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सर्वोपनिषदां सारभूतः पद्मनाभवदनारविन्दमकरन्दरूपं यथा गीता- 
शास्त्रं तथैव सिद्धान्त-वाम-दक्ष-शैव-कारुक-कुल-क्रममत-वादानां 
निदर्शनम्‌ अशेषागमोपनिषदां प्रमाणरूपं तन््रवाड्मयविश्वकोषेति वि 
शिवशक्त्युभययामलविसर्गमयानुत्तरामृतकुलकलापकमनीयस्य महामाहेश्वरा- 
चार्यस्याभिनवगुप्तपादाचार्यस्य प्रातिभपरामर्शपरिखुतं श्रीतन््रालोकशास्त्रम्‌। 
श्रीतन्त्रालोकस्य प्रथमे भाग एव पूर्णार्था प्रक्रियाप्रवर्तनविषयिणी 
महामाहेश्वरश्रीमदभिनवगुप्तोक्तिः - 
सन्ति पद्धतयश्चित्राः स्रोतोभेदेषु भूयसा । 
अनुत्तरषडर्धार्थक्रमे त्वेकापि नेक्ष्यते ।। 
इत्यह बहुशः सद्धिः शिष्यसब्रह्मचारिभिः । 
अचितो रचये स्पष्टां पूर्णार्था प्रक्रियामिमाम्‌ । । 
गुरुपरम्परागतस्य ज्ञानस्य साक्षात्कारेण सम्यगवगतधर्मा 
संशयविपर्यासादिरहितत्वेनाधिगतमनुत्तस्रिकार्थप्रक्रियालक्षणं शास्त्रं परान | 
प्रति चिख्यापयिषया स्वनामोल्लेखपूर्वकं समभिव्याहरति महामाहेश्वरः- 
श्री भटनाथचरणाब्जयुगात्तथा 
श्री भटारिकाङ्प्रियुगलादगुरुसन्ततिर्या । 
बोधान्यपाशविषनुत्‌ तदुपासनोत्थ- 
बोधोज्ज्वलोऽभिनवगुप्त इदं करोति ।। 
स्वनामोल्लेखविषये राजानको जयरथः कथयति-- 
सकललोकप्रसिद्धनामोदीरणेन आप्तत्वमेव उपोद्लितमिति । 
| केऽधिकारिण इति जिज्ञासायां भगवताभिनवेन 
सत्यमेवोक्तं यत्‌, 
इह गलितमलाः परावरज्ञाः शिवसद्धावमया अधिक्रियन्त इति । 
अन्यत्रापि तेनैव समभिव्याहारि-- 
तदस्मिन्‌ परमोपाये 
शाम्भवाद्रैतशालिनि । 
केऽप्येवं यान्ति विश्वासं 
परमेशेन भाविताः । 
इदं शास्त्रं भैरवीयपरमाद्रयार्चनाय चारुतरमित्यत्र॒ कश्चित्तीत्रतम- 
शक्तिपातपवित्रित एव रज्यतीति वक्ति शास््रकारः- 
केतकीकुसुमसौरभे भृशं 
भृङ्ग एव रसिको न मक्षिका । 
भैरवीयपरमाद्याचनि 
कोऽपि रज्यति महेशचोदितः ।। 
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प्रस्तावना 


'श्रीतन्त्रालोक' के द्वितीय संस्करण कौ प्रस्तावना लिखते हए 
मे अतिशय प्रसन्नता का अनुभव कर रहा हूं। यह ग्रन्थ आचार्य 
जयरथ कौ “विवेक' टीका एवं तन्त्रसाधना के अग्रणी आचार्य 
श्री. परमहंस मिश्र के हिन्दी-भाषामय 'नीरक्षीरविवेक' -भाष्य के साथ 
आठ खण्डो में इस विश्वविद्यालय द्वारा प्रकाशित हआ है। पूरे 
तन्त्रालोक मे कुल ३७ आह्विक हें। ३७ आहिकों पर॒ आचार्य 
जयरथ की 'विवेक'-टीका एवं आचार्य श्री परमहस मिश्र का 
नीरक्षीरविवेक-भाष्य कौ सामग्रियों को आठ खण्डो मे समेटा गया 
है। तन्त्रालोक के प्रथम खण्ड में तीन आहिक समाविष्ट है। 
तन्त्रालोक के रचयिता आचार्य श्री अभिनवगुप्त का आविर्भाव 
इतिहास के उस कालखण्ड (९५० से १०३० ई. के मध्य) में 
हआ था, जब श्री शङ्कराचार्य का प्रभाव चरमोत्कर्षं पर पर्हुच चुका 
था। एेसे इतिहास के मोड पर श्री अभिनवगुप्तपादाचार्य ने अपनी 
कालजयी कृतियों की रचना की, जिनकी अनुगृंज बाद कौ कई 
शताब्द्यां सुनती रहीं ओर सुन रही हैं। आचार्य शङ्कर के 
आभामण्डल मे अपनी कृतियों के बल पर अपने को स्थापित करना, 
यह श्री अभिनवगुप्तपादाचार्य की दुर्धर्ष “अस्मिता का ज्वलन्त 
प्रमाण है। 


वस्तुतः आचार्य श्री अभिनवगुप्त की कृतियों के विश्लेषण से 
यह निष्कर्ष निकलता है कि उनकी साधना का प्रस्फुटन चतुरस्र चार 
सोपानों मे हआ-साहित्यशास््र के व्याख्याता के रूप मे, नास्यशास्त्र 
के व्याख्याता के रूप मे, तन्त्रशास्त्र के व्याख्याता के रूपमे एवं 
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भक्तिशास््र के व्याख्याता के रूप मे। श्रीतन्रालोक ग्रन्थ उनके 
तन्त्रशास््रीय चिन्तन का विश्वकोष माना जाता है। स्वच्छन्दतन्त्र 
(७।१६९) मे इसे “अशेषागमोपनिषदालोक' कहा गया है। एसे 
आगमो एवं उपनिषदों के निष्कर्षभूत इस ग्रन्थ को आचार्य 
श्री जयरथ ने अपनी 'विवेक' व्याख्या के द्वारा सहज एवं सुबोध 
| बनाने का आधिकारिक प्रयास किया है, जो इस ग्रन्थ के पाठक 
को इस ग्रन्थ की दुरूहताओं के मर्म तक पर्हचाता है ओर उन 


=> 


। मामक गुत्थियों के भेदन का विवेक प्रदान करता हेै। 


एेसे महनीय आकर ग्रन्थ श्रीतन्रालोक की महनीया व्याख्या 
'विवेक' को केन्द्र मेँ रखते हए आचार्य श्री परमहंस मिश्र ने हिन्दी 
भाषामय 'नीरक्षीरविवेक'-भाष्य के द्वारा मूल ग्रन्थ एवं "विवेक 
व्याख्या के हार्दिक मर्म को उद्घाटित किया है, जिसकी 
विश्लेषणपरायणता एवं सुबोधता पाठक का ध्यान आकृष्ट किये विना 
नही रह सकती। यही कारण है कि १९९९ मे इस ग्रन्थ के आठवें 
भाग के प्रकाशित होते-होते प्रथम एवं द्वितीय भाग कालातीत 
हा गय। 


2.१ ष्क जे 


डो. परमहंस मिश्र बधाई के पात्र है, जिन्होने राषभाषा मे इस 

ग्रन्थ एवं इसकी "विवेक -व्याख्या के निष्कर्ष तत्त्वो को अवतरित 

कराने मे अपनी तान्त्रिक साधना को फलीभृत कराया है। मै इस 

। लोकोत्तर सारस्वत-कार्य को मूर्तं रूप प्रदान करने मे अपने ज्ञानानुभव 

की आहुति देने वाले आचार्य श्री परमहस मिश्र जी के प्रति 

हादिक आदराञ्जलि प्रदान करता हूँ ओर इस ग्रन्थ के शीघ्र सुरुचिपूर्ण 

प्रकाशन मे दत्तचित्त प्रकाशन-निदेशक डो. हरिश्चन्द्र मणि त्रिपाठी, 

। ईक्ष्यशोधन-प्रवीण ईड. हरिवेश कुमार पाण्डेय, प्रकाशन-सहायक 

| श्री कन्हं सिंह कुशवाहा, सहायक सम्पादक ईड. ददन उपाध्याय, | 
श्री अशोक कुमार शुक्ल, श्री अतुल कुमार भाटिया एवं 
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श्री ओम प्रकाश वर्मा को धन्यवादपुरस्सर आशीर्वाद प्रदान करता 
हुं तथा इस ग्रन्थ के द्वितीय संस्करण के मुद्रक श्रीजी कम्प्यूटर 
प्रिण्टर्स' के सञ्चालक श्री अनूप कुमार नागर को भी आशीर्वाद 
प्रदान करते हए आशा करता हूं कि यह ग्रन्थ विशेषकर तन्त्रसाधना 
के विद्वानों के लिए एवं पुद्कानुपुङ्घ रूप से अन्य शस्त्रो के विद्रानो, 
जिज्ञासवो, शोधार्थियों तथा विद्यार्थियो के लिए भी पथ-प्रदर्शक सिद्ध 


होगा। 
अदर [थिन 
7) ८1 शना 
वाराणसी राममूर्तिं शर्मा 
श्रीगणेश-चतुर्थी, | कुलपति 
वि.सं. २०५६ सम्पृणनिन्द संस्कृत विश्वविद्यालय 





स्वात्म - विमर्श 
[ द्वितीय संस्करण का] 


श्रीमन्महामाहेश्चर श्रीमदभिनवगुप्तपादाचार्य दशवीं खीष्ट शताब्दी 
के द्वैपायन व्यास थे। व्यासदेव महर्षि थे। प्रज्ञा-प्रकाशैकात्म्य के प्रतीक 
पुरुष थे। भारतीय सांस्कृतिक सुधा-प्रवाह के प्रवर्तक थे। आध्यात्मिकता 
के अधीश्वर अधीष्ट पुरुष थे। उनके विराट्‌ व्यक्तित्व का आकलन विश्च 
के प्रज्ञापुरुष करते है। 


श्रीमदभिनवगुप्त में प्रज्ञाप्रकाशक व्यक्तित्व के वैराज्यविभूषित वे 
सभी गुणधर्म थे, जो महर्षि व्यास में थे। सारस्वत सुरसरिता के संवाहक 
दोनों शिखर पुरुष थे। एक ने वैदिक सुधाधारा को महाप्रवाह प्रदान 
किया, तो दूसरे ने शैवतादात्म्यमयी त्रिक-कुल-क्रमकमनीया 
त्रिसखोतसामृतमयी आगमिकोपनिषत्पीयूषपयस्विनी मोक्षमन्दाकिनी को 
प्रवाह प्रदान कर परमशिव-सामरस्य मे समाहित कर तन्त्रालोकोपम 
ज्ञानगङ्गासागर को उजागर कर दिया। 


इस परम्परा के स्वाध्याय का अवसर मुञ्चे मिला। इसे मेँ अपने 
जीवन का सौभाग्य मानता हूं। प्रथम संस्करण के स्वात्म-विमर्श के 
द्वितीय अनुच्छेद मे मेने इस सौभाग्य-सूत्रपात की चर्चा की है। इसके 
लिये आराध्या की परानुकम्पामयी वात्सल्यसुधा से सिक्त ओर तृप्त होने 
के अवसर मुञ्चे मिले। महामाहेश्वर के दिव्यतम दमकते दक्षिणामृत्ति रूप 
के स्वप्न में दर्शन, साथ ही पार््भाग में वज्रासन पर विराजमान माहेश्वर 
सिंहासन के समक्ष ही ओज-ऊर्जस्वल राजानक जयरथ के दर्शन तथा 
श्री ईश्वर आश्रम, गुप्तगङ्गा, श्रीनगर, काश्मीर के महामाहेश्वर महामनीषी 
तरिकदर्शनसुधा के आधार कलानिधि अधुनातन महामाहेश्वर लक्ष्मण जी 
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का दीक्षा वरदान मेरे दार्शनिक जीवन के वे शैव-सन्दर्भ है, जिनसे 
मेरा स्वात्म सन्दृन्ध हे। 


परमात्मा के अनुग्रह अवधान के तले पले, फले ओर त्रिक मानस 
मे खिले इस शिष्य के ये तीनों महापुरुष परमेष्ठि, परम ओर दीक्षक 
गुरुवर्यं हे। इनसे आज भी मै सतत सम्पक्त हँ ओर प्ररित हो रहा हं 


मुञ्चे इस बात की परम प्रसन्नता है कि, श्रीतन््रालोक का 
स्वाध्याय सहज भाव सेहो रहा है। नश्वर संसार मे अविनश्चर की 
जिज्ञासा के समाधान के लिये मनीषा के माननीय स्तर पर भी प्रयास 
ओर अध्यवसाय हो रहे है, श्रीतन््रालोक के प्रथम खण्ड के समाप्त 
हो जाने से यह स्वयं सिद्ध है। मुञ्े इस बात की ओर भी प्रसन्नता 
हे, मेरे माध्यम से लिखे गये 'नीर.-क्षीर-विवेक-भाष्य' को मनीषी समाज 
ने अपनाया ओर यह सिद्ध कर दिया है कि, स्वाध्याय के लिये अपनी 
जनभाषा का माध्यम ही उत्तम होता है) 


जीवन दर्शन की दिशा में विकास की दृष्टि अनिवार्यतः 
आवश्यक है। किसी रूढि से बंधकर समाज कृण्ठा-ग्रस्त हो जाता है। 
कुण्ठा ही तम है। वैदिक द्रष्टा की दृष्टि से इस विन्दु को निरखने- 
परखने के वाद ही लिखा गया--'तमसो मा ज्योतिर्गमय तमस्‌ में 
नही, कुण्ठा मे नही, संकोच के कलुष-कलङ्क मे नहीं, वरन्‌ ज्योति 
को जागरूकता में, प्रकाश की रोचिष्णुता मे ओर विकास की 
विकसनशीलता मे ही जीवन के फूल खिल सकते है, दर्शन को नयी 
दृष्टि मिल सकती है ओर मननशीलता की सीमामयी मञ्षा से निकल 
कर ही प्रमेय को प्रामाणिकता मिल सकती है। 


यह देश आर्यो का आदिदेश है। इसने विश्च को आर्य दृष्टि दी 
है। इसने विश्च को उनकी सभ्यता ओर संस्कृति की दीक्षा दी। यद्यपि 
अपनी इस विशालता ओर सहजता की सरलता से यह उन्मादियों ओर 
उपद्रवियों से उपद्रुत भी हुआ, फिर भी इसने गुरु-गाम्भीर्यमयी अपनी 
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गरिमा को संजोये रखा हे। यही इसका सनातनत्व हे। आज भी यह 
आर्य देश अपनी विशालता में सर्वश्रेष्ट हे, अस्तित्व के उल्लास के 
प्रति उत्साहसम्पन्न है ओर जीवन की जिजीविषा को नयी दिशा देने 
मे दक्षतापूर्वक अग्रसर है। 


श्रीतन्त्रालोक इस दिशा में भारतीय समाज के लिये आलोकस्तम्भ 
के समान सजग भाव से नवजीवन को अभिनव ज्योति से ज्योतिष्मान्‌ 
बनाने मे सक्षम हे। अध्येताओं ने यह सिद्ध कर दिया है कि 
श्रीतन्त्रालोक के आलोक से उनका जीवन आलोकललित हो रहा हे। 


श्रीतन्त्रालोक के स्वाध्याय की आज अत्यन्त आवश्यकता हे। 
यह एकमात्र एेसा आगमिक उपनिषद्‌ है, जिसमे भारतीय साधना को 
नये आयाम से मण्डित किया गया है। नश्वर को अविनश्वर में, स्थूल 
को सुक्ष्म मे इदम्‌ को अहम्‌ मे, सङ्कोच को विकास मे, जीव को शिव 
मे समाहित होने की केवल देशना का ही निर्देश इसने नहीं दिवा है, 
वरन्‌ विधि मे उतार कर पगडण्डियों को राजमार्ग मे बदल दिया हे। 
यह केवल कथन में विश्वास नहीं करता, वरन्‌ कथन को साधकतम 
करण प्रदान करता है। यह प्रश्न का उत्तर मात्र नहीं देता, वरन्‌ 
प्रनकर्ता को एेसी विधि बताता है कि, इस विधि में उतरो ओर 
प्रशन का स्वयम्‌ उत्तर प्राप्त कर लो। 


यह जीवन कीः सङ्कोचमयी अणुता को, शक्ति से समन्वित 
शाक्तता को ज्योंके त्यों रूप में सत्य मानकर शाश्वत सत्य की प्राप्ति 
हेतु आणव, शाक्त ओर शाम्भव उपायों से उपेय को पालेने के 
अध्यवसाय की देशना देकर ही शान्त नहीं होता, वरन्‌ उसे अनुपाय 
विज्ञान की परमोपेय वेज्ञानिकता का सन्देश भी देता है। 


विज्ञान ओर उपाय के सामरस्य मे समरस रहकर व्यष्टि से 
समष्टि को संस्कारसम्पन्न बनाने का लक्ष्य इस आगमिक मन्त्र से मिल 
जाता है। जीवन के सङ्कोच कल्मष को निरस्त कर जन्म-जन्मान्तरीय 
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जागतिक स्मृतियो को निरुद्ध कर, गमागम पद अर्थात्‌ प्राण ओर अपान 
वायु में परम ध्येय को पिरो कर अजपा-जप में निरत रहकर जीव को 
शिवभाव मे समाहित होने की देशना विधि से परमशिव को उपलब्ध 
होने की प्रेरणा यह ग्रन्थ देरहाहे। 


गति-स्थान, स्वप्न-जाग्रत्‌, उन्मेष-निमेष, धावन ओर प्लवन, 
आयास ओर शक्तिवेदन के द्रन्द्र से जीवन को निकाल कर निर््रन््र 
महाभाव में विश्च को बिठलाने के लिये तन्त्रालोक एक हजार साल से 
आपका आवाहन कर रहा है। यह इसकी महनीयता हे। 


श्रीतन्त्रालोक के प्रथम खण्ड में ये सारे तथ्य अक्षमाला की 
मणियों की तरह ग्रथित है। केवल इस खण्ड का स्वाध्याय भी विभ्रान्त 
पथिक को उसकी मंजिल उपलब्ध करा देने मे सक्षम है। यह खण्ड 
समाप्त हो गया हे। यह प्रमाणित करता है कि, वर्तमान अध्येता वर्ग 
जिजीविषा में जीवन्मुक्ति का अमृत घोल देने के लिये लालायित है। 
वह परमानन्द-पीयुष भरकर भौतिकता के हेय भाव को उपादेय बनाने 
के लिये कृतसङ्कल्प हे। मुञ्चे इस अनुभूत सत्य के साक्षात्कार से महती 
प्रसत्रता हे। 


मँ इस अवसर पर माँ परमाम्बा के पदारविन्द के मकरन्द रस 
से विश्च को अभिषिक्त करना चाहता हूं। समष्टि सोच की आतद्कभरी 
संकुचित जीवनटृष्टि से उसे तत्काल मुक्ति चाहिये। उसे उन्मुक्त आनन्द 
आकाश के शैव महाप्रकाश के परामृत से भरकर सबको, व्यक्ति-व्यक्ति 
को आनन्दित करने का उपक्रम चाहिये, श्रीतन्त्रालोक में यह शक्ति है। 
इसका अध्येता इस मार्ग पर अग्रसर है। यह आनन्द की अनुभूति का 
विषय हे। 


इस अवसर पर मँ अपनी गुरु-परम्परा के साथ समस्त गुरुवर्ग 
को प्रणति-प्रसून अर्पित कर रहा हूं। अध्येता वर्ग को साधुवाद दे रहा 
हूँ ओर अपने सहयोगी वर्ग को स्नेह अर्पित करता हू 


त 
॥ 


-# शिरे 
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स्वयं विग्रहवान्‌ राम को तरह "अलप काल विद्या सब आयी' 
के मूर्तिमन्त विद्यावरिष्ठ व्यक्तित्वविभूषित प्रो. राममूर्तिं शर्मा, कुलपति, 
सम्पूणानिन्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी का यह महाप्रभाव हे कि, 
इस आगमोपनिषद्‌ के प्रथम खण्ड का पुनः प्रकाशन हो रहा है। एतदर्थ 
मे उन्हे परमाम्बा की परानुकम्पा का आशीर्वाद दे रहा हूं। 


डो. हरिश्चन्द्र मणि त्रिपाठी, प्रकाशन निदेशक, सम्पूर्णानन्द 
संस्कृत विश्वविद्यालय की सक्रियता के निदर्शन श्रीतन्त्रालोक के आठों 
खण्ड हे। आटवे खण्ड के छपते ही प्रथम खण्ड के द्वितीय संस्करण 
की तरह प्रत्येक खण्ड के प्रकाशन क्रमिक रूप से प्रति आटवें वर्ष 
तक निरन्तर चलेगे, यह इनके प्रकाशन उपक्रम का प्रमाण है। मै इन्हे 
स्वात्मशिव के प्रसाद से सम्पन्न करते हए आशीर्वाद के अमृत से 
अभिषिक्त कर रहा हू। 


किसी लेखक कं लिये यह सौभाग्य का विषय माना जाता है 
कि, उसके जीते जी उसके ग्रन्थ का पुनः प्रकाशन हो रहा होता हे। 
यह मेरे लिये हर्ष का विषय है। इस अवसर पर मेँ श्रीजी कम्प्यूटर 
प्रिण्टरसं के व्यवस्थापक श्री अनूप कुमार नागर का आभार व्यक्तं कर 
रहा हं, साथ ही पूर्व मद्रक श्री गिरीशचन्द्र को इसलिये स्मरण कर 
रहा हूं कि, उनका "पवरा' कितना मद्गलमय हे कि इसे पुनः छपने 
का इतना शीघ्र अवसर उपलब्ध हआ। 


अन्त मे परमाम्बा को परानुकम्पा कौ अनुभूति-संभूतिभरित 
स्वात्म-निवेदन-- 
संविद्विमर्शविशदे वरदे परेशप्रकाश्यतापरमकारणरम्यरूपे। 
शश्चत्कृतित्वसदनुग्रहहर्षहद्ये पीयूषपूरहदये शरणागतोऽस्मि । 


परमहस पिश्र 
०१.०१.२००० ए ३६, बादशाहबाग, 
वाराणसी 














प्ररोचना 
| प्रथम संस्करण क| 


'तरश्रालोक' भारतीय मनोषा के प्रतिमान श्रीमदभिनवगुप्तपादाचायं 
की 'आकर' रचना है, जिसमे तन्त्रशास्त्र-सम्बन्धो समस्त विषयों के बारेमे 
अपने समय में प्राप्त समस्त जानकारी का आकलन है भौर सिद्ध-साधकों की 
अनुमूतियः का निचोडदहै। यह्‌ ग्रन्थ सवंप्रथम करमीर-सीरीज्‌ मे प्रकाडित 
हुआ था । हिन्दो-व्याख्या के साथ इसका प्रकादान पहली बार हो रहा है । यह्‌ 
ग्रन्थ इतना गढ दै कि व्याख्या के विना लगता नहो । इसके बारे मे उचित ही 
कहा गया ॐ कि तन्त्रालोक “'अशेषागमोपनिषदालोकः' है । यह्‌ उल्लेख 
स्वच्छन्दतन्त्र मे है । 

तम्त्रालोक के प्रसङ्ख में विद्वान्‌ व्याख्याकार डं° परसहंस मिश्च ने 
अपनी भूमिका मे विदद व्याद्या की है कि श्रो", "तन्त्र भौर भालोक' पदों 
का गरन अर्थं क्या है ? तन्त्रगास््र का सबसे बड़ा अवदान यहु है किं वह्‌ 
मनुष्य के रार्‌ मं ऊर्जाजोंका स्रोत देखता है भौर इस ऊर्जा के विस्तार कं 
लिए हो अनेक विधान करताहै। 

ट्स ग्रन्थ के प्रथम-खण्ड की भूमिका में अभिनवगृप्तपादाचायं का 
संक्षिप्त जोवन-चरित भो दिया गया है, साथ दही इस भूमिका मं तन्त्रालोक के 
प्रथम-खण्ड कौ वर्ण्यवस्तु का संक्षेप भी दे दिया गयाहै। इस खण्डमें 
तन्त्रालाक के नुतोय आर्भिक तक का ग्रन्थ-माग है । ्गभग भाठ खण्डो मे यह्‌ 
ग्रन्थ परा द्नागा। इस म्रन्थके आं खण्डो के प्रकारनार्थं भारत सरकार के 
मानव संनाधन विकास मन्शख्य कीओर से अनुदान की स्वोकृति प्राप्त है। 
एतदथ हेम उनके हृदय से आभारी हैँ । इस सुन्दर हिन्दी-व्याख्याके लिए 
डां परमहंस मिश्र हमारे साधुवाद के पात्र हं । मृञ्ञे इस ग्रन्थ को सुधी-उमुदाय 
के सामने प्रस्तृत करते हए हादिक प्रसन्नता हो रहौ है । 

तन्त्रालाक के प्रथम-खण्ड मे हदयतत्त्व कौ, स्वातन्त्यतचत्व को ओर 
संवित्तततव की बडी विशद विवेचना है । यह्‌ विवेचना मननीय है । 


बाराणसौो ) 
अक्षयतृतीया 4 ति मिश्च 
२०४९ वैक्रमान्द | कुलप।त्‌, 
(५।५।१९९२ ख्रस्ताब्द) समपूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय 











स्वा्म-विमश 


प्रेरणा ओर अर्बात्त 


कारिकेय श्री ठाकुर जयदेव सि्‌ प्रत्यभिज्ञा दर्शन कै मनीषो भोर ममज्ञ 
द्दवन ये। मे. ठत्रसार दः प्रथम खण्डय भाष्य को देखकर वे बहुत प्रसन्न थे। 
उन्होने एक दिन मुक्ते कदा - "तन्त्रसार! का भाष्य करने के बाद आप तन्त्रा 
लोक पर ठेखनी उठाइये । हिन्दी मे उस तान्त्रि+ विवक्रोष के प्रकाक्षन कीं 
मेरी बडी इच्छादटै। मने आह्ीरवाद समक्षकर्‌ दामो भरदी। 


वाल्मीकि रामायण का वहु प्रसङ्क जिसमे ब्रह्मा ने आदि कवीश्ष्वर को 
निर्देश दिया धा-"“रामस्य चरितं कृषस्नं कुरु त्वमृषिसत्तम । ् 
न ते वागनृता काव्ये काचिदघ्र भविष्यति" मेरीस्मृतिमें कध गया। इतना 
बडा काम मृज्ञ अक्चन वागन व्यक्तित्व से केसे सम्पन्न होगा ? यह्‌ संकोच मेरे 
मनमथा। मैने अपनी आराध्यामां से सको भाज्ञा ली । मेने भपनी अज्ञता का 
विन्न भौर कर्ण स्वर मे निवेदन कियाभौर'न ते वागनृता' के वरदान 
को अनुभूतिं से भर उठा । एक कल्पित शक्तिपात के परमामृत पान से परि- 
तृप्त परमहंस में इच्छा ओर ज्ञान के आन्तराकिक आवेश से सक्रियता का निञ्लर 
फूट पड़ा । तन्त्रसार द्वितीय खण्ड १९८९ के प्रकादान के उपरान्त मैने ङंखनीं 
उठाई । मां के चरणों मे उसे रखा भौर तन्त्रालोक पुस्तक का स्पशं किया । उसे 
प्रणाम किया भोर उसके प्रथम शलोक कै रहस्य लोक मे समाहित हौ गया । 


उस रात एक घटना घट गयी । स्वप्न में मुञ्ञे एक महापुरुष के दर्शन हुए । 
वह्‌ भोज गौर ऊर्जा से ऊर्जस्वल देदीप्यमान स्वरूप मेरी ओंखों मेज भी 
रूपायित है । एक दिव्य आाभा मण्डल के प्रकाश परिवेश में एक दमकता हुभा 
दक्षिणाम्‌ त्ति | शुभ्नश्वेत केश राशि की रह्मियों से पृष्ठभाग मे ज्योस्स्ना का 
भाकलन ! इवेतकष्मश्रु का भामणिपूरान्त लटकता वेत लम्ब कृचं ! पारदर्शी 
माणिक्य-मनोज्ञ-पाटल-निरिल-पटली का मनोरम शूप! भौहों में भैरव कौ 
विभूति का विश्रम्भ ! मधखुली भांखों से निकलती वार्सल्य रदिमियों का भप्रति- 
हत प्रभाव | वाक्चक्र की तारङ्जखिक वक्रता के प्रतोक लम्बी लरोंसे लकलित 
कलित कणं, ताज्नपर्णीं कपोल पाली को विभाजित करने वाली शुक्ञ्चुपुट 
प्रतीक नासिका ! अधरोष्ठ मिलन स्थली मे शराशनिका सदुश रेखिनी का निखार 
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मौर चारुतम चिबुक ! उस मनोहारी भाकर्षण मे पूरो तरह खोसा गाथा) 
काल मानो हक सा गया था ! सत्‌ मानो प्रतिष्ठित हो गया था, चिन्मय मानो 
चित्राकार हो रहा था भौर आनन्द ने इस स्वप्न को सत्य कर दिया था। 


मेरी स्वाप्निकं जिज्ञासा का समाधान एक मधु-रस घुलो मोटी ध्वनि से 
हृभा- "यही तुम्हारे गुखदेव है । भौर वह महनीय मुत्ति, वहु भअच॑नीय भाकृति, 
वह्‌ वन्दनीय विभूति-भग्यता आंखों से ओज्चल हो गयो ! मेँ उद्विग्न हो उठा था । 
स्वप्न भक हो गया था । प्रसङ्खवश कभी अपने गुरुदेव की उस दिग्यता को 
चर्जाकीतो मेरे प्रिय आत्मज शीतला प्रसाद जो ने मुञ्षे बताया कि यही 
आकृति श्रोमन्महामाहैश्वराचार्यवर्यं अभिनवगुप्तपादाचार्य कौ है, तो मेरे 
रोमाञ्च हो आये । मने अपने संकल्प के अधिदेव के ही दर्शन किये थे । 


श्रोतन्त्रालोक, साधना को पराकाष्ठा कां पार करने वाङे सिद्ध साधको 
को अनुभ।तयो का निकष दर्शन है । भपने विक्ष्वामित्र हिन्दो महाकाव्य के 
प्रणयन प्रसङ्खमे मेने गायत्री की साधनाकी थो। उस रदिमिपरिवेश का स्पशं 


भी मुञ्ञे हभा था, जहां वाक्तत्त्वालोक मन्त्रद्र्टा क -लिये द्शंन का विषय बन 
जातादहै)। 


ऋषयः मन्त्रद्रष्टारः के भनुसार ऋषियों ने मन्तो के दर्शन क्ियेथे। 
उनका ऋषित्व साधना की उच्च भूमिपर हौ प्रतिष्ठित होता है। 'तदेनान्‌ 
तपस्यमानान्‌ स्वयं ब्रह्म अभ्यानर्षत्‌ । तदेतेषाम्‌ ऋषित्वं सिद्धम्‌" को उक्ति के 
भनुसार ब्रह्य के भभ्यानषण को प्रक्रिया के क्रम मे बोध का प्रकाश पोयूष उनके 
मस्तिष्क मे च्‌ पडता भौर मन्त्रदर्शनहोजाताहै । इस साधनाके क्रममें 
मुरो शरोरस्थ चक्रभेदन क्रिया, कृष्डलिनो जागरण, अधेः द्रादकश्ान्त ते ऊर्वं 
हादश्ान्त को यात्रा का अनुभव, अनुप्रवेश विधि, श्वास कौ उद्गम, मध्य भौर 
निर्गम विधियो का क्रियात्मक ज्ञान हो चुका था। 


इस आध्यात्मिक अधिगति कौ पृष्ठभूमि मे मृञ्ञे तन्त्रालोक को आलोक- 
भयौ लक्ष्मण रेखा में प्रवेश का अधिकार मिल गया था । मेने उसमे बैठी संविद्‌ 
सीता के नूपूरों के श्िजन सुने ओर उसे अपने उसी गुरं के अनुग्रह से, उनके 
भदेश से उनकी प्रेरणा से अपनो भनिकषकषायित अनुभूति को हिन्दो व्ण- 
मातृका के माध्यम से व्यक्त करना प्रारम्भ कर दिया। 


म यह्‌ स्पष्ट कर देना अपना कर्तव्य मानता हूं कि जब तकं मेँ सारस्वत 
संविद्‌ भावेश मे गुरवनुग्रहानुगृहौत रहकर लिखता रहा हं-तब तकन मे 





की 
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चागन॒ता भविष्यति की बात सही हो सकतो है, पर जिस समय मेने परमहंस 
मिश्च को भौतिक भूमि पर उतर कर लिखने का माग्रह्‌ क्रिया है, वहांका 
प्रमाण तो वर्णाष्वाहो हो सकताहै । मे कोई विद्वान्‌ नहो हूं । दर्शनो का 
अध्ययन मने सम्प्रदायनिष्ठ परम्परा से नहो कियादै। एेसौ स्थिति मे शद्धूा- 
तङ्ककलद्कपङ्क से पडिकल परमहंस को ठेखनो से भनपेक्षित अर्थो को अव- 
तारणा हो, एसी सम्भावना है । इस नोरक्षोर-विवेक भष्यमं जो बुद्धटै वह्‌ 
परमाम्बा के भनुग्रह्‌ के ममृत का पावन प्रतीक है भौर जितना भशुद्ध है वह्‌ अंश 
मेरी अज्ञता का परिचायकदै। मे वहु वामनहुं जो प्रांशुलम्यफलमालिका का 
लोल्प है । मेँ वह्‌ भणु हंगो विराट्‌ के महतोमहौयान्‌ का स्वप्नद्रष्टाहै। मँ 
एक एेसा मातुहीन अबोध शिदु हूं, जिते जगदम्बिका मां परमाम्बाके पर मामुत 
प्रतीक मातुकास्तन्य पान कौ आग्रहप्रहिलता है । मञ्ञे साधनात्मक रदस्य के 
मनेक स्थल एेसे मके है, जिन्हे मैने माँ से एकान्त मे समञ्ना है मौर लिखादै। 
अनेक एेपे स्थल ह जो अतिरहस्यमय होने के कारण अनुदूघाटनोय माने जातिरहः 
वहाँ वस्तुतत्व को जानते हुए भो रहस्यात्मक रख छ! डनेकीटो सरणी अप- 
नायी है भौर भधिकांशपेसेही स्थल, जिनका इतना सामासिक संशषेप क्रिया 
है जिससे रथ को गति मे अवरोध न रहै तथा ग्रन्थ का कलेवर भौ अधिक 
न बढ़ सके । 


श्रीतन्त्रालोक के निकष पर भपनी साधना को निकषायित करने का 
अवसर मुञ्ले मिका । इसको मनीषा-मनोज्न महानुभूतियो मे प्रवेश कर अपनी 
अनुभूतियों को परिष्कृत करने के पा रमाथिक प्रसङ्ग भाये ओर मेरी प्रतिभाके 
पल्वल को बोध महा सिन्धु मे समा जाने का सौभाग्य मिला--यह्‌ एकं भकिचन 
के ऊपर चिरन्तन का वरदानदहै। मेने इस भाषा-भाष्यसे समाजकाक्या 
दिया है--इसका प्रमाण तो स्वयं समाज है, पर मेँ स्वयं इसका प्रमाण हूं कि 
इस समय मेरे व्यक्तित्व का जो शाम्भव स्वरूप है वह्‌ श्रोतन्त्रालोक के स्वाध्याय 
का प्रतिफल है। में लिखता रहा हूं भौर निमित होता रहा हूं । कोई मदक्ष्य 
टङ्कुक कु गदता रहा है । मेरे अन्य भौर मध्यम पुख्ष, उत्तम पुरुष के परिवेश 
मे समाहित हो चके ह । मे कबीर के उस दाहे का अथं अब समज्ञ पाया हूं जिते 
चालोस वषं पहले विना समञ्ञे उत्साह्‌ पूर्वक पद़ाया करता था--'जबर्म था 
तब हरि नहीं भब हरि हैमे नांहि। सब अंधियारा मिट गया दोपक रेखा 
माहि ॥ इस “मै" की महमात्मक शुद्ध-बोध भूमि पर श्रीतन्त्रालोक हौ सम्थं- 
तया पहुंबा सकता है । मेँ इसका साक्षी बन गया हू । 
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श्र तन्त्रारोक 


श्रीतन्त्रालोकं आगमिकं रहस्य का एक विशाल भायाम सामने रखता 
यह्‌ चाहता है जो साधक अध्यता मेरे परिवेश में प्रवेदा करे, घट्‌ वहु न 
रह जाय, जोधा। वहु वहु बन जाय, जो नहीं था । असत्‌ दीख पड़ने वालो 
विश्रम भूमि में वहू सत्‌ की प्रतिष्ठा करे, अचित्‌ को चिन्मयता से स्वात्मसात्‌ 


कर भौर निरानन्द कही जाने वाली भाव भूमि मे भानन्द कं महाभाव का 
वैभव भरदे। 


है । 


श्रोतन्त्रालोक तन्त्रवाड्मय का विह्वकोष है । इसमे संविद्‌-मकरन्द का 
% जलमय माध्य ह, शिवशक्त के यामल उल्लास क! लाटित्य है, चराचर कौ 
रोचिष्णुता के भाकर्षण से उककृष्ट रिवदष्टि मेँ स्वातन्त्य शक्ति का चमत्कार 
2, शाक्त स्फुरत्तामय त्रिक, मत, कुल मौर करम दर्शनों के विश्लेषण के सन्दभो 
मे प्रतिभा-भाभा का उल्लास है भौर दव अद्वयवाद, बिम्ब प्रतिबिम्बवाद, स्वात- 
यवाद, सावात्म्यवाद मौर चिदानन्द का भप्रतिम प्रवत्तन है । सिद्धान्त 
को दृष्टिस्ते मपूवं न हते हृएु भी समायोजन भौर संग्रथनं की द्ष्टिसे यह्‌ 
अपूर्वे शास्त्र है। तान्त्रिक दृष्टि का कोई बिन्दु इसकी विवेचना को सूष्षम 
(न रोक्षणश्षेटी के परिवेश की परिधि से बच नहीं सका है । 


इसमं भारतीय शास्त्रीय परम्परा के प्रकाश स्तम्भ वेदान्त, न्याय 
मोमांसा भादि के सिद्धान्तो की समीक्षा के सन्दभं युक्ति, सत्तकं भौर विमशं 
क) कसोटी पर कसे गये है, जहाँ खण्डन की दृष्टि नहीं; भपितु सामरस्यमयी 
स्वत्मि समर्थन को भास्था का प्रतिहृत उत्साह्‌ है । शुद्ध भौर अशुद्ध भध्वा के 
भध्वान्त पथ पर अग्रसर अध्वनीन साधकों के माध्यात्मिक उहापोह का 
भ्यपोहुन कर ३६ तत्त्वों की चरम-परम भवस्था रूप जीवन्मुक्ति का मङ्गुरमणि- 
दोप जेसा इस माहेश्वर प्रसाद पुरस्कृत तान्तिक सारस्वत भालोक पुञ्ज में 
प्रज्वलित है वेसा अन्यत्र नहीं, यह्‌ भनुभूति के भाधार पर कहा जा सकता है । 





चित्‌ सत्ता के भानन्दवाद में, इच्छा ज्ञान भौर क्रिया श क्तयों की स्फुरत्ता 
मे, परनाद गर्भं विमशं की वंशी ध्वनि भें, सारशन्द्‌ के हृदयहारी भन्तराल 
मे श्रोतन्त्रालोक की मङ्गलमरोचियों से उद्रेलित बोध सिन्धु का भमर 
रहुराव साधक के महाभाव में शाश्वत उल्लसित हो जाता है। इसका स्वा- 
भ्याय जीवन को दिक्षा को उत्कषं की भर प्रेरित करने में समप्रतया समर्थ है । 
शिष्य के लिये यह गुर श्रुति है, गुरुजनं के छ्यि यह्‌ शेवसिद्धि का संबाहक है, 








॥ * भ 


विद्वदरगं को वेचारिकता को चैतन्य की चाखता से विभूषित करता है भौर दोव 
शास्त्रकारों का यह्‌ उपजीग्य है । संस्कृत साहित्य का मौक्तिक.रत्नागार है ' 
महामाहष्वर श्रीमदभिनवगुप्त की प्रतिभा की दिव्य आभाकामाधारहै। 


वस्तुतः इस महाग्रन्थ का नाम तन्त्रालोक मात्र है । इसमें श्री लगाकर 
लिखने को परिपाटी संस्कृत भाषा कौ ठेखन संस्कृति का एक उदाहरण है 
इस ग्रन्थ म जितने ग्रन्थों को उद्धृत किया गयाहै, सबके नामके पहलेश्रो 
ख्गाया गयाहै। यहु एक प्रथादहै। इस आधार परर तन्त्रालोकः 'श्रीतन्त्रा- 
लोकः' हो गया है । यह्‌ तथ्य उद्धरणों से सिद्ध है। जैसे, 


१-- 'अशेषागमोपनिषदालोके तन्त्रालोके स्वच्छन्द तन्त्र ७।१६२. 
१० २६८ पं० १-२ का यह्‌ वाक्य। यहु सिद्ध करताहै किं स्वच्छन्द तन्त्र के 
प्रकाशन के समय भौर आचाय क्षेपराज कौ उद्द्योत टोका के समय इस ग्रन्थ 
का तन्त्रालोक नाम हो प्रचकिति था। 


२- स्वयं श्रोतन्त्रालोकमे भी तन्त्रालोक" यह नामही प्रयुक्तदै, 
आचायं जयरथ ने प्रथम आर्धक कारिकार९्के भाष्यमें इसक्रा उद्धरण 
प० ३८ प° १३-१४मे दियादहै। जिससे यह सिद्धदहैकरि तन्त्रालाक समस्त 
शाखान्तर सार-संग्रहु के उदेश्य से लिखा तान्त्रिक वाडःमय का विहवकोषद्रै। 


३-प्रथम आहिक को कारिका २४५ मे स्वयं महामाहैश्वराचार्यवयं 
अभिनव ने तन्मया तन्त्रयते तन्त्रालोकनाम्न्यत्र शासने ।' तन्त्रालोक नामही 
दिया है । आचार्य जयरथ लिखते ह-"“हतीति तन्त्राेके तन्त्राणां पारमेश्चराणां 
आलोक इव आलोकः, तानि आलोकयति प्रकाशयति इति वा । इति“““"वत्‌ 
अत्र तन्त्राके शासने तन्त्र्यते - विस्तरेण प्रकाइयते"' । 


४-- कारिका २१ के आदिवाक्यके सन्दभं मे पृ ६३ पर पंक्ति 4-\५ 
मे स्पष्टदी कहा गयादहै कि तन्त्रारोक इष्यभिभ्रानम्‌'। इकपे भो "तन्त्रालोक" 
संज्ञा का प्रचलन सिद्ध होता दै। 


५ -प्रथम आर््भिक के उपपंहार इछकको प्रथम अर्घाखोमे स्तं 
प्रन्थकार लिखते है--तन्त्रालोकेऽभिनव-रचितेऽमुत्र विज्ञान-सत्ता-पेदाद्वार- 
भकटन-पटावा्विकेऽप्मिन्‌ समाप्तिः । इ पमे प्रयुक्त तन्त्रालक्र शब्द भो यदो पिदर 
करता है। 


६ १ 1 


९-- तन्त्रसार [तन्त्रालोक के ३७ आह्िकों के संक्षिप्त २२ आ्भिकों के 
महाग्रन्थ] में स्वयम्‌ आचार्यं द्वारा आद्धिक नवम ( कारमीर सीरीज ) प० ९० 
पं० १०, पृ° १०७ पं०४, पुर ९९ पंर४मे यही प्रयुक्त है। 


८-- स्वयं आचार्यने तन्त्रसारषी रचनाके आरम्भक द्ितीय श्लोकं 
मे यह्‌ उदघोषित किया है- 


“विततस्तन्त्रालोको विगाहितुं नव शक्यते सर्वैः । 
ऋजुवचनविरचितमिदं तु तन्त्रसारं ततः श्यृणुत ॥'" 


इसमे तन्त्रालोक शब्द का ही प्रयोग किया है । इन उदाहरणों के अतिरिक्त 
भन्य बहुत सारे केखों भौर निबन्धो मे तन्त्रालोक शन्दकाही प्रयोग किया 
गया हे। 


एसे अनेकं उदाहरण दिये जा सकते है, जिनसे तन्त्रालोक नामक 
पुष्टि होती है । परम्परा के भनुसार-नाम के पहले श्री' का प्रयोग होता है। 
किसो सामान्य व्यक्तिके नाम के साथमभी श्री ल्गातेर्ह। यहु भारतीय 
संस्कृति के सौन्दर्यं बोध भौर सर्वातिशायिनी सृषमा की सवं व्यापकता कों 
ग्यक्त करनेकी कलाटहै। इसल्यि इस प्रन्थमे भी नाम की जगह तन्त्रालोक 
न लिखकर श्रीतन्त्रालोक' ही लिखा गया है । इसी का प्रचलन भीहै) 


श्रोतन्त्रालोक मे श्रो, तन्त्र मौर मालोक तीन प्रमुख शब्द ह । मेदिनी 
कोदाकार श्री शब्दां सन्दर्भे को वेशरचना, शोभा, भारती सरलता, लक्ष्मी 
त्रिवगं सम्पत्ति, जीवन विधा सम्बन्धित समग्र उपकरण, विभूति भौर मति 
शब्दो के भथवाद से अकृत करते हं । इसकी अर्थं सीमा के परिवेश मे राज्य 
सत्ता, सारा एेदवर्य, शक्त स्वातन्त्र्य, गौरव, महिमा, प्रतिष्ठा, सौन्दर्य, चास्ता, 
लाटि्य, कान्ति भौर सारस्वत आकषण की आभा, मङ्कलमयता, मनोज्ञता 
सभो कुछ आ जाते ह| 


श्री' लक्ष्मी काबीजहै। श्‌,र्‌, ई तीन वर्ण-ध्वनियों का यहु एकल 
उल्लास है । इसके रहस्य मे इस दृष्टि से अनुप्रवेश किया जा सक्ता दहै- 


१-श्‌-विद्व का उत्स विन्दु है । विन्दु की विसिसृक्षा का परिणाम विसं 
है ¦ पाणिनि सूत्र “विसर्जनीयस्य सः" से विसर्ग से स्‌ कौ अभिव्यक्ति होती दहै। 
इसमे सत्‌, सृष्टि, सीत्कार, सुख, समावेश, सार्वात्म्य, सद्‌भाव, समापत्ति भौर 


सातत्य आदि सारे अथं समाहित हँ । यही उन्मिषित इच्छा से भरूषित होकर 
षू" बन जाता है। 
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२--र्‌-इच्छाका प्रसारदो स्थितियोमे होता हे। पहली स्थिति 
च्छा की क्षिप्रता है। क्षिप्रता "मति' को एक वेगात्मक स्पन्दन होती है ' 
इस प्रगतिशीलता मे इच्छाम रेफ की श्रुतिभाजातीटहै भौर € ऋ बन 
जाती है। इसी आधार पर व्याकरण धातु कोश मे ऋ गत्यथक्‌ धातु 
मानी जाती है । “ऋ शाश्वत गतिशील परमेङ्वर को स्वात्म प्रसार की 
अभिलाषा की प्रतीक है । अनुत्तर परमशिव "अकार ब्रह्म से सन्धान भौर 
सामजञ्जस्य मयौ सन्धि के परिणाम स्वरूप यह "र्‌ यण्‌. बन जाती है । 


३- ई- इच्छा शक्ति का साजात्य सामरस्य दीर्घ ईकार है । पाणिनि 
सुतर (अकः सवर्णे दीर्घः, के नियमानुसार दीघं ईकार का प्रादुर्माव होता है। 
"ई, ईरित्री शक्ति का बीज स्वर है। इस बीज मे ब्रह्माण्डका पेष्वर्य 
समाहित हो जाता है । विव के सारे रेश्व्यं, शिव स्वातन्त्र्य मोर निखिल 
सारस्वत उष्कषं का बीज ई है। 


इन तीन अक्षर प्रतीकों का सारा अथं सद्भाव श्रौ" शन्दमेंहै। मतः 
तन्त्रालोक से साय इसका सामञ्जस्य तान्त्रिक दृष्टिकोण का हौ पोषक है । 
श्रीतन्त्रालोक कहने से तन्त्रालोक की अनुपम भाभा का स्वतः भाकलन होने 
लगता है। 


तन्त्रालोक शन्द तन्त्र भौर भालोक का यामल उल्लास है । इसमे त्त्र 
कन्द समस्त शाक्त भर दोव तन्त्रो का प्रतिनिधिल्व करता है । तन्त्र शब्द 
भारतीय वाङ्मय का एक भनन्त भ्थं-सद्‌भाव-सम्पन्न प्रतीक शब्द है । इस पर 
दस सन्दभं मे विचार करना माव्यक है । 


तश्र शब्द विमशं 


“तुर्त्र' तन्त्रयति, तन्त्रयते य: सः विग्रह्‌ कं अनुसार शासन नियन्त्रण, 
पादन.पोषण आदि अर्थो का उद्भावन करता ह । सकं चुरादि णिजन्त प्रयोग 
चे प्रेरणा का अर्थं भी सूचित होता है । तनादि तनु विस्तारवाची धातु स ष्टन्‌ 
प्रत्यय करने प्र निष्पन्न तन्त्र शब्द के विभिन्न अथं होते ह । विस्तार शन्द 
स्वयं खष्टा के कला कोशल से सृष्ट विश्व के विराद्‌ उल्लास कं शाश्वत 
विकास को व्यक्त करता है । तन्त्र का व्यवहार के सभीक्ेत्रों मे प्रयाग होता 
है । करघा, ताना, बाना, रूई से लेकर कपड़े तक के वयन विधान कं भतिरिक्त 
बंशपरम्परा, कर्मकाण्ड परम्परा, रूपरेखा, संस्कार, मुख्य सिद्धान्त भादि मयं 


भी होते दहे। 





त 
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कर्मणां युगपद्‌ भावस्तन्त्रम्‌' (कात्यायन), ' जितमनसिजतन्त्रम्‌' प्रयाग भी 
इसके विभिन्न मायामों की ओर संकेत करते हैँ । स्वतन्त्र-परतन्श्र शब्दों से 
जोवन कं भोतिक भौर भआध्यात्मिक अर्थो की भोर स्वतः दृष्टि चली जाती ; 
है । "तन्त्रभिः पञ्चभिरेतच्चकार शास्त्रम्‌" (तन्त्र संहिता) मन्त्र तन्त्र आदि 
प्रयोग इस शब्द की व्यापक परिवेश सीमा को व्यक्त करते है । भायुरवेद शास्त्र 
भी रल्य शालाक्य, पाचन ओौर उपचार कं साथ तन्त्र के प्रायोगिक महत्त्व 
पर प्रकाश डालता है । शासन पद्धतियों मे राजवन्तर, प्रजानन्त्र, लोकतन्त्र आदि 
प्रयोग दसकं प्राशासनिक कार्यकटापों कौ ओर हमारा ध्यान आकर्षित करते 
ह । इसी प्रकार सेना, साजसज्जा, मञ्च की रचना के विभिन्न पक्ष मौर अर्थ- 
तन्त्र को विभिन्न वित्त सम्बन्धौ पद्धतियो के पक्ष को "तन्त्र" शब्द व्थक्त करता है । । 





्, (र 


संगोत शास्त्र कौ तन्त्री केतारोंसे ज्लकृत-रागिनियों के स्वरतन्त्र को 
॥, विविध रस धारामोँ की सरणी का निरूपण तन शाख हौ करता है । यह्‌ 
| सब तन्त्र शाब्द को आन्वथिक प्रायोगिक सान्दभिकता को सक्षमतया व्यक्त 
करतार । 





तन्त्र ओर आगम 


प्रस्तुत तन्वालोक शब्द मे प्रयुक्त तन्त्र शब्द के विशिष्ट पक्ष पर विचार 
| करना भौ मावक्ष्यक है । परम शिव के सबसे महत्त्वपूर्णं गुण का नाम स्वातन्व्य 
है । “स्वतन्त्रः कर्ता” का उल्लेख भगवान्‌ पाणिनि भी (अष्टध्यायी-१।४ ५४) करते 
है । इसमे प्रयुक्त तन्त्र शब्द का ही सन्द तन्त्रालोक ते मेल खाता है । स्वतन्त्र + 
शब्द एक रहस्य गर्भ सह्य का उद्घाटन करता है । यहु सारा विश्व॒ `स्व' खूप 
परमेश्वर का अपना हौ तन्त्र है । यह ्व' से अभिन्न है, स्व' मे ही प्रतिबि- 
| म्बित है मौर स्व" से ही उन्पन्न है । यह्‌ त्रिधा विमशं शाम्भव समावेदा की 
परम चरम अनुभति का प्रतीक है। 


तन्त्र ओर आगम भी पर्यायवाची शन्द बन गये है । समस्त शिववकर 
समुद्भूत शाख भागम हैँ । मतव वे तन्त्र भी हैँ । इस "तन्त्र" श्न्द से किन्हूं 
बोद्धिक समस्याभों भोर उनके ऊहापोह से कोई सम्बन्ध नहीं है । यह एक 
तथ्य परक स्वात्म चित्फलक पर प्रतिबिम्बित चित्र का प्रतीकं है । इस दृष्टि | 
ठ तन्त्र एक दर्शन बन जाता है । दर्शन भी वैचारिक भौर बौद्धिक भूमि का 
नहीं; मपितु स्वात्म चेतन्यात्मक अनुभूति के सत्‌" पक्ष के स्वरूप का 
दर्षन । 


स रथ 
[ कोक रयो 
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सन्त्र के दाशनिक पक्ष का वशिष्ट 


यह्‌ भ्यान देने की बात है कि एक बृद्धिमान्‌ ग्यक्ति समस्त दार्शनिक 
विचार धाराभों का विद्वान्‌ हो सकता दै, मञ्च पर विश्व के वर्तमान दार्शनिक 
विन्दुभओं पर विद्रत्तापूर्णं गवेषणात्मक ओर सारगभित भाषण दे सकता 
है । एसे व्यक्ति के व्यक्तित्व मे किसी प्रकार के परिवर्तन या पंस्कार कौ कोई 
अपेक्षा नहीं होती । जहां तक तन्त्र दर्शन कें स्वाध्याय का प्रन है-ग्पक्ति 
इसको जानकर पूरी तरह व्रदल जाता है । तन्त्र को समञ्जने के लिए अपनी 
बौद्धिकता के आवरण को उतार कर अपने स्व' खूपमे माना अत्यन्त 
आवहयक ओर पहली शर्ते दै । 





जब तक व्यक्ति बदलेगा नहीं, तन्त्र को नहीं समन सकता । यहु कोड 
सैद्धान्तिक वोद्धिक प्रस्तावना की भवतारणा नहीं; अपितु अनुभूति जन्य एक 
आयाम है। दर्शन मन मस्तिष्क बुद्धि के तक्रवाद का ऊहापोह केकर व्यक्ति के 
विचार सोमा का विस्तार कर सकता दै । इसे व्यक्ति को व्यक्तिसत्ता से, उसको 
समग्रपत्ता से भौर उप्के स्वपे कोई मतल नहीं होता । पर "तन्त्र को ष्यक्ति 
का कोई अन्य पक्ष नहीं चाह्र्‌। मात्र उतका स्व, मात्र उसको स्वात्म-सत्ता 
चाहिये । उसके असलो रूप का अस्तित्व चाहिए, जिसे वह्‌ दलरा सके मौर अपने 
सामरस्यसे उसे रसान्वितं कर सके | 


तन्त्र मे किसी समाधान के लिये उत्तर से सन्तुष्ट करने कौ परम्परा 
नहीं है । यहाँ तो स्वयं करना है । स्वात्म सक्रियता हो समाधान बने जाती है । 
दर्शन उत्तर देकर शान्त हो जाते हँ, भले ही उत्तर समक्षम अये यान माये! 
तन्त्र ठेसा नहीं करता । वह्‌ व्यक्ति को भात्मपात्‌ करता है । उसे उसका सच्चा 
स्वहूप देता है, कोई मुखोटा नहीं देता । 


प्रकाश केसा होता है ? इस प्रहन का उत्तर दर्शन के पास है। ष्यक्ति 
प्रका देखे या न देखे इसकी चिन्ता वह नहीं करता । तन्त्र उसे उस विधिसे 
परिचित कराता है जिससे वहू प्रकाश को इन जंखोंसे हौ देख सके। जब 
दुष्टि उपलभ्ध हो जाती है तो उत्तर स्वयं उपलब्ध हो जाता है । तन्त्र समाधान 
देने मे विश्वास नहीं करता, वहू विधि मे उतार देता है, जहां समाधान उसको 
सेवा मँ स्वयं उपलन्ध हो जाता है । 


हसीचिये जितने भी शाक्त या शेव तन्त्र, वे संवाद की भषा में 


लिच्वे गये है, यहाँ गु द्वारा शिष्य को दिये गये उत्तर नहीं, वरन्‌ स्वयं शिव ही 
गुड शिष्य दोनों कौ भूमिका अदा करते ह । देवो भगवती पूछती हँ भौर स्वयं 
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पिव जिज्ञासा शान्ति की विधि का निर्देश करते हँ । यह निर्देश मी मत्र 
निर्देष नहीं होते, वरन्‌ स्वाहम बोध समुद्र मे डूबकर लगाने के लिये सम्मिलित । 
प्रयासहोते है! ^ 
श्रीतन्श्रालोक विधि भौर सिद्धान्त का यामल शास्त्र 
श्रीतन्त्रालोक भी दार्शनिक उहापोह का समाधान नहीं, उसकी विधि 
का, शिष्यको सक्रियतामे उतार देने का शास्त्रहै। इसमे साधना को 
विधियो का एक लम्बा उपक्रम है । इस खण्ड के प्रथम, द्वितीय भौर तृतीय 
भा्भिकों मे जो कुछ सिद्धान्त है, उसका शाखरीय स्वरूप तो व्यक्त है, पर 
साधना पक्ष पर ही अधिकं बल दिया गया है। उदाहरण स्वरूप ज्ञान मौर 
अज्ञान के सन्द्भं ( आ १, प्‌० ८७ ) को समज्ञाते हृए पृष्ठ ११२ मं निष्ठा ह 
विधि का निर्देश किया-गया ह । इसी प्रकार वस्तु की स्वात्म शक्ति को समक्षने 
के लिए तादात्म्य विधि ( १२२-१२३ ) । इसी तरह संविन्मयल्व म 
निमज्जन ( प्‌० १८३ ), उपाय के प्रकरण मे क्रिया पर बल ( १९२-२१२ ), 
समावेदा विधि (२११-२१५), निविकल्प में विश्नान्ति (२४०-२४८), इसी तरह 
पुरा दसरा आह्भिक मनुपाय साधना का ही स्वरूप दिर्दशित करता है । तृतीय 
भा्धिक का निम्ब प्रतिबिम्बवाद यह्‌ बता रहा है कि हुम स बाह्य चेतना के 
स्तर से आन्तर चेतना म कैसे प्रवेश पा सक्ते है भौर चेतना के परेजाने का 
मागंक्याहै? सब की साधना की विधियां क्या! विधिम प्रवेशके 
लिये जिस ज्ञान कीं आवश्यकता होती है, तन्त्र उतना हौ ज्ञान बताना भावद्यकं 
मानता है । इन विधियो को शाख्मोय संकेत से जानकर गुरुजनों से विधि में 
उतरने की प्रक्रिया का पालन करना चाहिये । । 
यह्‌ ध्यान रखना है कि, सिद्धान्त-देशना का ल्य भचेतन को चेतन क । 
स्तर परक जानाहै। पर यह भी निष्ित है कि उस उच्च स्तर पर भी विना 
विधि के कोई कैसे जा सक्ता है ? इस दरन्दरास्मक चेतन अचेतन भाव के स्तर 
से भी ऊपर तन्त्र, साधक को चेतना के केन्द्र म अवस्थित कर देता है । 
तन्त्र॒ मनुष्य के शरीर को अनन्त ऊजमिं का रहुस्याधिष्ठान 
मानता है । वह उन्मना के शिखर पर विराजमान विस्म मे विश्रान्ति का भदेश 
देता है" । समना के सहल्लार मे बेठकर मातृका को सहस्र रदिममाला का हार 
स्वात्मसंविद्‌ को पहनाने का समयाचार जानता है* । आज्ञा, विशुद्ध, मनाहत 
मणिपूर, स्वाधिष्ठान भौर मूलाधार के स्तर पर वाक्तत्त्व कौ ऊर्जा को भात्म- 
सात्‌ करता है । योग मार्ग को संरणो से अलग एक स्वतन्त्र देशना के माध्यम 
से यह्‌ जीव शिव को परम शिव मे नियोजित करने का उपक्रम अपनाताहै। 
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तन्त्र के अनुसार कामना संस्कृति-वैतरणो को पार करने को वाहनं 
बनती है। जब क्रि योग॒ निषेधात्मक पन्थाके आग्रह से ग्रस्त दै । योगी 
बोलता है- मनोगत समस्त कामनाभों को कुचल डालो, कृष्ण भी कहते 
"प्रजहाति यदा कामान्‌" जहाति का अर्थं तो छोडना दौ है; किन्तु भ्र उपसर्ग 
लगाकर विशेष रूप से छोडो का यह निषेधात्मक बल युद्ध की भाषा के ही समान 
है। तन्त्र के अनुरार-'यत्र यत्र॒ मनः गच्छेत्‌ तत्र तत्र समाविशेत्‌" का प्यार 
मरा निर्देश है। विधि मे उतारकर मन को समावेश की सुधा से सिक्त करना 
मौर कामना के पार उतार लेना तन्त्र का वैशिष्ट्य है। 


कठिनाई तो यह है कि जनता युद्ध को भाषास भीत होकर उसे स्वीकार 
करलेतीहै। माँका दुलार भरा तन्त्र उसे स्वीकार नहीं होता । यहौ कारण 
है कि तन्त्र का उतना प्रचार नहीं हो पाया है। 


क््मोर की महीयसी मही से महनीया मृक्तिधार भारत पर बरखती 
रही पर हमने भाग्रह्‌ पूर्णं शाञ्जीय अवेष्षों मे आविष्ट होकर उस अमृत का 
अपमान ही किया है । हमने आध्यात्मिक नींद के खराटों मे शतान्दियां बिता 
दीं । हमने संकोच का, कटुर सम्प्रदायवाद का, कूम॑वाद का, जातीयता की 
हेय अहंकृति का मौर पार्थक्य प्रथा का पथ ही अपनाया है । 


आज के मनीषियों का ध्यान इस अमृत संदेश की भोर गयाद। 
विक्वविद्यालयों ने इसे पाठ्य विषय के रूपमे स्वीकार कियादहै। पर दसम 
भो सावधानी की आवश्यकता है । कहीं वह्‌ साधना का स्वर, पाठ पटने को 
परिपाटी की एक परिमिति न बन जाये । शिष्यो को विधि मँ उतार कर उन्हें 
बोधात्मक सजगता मे जागृत रहने को वाक्सुधाका आधार दिया जाना 
चाहिये । उन्हें यह समन्ञाया जाना चाहिये कि तन्त्र मे ईहवर भौर शतान 
दोनों भागवत ह। पवित्र संसार का एक एक अणु हिव रहै, भैरव सद्धावसे 
भरित है। यहां कुठ भो हेय नहीं, सभी उपादेय है । यहं ग्रहण मौर त्याग 
नहीं, मातर प्रमेय को प्रमाता मे परिणत होना है । ज्ञेय कोक्ञाताके ज्ञत्व में 
समाहित होना है । प्रमाता को तादात्म्य बोध से बुद्ध करना है, सवं भौर 
सार्वारम्य मे समावेश पाना है । 


रहस्य आलोक 


तन्त्र के इन्हीं रहस्य सूररं का आलोक श्रोतन्त्रालोक है । भालोक 
( आ + लोक्‌ + घन्‌ ) शब्द में सूक्ष्मदर्शंन का माव निहित दहै। भा उपस्षगं 
आनन्दवाद का बोज है। सावर्म्य का प्रतिनिधित्व करता है भौर भवृत्तर 





॥ 
॥ 
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कै विस्तार का बोधक है । इसके परिवेश से कोई दिशा भृती नहीं रह पाती । 
खोक विद्व का पर्याय वाचौ शब्द है । हमारे लिये तो भारतवषं ही छोक है" । 
इस प्रकार शिव के विश्वोत्तीणं मौर विष्वमय दोनों अर्थो का भासूत्रण "तन्त्रा- । 
लोक यह्‌ संज्ञा करती है । श्रो लगाकर बीज श्रो' से बृंहित यह्‌ शश्रीतन्त्रालोक' | 
शेव साधना का मूलाधार सिद्ध हो चुका है। इसका दोवतन्त्र साहित्य मे 
अप्रतिम स्थान द्वै। 

भआचायं जयरथ ने संस्कृत भाषा में इसको विशद व्याश्या लिखी है । 
उसके विना श्रोतन्त्रालोक का अथं लगाना मेरी दुष्टि मे सम्भव नहीं है । शिष्य 
परम्परा प्राप्त विधियो से आचार्यं जयरथ पूरणं परिचित थे । उन्होने उनको व्यक्त 
करने का सार्थक प्रयास अपने विवेक भाष्यमे कियाहै। मेने भपने नीर- | 
क्षीर विवेक भाष्यमें इसी का अनुसरण किया है। | 
श्रीतन्त्रालोक के रचयिता 

विहवस्तरीय साहित्य का सुजन करने वाले रचयिताओं के सम्बन्धे 
प्रायः इतिहास मौन है । वेदिक उपनिषद्‌, पुराण, रामायण कालीन अनन्त 
रचनाकारों ने भपना नाम तो उजागर किया; किन्तु अन्य जीवन के मन्दर्भो 
को मोन शन्य में ही समाहित कर दिया । व्यास, वाल्मीकि भौर कालिदास 
इसी श्रेणी के मनीष थे। इनलोगों की तरह्‌ अपने जोवन के पक्ष का गोपन 
श्रौ अभिनव गुप्तको प्रिय नहीं था। समय-समय पर प्रसङ्खों भौर सन्दर्भोके 
अनुसार अपने जीवन, परिवार, माता-पिता भौर केखन की मूल दष्टिका ॑ 
इन्होने उल्लेख किया है । आज इन अन्तः साक्ष्यों का महान्‌ महत्त्व है । । | 
दो अभिनवगुप्त 

शङ्कुर दिग्विजय इलोक से यह्‌ प्रमाणित होता है कि, कामरूप निवासी 
षटकमं निपुण दसी नाम के किसी तान्त्रिक ने अपनी साधना के बल पर भाचायं 
शङ्कर को भगन्दर रोगसे ग्रस्त कर दिया । परिणाम स्वषूप उनकी मत्यु हो 
गयी । वस्तृतः वह्‌ शंकर से शास्त्रार्थं मे पराजितो गयाथाभौरदुःखाथा। 
उसने क्रोध से बदले को भावना अपना कर अभिचार कर दियां । 

यह उल्लेख वस्तुतः विवादास्पद है। भाचार्य शंकर का समय ईस- 
वीय सन्‌ ७८८ से ८२० का माना जाता है । शंकर का कोई प्रतिपक्षी भो इस 
अवधि के अन्तराल मे क्रियाशील होना चाहिये। भैरव स्तोत्र गौर बृहत्‌ 
विमरिनी विवृति रचनां के अन्तः साक्ष्य के आधार पर यह्‌ प्रमाणित है कि 
महामाहेश्वर श्रीमदभिनवगुप्त- का समय एकादश शताब्द का मध्य काल था। 


१, अमरकोश का. २ वगं १।६। 
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कामरूप वास्तव्य अभिनवगुप्त ओर आाम प्रदेश विजय यात्रा के 
सन्दभं शंकराचार्य से उसके सम्पर्कं को इतिहास का आधार प्रदान करते हँ । 
हसते दोनों अभिनवगप्त एतिहासिक पुरुष सिद्ध हो जाते हैं । एक ने वङ्घु भूमि 
को विभृषित किया भौर दसरेने कंश्मोरको भूमि से विद्व को भालाक 
प्रदान किया | 


श्रीतन्त्रालोक के रचयिता श्रीमम्महामाहेश्वराचायवय भोमदभिनव- 
गुप्तपाद रह। अभिनव शब्द के साथ गुप्त पदवौ इनके पूवज महामाहैश्वर 
अत्रिगप्तसे पारभ्परिकसरूपसे चली आ रही थी । इनके पूरवे वंशज अत्रिगुप्त 
माने जतेदहं। गंगामौर यमुनाके मध्य द्वाबा क्षेत्र को अन्त्वेद कहते थे। 
अत्रिगुप्त वहीं कै निवासो थे । उस समय कन्नौज मे यश्चोबर्मन का राज्य था। 
भत्रिगुप्त इनके सम्पकं म मी थे। मदुमुत प्रतिभाल्ालो विद्वान्‌ अत्रिगुप्त सवं- 
शास्त्र पारङ्खत परिवृढ पुरूष थे । देश-देश मे उनकी प्रतिमा कौ प्रसिद्धि थो । 
कारभीर के अधीश्वर श्रोमान्‌ रलिताददित्य ( ७२५-७८१ ) भी उनसे बडे 
प्रभावित थे। उन्होने अपनी राज्य लक्ष्मी का सारस्वत श्वृङ्खार किया भौर 
प्रतिष्ठापूर्वक अपने साज्राज्य में बुलाया भोर राजधानो मे भधिष्ठित किया । 


वितस्ता के किनारे शीतांशु मौलिन्‌ मन्दिर के पास इनका भव्य मावास 
निर्मित हमा था। इसकी दो शताब्दियों के बाद ही अभिनवगुप्त वहां प्रादुभूत 
हुये । यह्‌ उनके परिवार का स्थायी निवास बन गया । उन लोगो को जोविका 
हेतु ९क अच्छी जागीर भी दी गयी थो । परिणामतः अन्तर्वेद का सम्बन्ध भव 
विच्छिन्न सा हो गया । जिस समय ललितादित्य ने कन्नौज के यशोवर्मन को 
माक्रान्त किया था, उसके बाद इस परवरार का इतिहास कारमीर का इतिहास 
बन गया ओर १५ वर्षोके कालान्तराखके बाद श्य परिवार ने एक नई 
विमति को जन्म दिया । यही विभूति श्रौमन्महा माहेश्व राचारयं श्रौमदभिनव- 
गुप्त थे । इनके पिता चुखुलक नाम से प्रसिद्ध थे । परम्परा से यहु परिवार 
प्रतिभा पुरस्कृत महापुरुषो का जन्मदाता बना रहा । 


कारमीर राज्य का वातावरण प्रकृति को रमणीयता से शाष्वत पुलकित 
रहता है, पर १०बीं भौर ग्या रहुवीं शतान्दी का कृ दूसरा ही स्वरूप था । 
सारा देश स्वाध्याय की पावन स्थली बन गया था । सारस्वत साधना के अति- 
रिक्त योग साधना से परिष्कृत स्वाष्म संविद्‌ साधना का वहाँ पूरा प्रचलन धा । 
राज्य की जनता ब्रह्म वर्ज॑स्‌ से विभूषित थी। तान्विकं साधना के इस 
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भरष्यभिज्ञात्मक उल्लासने राज्य को एक नई दिशा दो । ध्म की अभिरुचि वाले 
क्षेत्र मे तान्त्रिक विज्ञान ने जिजोविषा को नया बल प्रदान किया मौर योगं 
की अनेकानेक शाखाभों का सुजन हो गया । 


पहले यहां दो संवत्सर बहुत प्रचलित ये, 'सप्तषि' भौर "कलि! । सपति 
संवत्‌ कलि संवत्‌ के २५ वषं बाद शुरू होता है। बृहत्‌ विमशिनो मे ९. 
वषं मे इसके लिखे जाने को चर्चा है । मागंशीषं के अवसान मे ४०९० कलि 
संवत्‌ मे यह लेख सिद्ध होता है । भैरव स्तोत्र ( पौष कृष्ण १५ ) सप्ति ६८, 
क्रम स्तोत्र मागशोषं कृष्ण ९ सप्तपि ६६ अन्तः साक्ष्य सिद्ध रना तिथियां 
ह । सप्ति संवत्‌ के ४०६६ से ४०९० तक हनकी सक्रियता निचित होती है । 
६० संवत्‌ ९८५ का वह्‌ सम्भावित समय हो सकता है, जब इन्होंने क्रम स्तोत्र 
का सृजन किया होगा । यह मानना उचित है कि उन्होने अपनो साहित्यिक 
क्रियाशोलता सम्भवतः ९५० कं आस पास शुरू को होगो, जब वह्‌ मात्र २० 


वषं के रहे होगे । इस तरहू उनका आनुमानिक जन्म वस्सर ९३० ए० डी° कहा 
जा सकता है । 


उनक्रा जन्म नाम मभिनवही थाया गृखजनों द्वारा प्रदत्त था--इसमे 
यह्‌ उक्ति- 


नन्दन्ति पितरस्तस्य नन्दन्ति च पितामहाः । 

अद्य माहेश्वरो जातः सोऽस्मान्‌ संतारयिष्यति ।! 
(तं. १।१, १० १३) 
सन्देह पेदा करती है । क्या इनका जन्मनाम माहक्वर ही था ? प्र 
इस अभिनव शिष्य ने अपनी अभिनव प्रतिभा के बल पर एक अभिनव 


कोतिमान्‌ स्थागित किया होगा भौर गुरुजनं ने उसे अभिनव कट्ना शुरू कर 
दिया होगा । 


मभिनवगुप्त भारतीय विद्या की विभूति ये, सरस्वती के मृत्तिमान्‌ 
भरतक थे । उन्होने संस्कृत वाङ्मय के विभिन्न पक्षों का न केवल परिष्कार 
किया; भपितु स्वयम अनुभूत सिद्धान्तो की स्थापना कौ । इन्होने एरव॑वर्ती 
व्यक्तियों के परिवेश से ऊपर उठकर अपने कृतित्व के माध्यम स अपने 
"भ्यक्तित्व की प्रतिष्ठा की । 


इनका जोबन क्रम इन विन्दुभों से निरखा परखा जा सकता है- 
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प्रारम्भिक अवस्था, अभिनव युगल, पिता माता, योगिनो भूः, जन्म 
समय (आनुमानिक), बचपन स्वाध्याय, परिवार भौर वातावरण ये सारे बिन्दु 
यहाँ संक्षेप से व्यक्त । 


पिता भोर माता से सम्बन्धित तन्त्रालोक का भादि श्लोक" लोक 
विश्रुत ही है। माँ विमल कला कौ कुक्षि से कलाधर अभिनव का जन्म भारतोय 
वाङ्मय के लिये वरदान सिदध हुभा । शेव महामाव कं भन्य वातावरण मे 
सारस्वत साधना का सिन्धु लहुरा उठा । लक्ष्मणगुप्त सदृश विद्वान्‌ इनका 
गुड मौर शिक्षक था । उनते इन्होने प्रत्यभिज्ञा शास्त्र का मन्ययन किया। 
चन्द्रावदातधिषण नररविहगुप्त पिता से साधना कौ विधि का भभ्यास 
किया । 

आचायं सुमतिनाथ (श्रौत. १०।२८७) इनको परम्परा के परिवद्‌ पुख्ष 
ये । उनकी प्रज्ञा के प्रकाश का चमत्कार श्रीशम्भुनाथ को प्राप्त हुमा । श्रोशम्मु- 
नाय ते अभिनवगप्त को मानो अपना पूरा परामृत कलश हौ पिला दिया था" । 
महामाहिश्वर शम्भुनाथ भौर उनके साथ रहने वाली भगवती दूती को अपार 
कृपा ते इन्हे इस गहन शाख मार्ग मँ उतार दिया था । उनकी ज्ञान गरिमा 
के गौरव की रक्षा, इष योगिनी भूःर् शिष्यते पूरो तरह किया । अभिनव 
उल्पल देव को अपने गुर का भी गुड मानते थे*। 


अपनी गुरु परम्परा का उल्लेख वे स्वयं करते हं भौर अपने बोधात्मक 
महाप्रकाश के परिवेश मे रहते हए इस प्रन्थ रचना का भी उद्भोष करते हें ।* 
हसे वे पूण प्रक्रिया मानते है, । तन्तराहोकको ये सवंशङ्कारानि माहेश्वर 
मागं मानते है* । 





९. विमलकलाश्चयाभिनवसुष्टिमहा जननी 
भरिततनुर् पञ्चमुख रचिर्जनकः । 
तदुभयय।मल स्फुरितभ।वविसगंमयं 
हदयमनुत्तरामृवक्षुलं मम॒ संस्फु रतात्‌ ॥। (श्रत. १) 
२. इति श्रीषूमतिग्रक्षाचद्दरिका शान्तमानसः । 
शरीशम्परुनाथः सद्भावं जाग्रदादौ स्यङ्पयत्‌ ॥ (भ्रीत. १०२८७) 
३. तादङ्‌ मेलककलिकाकलि ¶-तवूर्पो भवेद्‌ गमं । 
उक्तःस योगिनी भूः स्वयमेव क्षानभाजनं भक्तः ।। (रीत, १।१४) 


ॐ, श्रीत, १३।२५९; ५. भीत. १।१६; ६. भौत. १।१५; ७. भीत, १२।२५। 
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सोमानन्द उत्पल देव ओर गुखुवयं लक्ष्मणगुप्त के नाद मे संमोहित | 
करर ~ > हों । 
मतिषट्पदी को मकरन्द माधुरो मधुर समावेश- पमृद्धिका स्मरण उन्होने | 
तन्तराोक कं प्रारम्भमेंहो कियाहै१। त्रेयम्बकनाम त प्रसिद्ध भद्वेतवादो 
गुरपरम्परा कं प्रवत्तक श्रोकण्ठ ओर श्रीमान्‌ मूतिराज को जयनशोकता को 
प्रतिज्ञा को हैर । महात्मा वामननाथ भी इनकी गुरु परम्परामेही भातेहै। 


मातृवियोग भौर पिता की मृत्यु के बाद उनके ऊपर अनवेक्षित 
परिवार का भार मा पड़ा। आजीव अविवाहित पुष के लिए एक्राको । 
जीवन का निर्णय समस्यामूलक होता है। उन्होने सम्पूणं समर्पण किया । 
२०० वर्षोते भा रही पारिवारिक दढ संस्कारवादिता, पिता का सामाजिक 
महत्त्व भोर मातृवात्सल्य का अमृत उन्मेष, इनकी स्वयं की उच्च रिक्षा 
भोर दीक्षा तथा गहुन साधना का भोजस्वी स्वरूप, अनेकानेक गुखजनों | 
को प्रज्ञा सुधा के अजघ प्रवाही बोध सिन्धु का आत्मसाकरण भौर 
इनका समग्र मिश्रण ! इसने इनको एक अपूवं मदूमुत, अनुपम, उच्च बौद्धिकता 
भौर जाध्यात्मिकता का प्रतीक बना दिया। 

भारतोय दाक्ंनिक परम्परा को समद्धि मं दनका एक गौ रवपूर्णं स्थान 
है । भ्यक्ति के भाध्यात्मिक यजन को उत्कण्ठा से ये विभूषित ये । ये असामान्य 
प्रातिभ विभा कं भासमान भास्कर थे । मृशूयतया तीन पद्वतियों के धालोक से 
इनका तन्त्रालोक नालोकित है-- १-कुल, २-क्रम भौर ३-त्रिक । 

सर्वप्रथम इस महान्‌ प्रतिभाशाली को दिव्यता प्रदान करने वाक्ते श्रोमानु 
रकष्मणगुप्त्‌ हौ थे । उनके साथ इनको भाध्यात्मिक भृख मिटी भौर तृषा को 
तृप्ति हुई । त्रिक भौर क्रम का स्वध्याय उन्होने ही कराया । इसी से प्रभावित 
हाकर सबसे पहले इन्होने क्रम स्तोत्र लिखा। भसामान्य सफल कृति थो 
वह । सबसे बड़ा नात थी तन्त्रालोक को रचना । विना ग्रन्थागार के जो कुछ 
इन्होंने पठ्कर क्ख, बहु मानव मस्तिष्कं की चामत्कारिक सफलता ही 
मानी जायगी । तस्मिन्‌ वितस्तारोधसि, मूर्ध॑नि प्रवरपुर भौर “परिकल्पित 
भूमि सम्पत्‌ निवासम्‌" की पंक्तियाँ एक कल्पना को जन्म देती है । शीतांशु 
मोलिन्‌ मन्दिर का मालिनी विजय तन्त्र मे भी उल्लेख है । यह कृति प्रव रपुरमें 
ही रचित है । प्रवरपुर कई टोलों का कस्बा रहा होगा, जहां इनका भावास 
था, वहीं से इनको सारी रचनायें हुई होंगी ° । 
१. भीत, १।१३; २. श्रीत. ¶।९। 


३-मभिनबगुप्त एेन हिष्टारिकल एण्ड फिलासाफिकल स्टडी बाहइपो* के" सीर 
पाण्डेय । 
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कुतिया - 

१-- बोधपञ्चदशिका, २-माल्िनी विजय वात्तिक, ३- 
परात्रिशिकाविवृति, ४-तन्त्रालोक, ५-तन्त्रसार, ६- तन्त्रवटधानिका, 
७-- ध्वन्यालोकलोचन ८--भभिनव भारती ९भगवद्गीता गोता्थ॑संग्रह, 
१०--परमार्थसार, ११- ईश्वर प्रत्यभिज्ञा विवृति विमशिनी, १२--ई० प्र° 
विर्मशिनी, १३- पर्यन्त पञ्चिका, १४--घटाकार पराकुलक विवृत, १५-- 
क्रम॒ स्तोत्र, १६ देहस्थ देवताचक्र स्तोत्र, १७-भेरव स्तव, १८ - 
परमार्थोर्ध्वं देशिक, १९--परमा्थं चर्चा, २०-महोपदेशवशतिका, २१-- 
अनुत्तराष्टिका, २२-- अनुभव निवेदन, २३-रहस्य पञ्चदशिका, २४-तन्त्रोज्वय, 
२५-ुरूरवाविचार, २६ क्रमकेलि, २७--शिव दृश्यालोकन, २८ -पूवं 
पञ्चिका, २९-- पदाथ प्रवेश निणंय टीका, ३०-- प्रकीर्णकविवरण, ३१- प्रकरण 
विवरण, ३२--काग्य कौतुक विवरण, ३३--कथामुख तिलक, ३४- रष्व 
प्रक्रिया, ३५--मेदवाद विवरण, ३६९-देवीस्तोत्र विवरण, २७--तच्वाध्वा- 
प्रकाशिका, ३८--शिवशक्त्यविनाभावस्तोत्र, ३९ बिम्ब प्रतिनिम्बवाद, 
४०--अनुत्तराष्टक हृष्यादि--ध्नमे इनकी विद्व प्रसिद्ध कति श्रीतन्त्रालोक 
ही है । 
शेली भौर परिवेश- 

भाष्य लेखन की सीमा म विस्तारमयी व्यास शेली भपनाना सम्भव 
नहीं था। समास पद्धति अपनाने के कारण कतिपय स्थान मात्र भनुवाद 
रह्‌ गये है ! आवश्यकता थी, उन विषयों के स्फोरण की; किन्तु महर्घता भौर 
प्रन्थ की विदालदा को ध्यान मेँ रखकर मुञ्ञे यही शेली मपनाने के लिए बाध्य 
होना पड़ा । श्रीतन््रालोक के इस प्रथम खण्ड मे प्रथम तोन माह्जिकों का 
समावेश हो पाया है । क्रमशः भागे के भद्धिकों का प्रकाशन यथावत्‌ 
चल रहा है । 

भादरणीय शी पं० हरिश्चन्द्रमणि त्रिपाठी, प्रकाशनाधिकार, 
सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी के सहृदयतापूरणं व्यवहार मौर 
प्रकाशन तत्परता के लिए उन्हें साधुवाद ज्ञापन करता हूं भौर श्रीगिरोशचन्द्र, 
व्यवस्थापक विजय प्रेस को उनके सतत सहयोग के लिये माश्षोर्वाद प्रदान 
करता हूं । 

दस कायं मे मुने स्वच्छन्द तन्व्र, तन्तरसंगरह॒ के सभो खण्ड, शिवदुष्टि, 
पूर्णताभ्रत्यभिज्ञा, कामकलाविलास, ईखव रप्र्यभिज्ञा, प्रस्यभिज्ञाहूदयम्‌, इद्र- 
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यामल, मालिनो विजयोत्तर तन्त्र, सर्वदक्न संग्रह (ऋषि) श्रीविद्यारत्नाकर, 
श्रीम दरगवद्गीता, तन्त्रसार ग्रन्थों से विष सहायता मिलो । जिन सज्जनो से 
शस विषय मे सम्मति, जिज्ञासा को शान्ति मौर सहानुभूति भिलो, उने 
श्री डां मागोरथ प्रसाद त्रिपाठो "वागोज्च शाश्नी' निदेषाङ अनुसन्धान विभाग 
सं° सं° वि° वि ०, श्री व्रजवल्लभ द्विवेदी, श्रो पं रामजी माल्वोय, प्रोफेषर भोर 
विभागाध्यक्ष, योगतन्तर विभाग, सं* सं* वि० वि० , वाराणसी मौर श्रौ बदुकनाथ 
शास्त्र विस्ते प्रमुख हं । 


समादरणोयश्नी सीताराम जी कविराज के स्नेह पूर्णं भाशोर्वाद ओर 
डां० विजयनारायण मिभ, प्रन्यागाराध्यक्ष, सं° संर वि० वि० के शारद 
योगदान मेरे स्वाध्यायाध्यवसाय के आधार बन सके । 


सरस्वतो समुपासक, श्रद्धास्पद श्रोमान्‌ पं° श्रोविद्यानिवास मिश्र, 
कुलपति, सम्पूर्णानन्द संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणासी का रेखक आ जीवन 
आभार रहेगा । वे मेरो सविता उपात्रनाके प्रत्यज्न सानो ह । मेरे विश्वामित्र 
महाकाव्य ( हिन्दी ) को भूमिका लिखकर उन्होने मुज्े अनुगृहीत किया है । इस 
न्य के प्रकाशन को ग्यवस्था कर मेरे जीवन क्षो यशः उत्कर्षं को भर 
अग्रसर कर उन्होने महुनीय सारस्वत उपकार किया है । एतदर्थं मैँ उनके 
किए त्रिपुराम्बा कौ परमानुकम्फ की प्राथना करता हू । 


अन्त में यह्‌ पूरी कृतिम संविद्बोधवपुष्‌ परम शिव को समर्पित करता 
हं भौर उन्हे प्रणाम करता हँ 


चिदाकाशमये स्वाङ्ग विश्वालेखय-विधायिने 
लवदिभृतोूवभवे नमो विषम-चक्षषे ।। 
ॐ सोः 


डं° परमहंस मिभ “हंस 
ए ३९ बादशाहबाग 
वाराणसी 
चैत्री पूणिमा २०४९ 





विषयान्‌क्रमणिका 


प्रथममाह्धिकम्‌ - [विज्ञान मेद प्रकाशन नामक पहला माह्भिक प०१-२८७] 
मङ्गलाचरण १ विकल्प-संस्कार के उद्देश्यसे जयरथ भी "विवेक' भाष्य में 
प्रवृत्ति, मायात, यात भौर भयात अध्येता, साकूत उक्ति से आन्दोलित मन, 
वाणी को भशाक्तता मे भो पारमेहव र अनुग्रह २, इष्ट परामर्श, माता, पिता, 
स्वात्मीय अनुत्तर हृदय का स्फुरण, त्रिकं दर्शन, कुल दर्शन, क्रम दर्शन, परिवार 
भादि का संकेत १-१८ चित्प्रतिभा परा देवी का नमन १९ अपरा देवो 
को प्रणति २०-२१ परापरा देवी का परामश २२-२४ देवीत्रय प्रणति २५- 
२६ गणपति स्मरण २७-३० मच्छन्द विभु को प्रार्थना ३१-३५ परम्परा प्राप्त 
गुरुजन स्मरण ३६-३९ चुखुलुक गुर एवं पिता ३९ शास्त्रमागं प्रवर्तक भगवान्‌ 
रम्मूनाथ ४० अनुत्तर षडर्धाथं क्रम को प्रशंसा, पूर्णार्था प्रक्रिया के प्रवर्तन का 
प्रतिज्ञा, स्वात्मनामोल्लेपूरवंक रचना को स्वोकृति ४१-४३ श्रौ मालिनी 
विजयोत्तर तन्त्र भोर इस कृति की तुना भौर मालिनो मत कौ श्रेष्ठता, मेद 
परमद कथन, प्रसिद्धि गौर आगम, ४४-५९ 


शिव भेद, शिववक्त्र, सदाशिव स्वच्छन्द, चण्ड भैरव, मङ्गल, चक्र, 
वागीशो शिखाभेद, ग्रन्थ प्रणयन के लिए गुख्देव का आदेश, स्वात्मनामोल्लेख 
पूर्वक कृति प्रशंसा भादिवाक्य ६०-६३ 


संस्सृति का हेतु भज्ञान, मोक्ष का एकमात्र कारण ज्ञान, मल (भनज्ञान) 
संसारके अंकुर का कारण ६४ द्विधा आणव मल, कर्मं का निमित्त मल, 
पोरुषज्ञान से मोक्ष ६५-६७ अज्ञान की निरुक्ति ६७ ज्ञान ही अज्ञान, 
चेतन्य ही आत्मा, ज्ञान भौर अज्ञान दोनों बन्ध, शिवसूत्र ६८ शिवसूत्र का 
विष्लेषण ६९-9१ मोक्ष, संसार-शान्तिदायक ज्ञान ७२ योगाचार मत, 
७२-७४ माध्यमिक मत॒ ७५-७७ सांख्यवादौ मत ७८-८९ योगशात्र, मोसुल 
काङके, पाडुपत मत ८०-८१ मुक्त भी अमुक्त, मुक्त को परिभाषा ८१, बोद्ध, 
सांख्यवेद शेव मत में मुक्त ८१-८३ भवच्छेद रहित मुक्ति ८३ शिवशासन में 
लान भौर भज्ञान, पुरुष का अज्ञान ८४-८५ मलों को उत्पत्ति बोद्ध 
ओर पसन ज्ञान-अज्ञान ८७-८९ 
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दीक्षा-९०-९१ करतल स्थित जीवन्मुक्ति ९२ दीक्षा भौर बौद्धज्ञानं 
की प्रधानता, रुर, स्वायम्भुव, मतङ्ग भोर चिल्लाचक्रेश्व री मत ९३-९६ शाश्च 
का स्वाध्याय हौ बोद्धज्ञान का मूल कारण ९६ विकल्प मेद-प्रथात्मक, अख्याति 
रूप अज्ञान ९७ भात्म भाव देहु सद्भाव पर्यन्त, देहान्त होने पर भी मोक्ष का 
मभाव, बोद्ध अज्ञान क) निवृत्त मे मोक्ष ९८ नि विकल्प चित्त तत्काल मुक्त ९९ 


शेय परतत्त्व साक्षात्‌ शिव, प्रकाश का प्रकाशन, मावकी मवस्तुता 
भा महत्त्वपुणं १००-१०१ प्रकाश, भपूर्वाथं विषय प्रमाण, १०२-१०३ जोव 
परमेश्वर १०३ हेवाकधरम, सर्वशन्यवादो बौद्ध १०४-६०५ ज्ञाता, ज्ञान भौर 
नयसूप वस्तु {०६-१०७ कामिक तन्त्रोक्ति १०८ विश्वाति शिव १०९ छ; 
प्रकार कं हिव १००-१६१ निष्ठा से सिद्धि १६२। 


जप होम ओर अचन से मन्त्रसिद्धि , ज्योतिर्ध्यान, शन्यध्यान, समना- 
ध्यान भौर रिवध्यान तथा इनके परिणाम ११३ , विक्वाकृति शिव के छः 
प्रकार ही क्यों ? इस प्रक्न का उत्तर ११४-११५, विश्वमय होने पर भी विश्वो- 
तीणं शिव के सम्बन्ध मे कामिक तन्त्र कामत, जल दर्पण का उदाहरण ११५. 
११६, अद्वयवाद का निर्वाह, भावों से पृथक्‌ प्रकाश की अनुपपत्ति, विभृतादि 
धमं का स्वरूप, नित्यता अकाल कलित का धमं नहो, धमं भेद का खण्डन 
माञ्जस विधि, स्वातन्त्य की मुख्यता ११६-११८ समवायिनी राक्ति, भर्थो- 
पाधि वक्षात्‌ भनन्त भेद, ११९, शक्ति की परिभाषा, शक्ति शक्तिमान्‌ कौ 
मान्यता से अद्वयवादका ही समर्थन, अग्निके दाहुकत्व भौर पाचकत्वं का 
उदाहरण १२०-१२१, पारमार्थिक भासनात्मक भेद १२१-१२२, वस्तु की 
स्वात्म क्षक्ति का उद्रेक तादात्म्य से ही भवभासित १२२-१२३, भदुप्तविभव शिव 
स्वात्म संवित्‌ के मुकुर में ही भासित, शेवीमुख, शक्ति शक्तिमान्‌ मे उपायोपेय 
भावात्मकं क्रम {२४-१२५, श्री किरणागम के अनुसार शक्ति उपाय, गर्ढ-प्रसन, 
भगवान्‌ का उत्तर, शब्दतः मौर अर्थतः शास्त्र की प्रवृत्ति, माया हेय, शिव ग्राह्य, 
प्राक पुष, मायाधमं रहित शिव, अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष, मानस प्रत्यक्ष, अनुभाव, 
विकल्प मानस, संकल्पक मन १२६-१२७। 


भविकल्प मानस प्रत्यक्ष, तत्पश्चात्‌ सविकल्प. भानस प्रत्यक्ष, 
शक्ति द्वारा शिव का मानस प्रत्यक्ष १२८ भूख की अनुमति में विकल्प का 
भभाव, विकल्प वस्त्वाश्चित, विकल्प विमर्शं, विभू शिव भी साध्य, दैशिक गुरू 
शक्ति द्वारा शिव की दीक्षा १२९, रूप से वृक्ष का ग्रहण, सर्वात्मना अगृहीत शिव, 


रिषे तो 





(कि: 


नाद विन्दु आदि से पूर्णतया अगृहोत शिव के ग्रहण का समर्थन, ज्ञान 
शक्ति से ज्ञात शिव १३०-१३१। 


परमेश्वर का शक्तिस्फार, कला, तत्तव, भुवन, वर्णं, मन्त्र, पद, सृष्टि, 
स्थिति, संहार, तिरोधान, अनुग्रह्‌, जाग्रत्‌, स्वप्न सुषुप्ति, तुर्यं, महामन्तरेश्वर, 
मन्त्र, अकल भौर सक्कये समो रिवको विमति १३२, छतोस त्वात्म 
जगत्‌ का चिदानन्दघन हिव हौ परम पुद्षार्थं, त्रेशिरस्‌ मत प्रमाण १३३। 


ग्राम शब्द को परिभाषा--१३४ शिवामृक्तपरिष्ठत भात्मतत्तव, प्राम धमं 
वत्ति, १३५ पथ्य का समाश्रप्रण, काकल्निन्याय, अतिभावता क्रा विकाम १३६ 
ष)डश सप्तदश ओर अष्टादश (अपर-परापर ओर प्रर) काल, एकादश पदात्मिका 
श्राणको चार यात्रा, उन्मनाकरा ओौन्मनमतिरामय पद, १३७ श्रो कण्ठको ग्राम 
धर्मता को मान्यता, हदवस्य, सवंदेदृस्य, स्वभावस्य, सुनृक्षम ओर सामृद्य ग्राम 
दाब्द से कथित ग्राम धमवृत्ति १३८-१३९ रामस्य, मध्य नाडो धाम, त्रिशिरो 
भैरव मत, राम ओर रामस्य १४०-१४१ राम, परम कारण शिव, जप स 
भैरव धाम प्रदेश, ध्यान कौ परिभाषा १४२-१४८ जप, १४ त्रिध राम १५५- 
१४६ शिवोपलन्धि के आसन्न ओर दूरस्य उपाप, चित्स्वातन्त्य को व्वपेक्षा 
१४७ निरावरण, सावरण ओर आवृतानावृत भान १४८-१४९ 


मह।मेरव देव-मेरव शब्द व्युत्पत्ति १५९-१५३, क्रोडा, शिवस्तुति 
का स्वरूप, समस्त क्रियामय ओर दृक्‌ क्रियामय गति १५४-१५६ शिवतनु 
शास्त्र करा सन्दर्भ, देव सदाशिव, शासन, रोधन, पालन, पाचनं योगसे सत्रका 
उपकार, पर ओर महत्‌ विशेषणो के आधार, १५७-१६० ज्ञेय सतत्व विमर्श, 
स्वसंवित्ति, सत्तकं शोव परम्परा, त्रिक्र के क्रमसे तत्व परिदर्शन, शिव एवं गस 
ठेक्य, रहस्य गमं मयं का अवतरण, परा, परापरा गौर अपरा शक्तियाँ सृष्टि, 
स्थिति, संहार गोर तुरीय शक्तियों के माकलन से द्वादशधा ग्यक्त, १२ शक्तियों 
के स्वभावसे भव्य हिवही परम श्िव, आगमिक दष्ट्किण, दादशार मड 
चक्रनायक शिव, द्रादशारमहाचक्र के स्वह्प, सहुस्लार अथत्रा निःसंख्यार 
विक्वशक्ति, चक्रों का एेक्य, साजात्य समर्थन १६१-१६८, चार, आठ, सोलट्‌ 
भौर ६, १२ तथा २४ अरोंवाले चक्र त्रिशिरो भैर पर्छ १का दुष्टान्त, 
ऊ्मिचक्र, संजल्प मिध्रित ध्यान ओौर बाह्य व्यापार से देवो को भभि- 
व्यक्ति १६८-१७०। 


पुष्टि को परिभाषा--पाधक को पुष्टिका प्रथोजक्र ध्यान, लौकिक 
ओर अलोक्रिकर संजल्प, वर्णो को बोज पता, जापक को क्रिप्रा पूत्ति ( पुष्टि) 
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बीजमन्त्र का स्फुरिता्थं, आप्यायक वषट्‌, बाह्यव्यापार रूप से होम धृष्टि 
भोगार्थी भौर मोक्षार्थी साधको द्वारा उपासना, मुमुक्षु भौर बुमृक्षु कौ विधि का 
निरर्गल ओौर नियन्त्रित खूप, श्री मद्धगवद्गीता ९।२३।९।२०।२१,२२ श्लोकों के 
सन्दभं भौर उपासना का समर्थन, वेद्य वेदक भाव, वेदक का संवित्‌ स्वरूप, 
वेद्य का विवेचन, इन्द्रादि खूप में श्रद्धातिशय से गाढ विमर्शं, देवता 
के उदेशसे द्रव्य त्याग ही याग, स्वयं प्रथित परमेश्वर की पूवं भावी विधिकाः 
भभाव, देव सृष्टि वेद्य ओर शक्ति से समुत्थित, भहु रूप नित्य प्रथितः संविति 
१७१-१७८, विधि, नियोग भौर भावना के सन्दर्भे मे प्रमाकर भोर भादुमतों 
का विवेचन १७८-१८० 

विधिपूर्वा देवता ओर-अहं बोध का स्वरूप १८१-१८२, मनन्त वेद्यात्मकः 
रूपों को मान्यता के परिणाम, गीता का समर्थन १८२-१८३, संविन्मयता में 
निमज्जन १८३, अहं शब्द का बोधमर्थ, भोक्ता भौर प्रभु, याज्य भौर याजकः 
आदि प्राकरणिकं विवेचन १८४-१८५, याजमानी संविद्‌, देवता, भादि सिद्ध 
संविद्‌ मे विधि आदि किसी सिद्धि के निमित्त का निषेध, वाच्य वाचक, याज्यः 
याजक आदि भेदो का संविद्‌ मे अनवस्थान, स्वाहमका आवरण भौर जडत्व. 
का सङ्खीकार, भादि सर्ग, मायाके साथ सर्ग चिकीर्षा, देहादि की जडा. 
जडात्मक ओर आवृतानावृतात्मक स्थिति छप द्रेशूप्य का वेचिष्य १८६-१८८ 

शिव का स्वातन््य, त्रिशिर: शाख मे निरूपित संबद्ध ( सम्यग्बृद्ध) की 
परिभाषा १८८-१८९ , ज्ञेय धमं ही चिद्धर्म, ज्ञेय को छाया चित्‌ को बाच्छादित 
नहीं करती १८९-१९० पुद्गल, पशु गौर अणु का भजडभाग अनावृत, संविद्‌, 
रूप मे भेद अवास्तविक किन्तु आणव मल के संहार क्रमके तारतम्य परि- 
लक्षित, शक्तिपात निर्णय के प्रकरण मे तारतम्य विवेचन, त्रिविध तारतम्य 
१९१-१९२ किसी प्रमाता के समक्ष पूर्णतया भौर किसी के समक्ष अंशांशिकः 
प्रथन, अणु जनों का पू्णज्ञान, साक्षात्‌ या उपायोपाय भावसे प्रथित पर, 
अपर मौर परापर ज्ञान का विशिष्ट भंगियों से भाकार ग्रहण १९३ । 

शाम्भवोषाय -स्व ( शाम्भव ) पर ( शाक्त भौर आणव ) इन तीनों 
के द्रारद्वारी भावसे ६ तथा इनके पूणं अपूर्णं भागकी दुष्टिसे ६५२१२ 
भेद १९४, ज्ञान के उपाय क्प मे अज्ञान का निषेध, स्थूल ज्ञान 
ज्ञानोपाय का समर्थन, इच्छा परमज्ञान, उपायोपेय भाव का विर्लेषण, क्रिया 
शक्ति बन्ध भौर मोक्ष को कारण, इच्छात्मक ज्ञान को परिभाषा १९५-६९७ 
ज्ञानोपाय, क्रियोपाय ( शाक्त भौर आणवोपाय ) श्रीगमशासन का उदाहरण, 
योग भोर क्रिया का एेक्य, क्रिया ज्ञानैक्य १९८-२०२। 


क 
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मोक्ष को परिभाषा-हेतु फल भाव को अतात्विकता, शक्ति सम्बन्धो 
काणाद भौर त्रिक दुष्टिका अन्तर २०२-२०४ धर्म-धर्मि भाव का खण्डन 
'आस्मज्ञान ही मोक्ष है इसका समर्थन, स्वं कारण से कार्यं निषेध, ज्ञान 
स्वभाव क्रिया, क्रियोपाय, ग्राह्य भौर बाह्य मेद, अनन्त अवान्तर भेद, उपाय 
भेद से मोक्ष मेद तीनों का खण्डन, दीक्षा दवारा मलों के विध्वंस, तिरोभाव तथा 
समाप्ति रूप राक्तियों मे अभेद, धट घ्वंस का उदाहरण, श्र पूरवाञ्लका 
दुष्टिकोण २०५-२१०। 

समावेश--शाम्भव, २-शाक्त, भौर ३-आणव, ज्ञेयाभिमुख बोध, 
भवे की परिभाषा, २१०-२१३ पदाथं वाक्यार्थं योजन, चिन्मात्र रूप विज्ञेय 
का विमशनैमल्यातिशय दशा में प्रकाशन, जड ज्ञेय समावेश, चेतन ज्ञेय 
समावेश २१४-२१५ 

शाम्भव समावेद्य मेँ विकल्प की अनुपयोगिता, विकल्प गृहीत ग्राहक, 
परमाण लक्षण, सिद्धवस्तु में प्रमाण अनावश्यक, वस्तु सिद्धि, विकल्प मौर 
स्मृति' स्वात्म मे विकल्प कौ सपिक्षता भौर निरपेक्षता, वेकटिक दृष्टान्त 
संविन्ने्मल्य, ३६ तत्व भौर उनके ५० प्रकार के समावेश, श्रपूरवं शाख्जका 
दष्टिकोण, पुङष, विद्या मौर रशाक्ति के भेद, अशुद्ध, शुष्यमान भौर शुद्ध मेद 
२१६-२२२ प्रत्यक्ष सिद्ध भूत तत्व, नित्य अनुमेय भूततस्व, भूत को परिभाषा 
२२३-२२४ दर शक्ति समावेश, भौत समावेश की प्रासंगिक उक्ति, द्वेत भद्रेत 
(श्रीपूर्व) शाख्लोय दृष्टिकोण, अनर्गल सद्रशक्ति, परमे्वर शक्ति चक्रात्मक 
विष्व, आदि, मध्य मौर अन्त के अन्तराल मे ग्रहण, ग्रहता मौर ग्राह्यरूप से 
ग्यक्त, पाञ्चदद्य मेद भिन्न धरादि की विक््वरूपता, अंशसे निरंश का बोष 
पूणं धर्मो परमेश्वर से अभेद सम्बन्ध २२५-२२८ श्रोविद्याधिपति भौर मतंग 
की उक्तियों से संविन्मयी अनुमूतियों की स्फुटता का समर्थन, परमेश्वर को 
शक्ति ही मूति के रूप मे उपचरित, शक्ति रूप शिवागम, तन्मयौ भाव्‌ को 
सिद्धि के लिये शिवोपासना अनिवायं, चिदात्मता द्वारा ग्यापक शक्तियों का 
आक्षेप, शाक्त वैकल्पिक क्रम २२९-२३३, अविकल्प पथारूढ का शिवोमाव, 
संविल्परशिवात्मता की सिद्धि, सुमतिनाथ सम्प्रदाय मान्य शाम्भव समावेश 
२३३-२३६। 

शाक्तोपाय -स्फुट, अन्तःकरणमय, मायामय भौर मेद प्रथा खूप 
वकल्पिक प्रस्यय, उपागोपेय भाव, भविकल्पा भूः, विकस्वर शाम्भवो दशा 
शाक्त भौर आणव दका भेद, शाक्त उच्चार रहित भौर आणव उच्चारादि 
युक्तं २३७-२३९। 
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आणवोपाय- मेदोपाय, २४०, गृहीत पञशुभाव शिव, मतङ्गं मत, 
शिव काही सारा प्रकाश, दोनों उपायों को शाम्भवोपाय मेँ विश्वान्ति , समस्त 
विकल्पों कौ निविक्रल्पमे ही विश्रान्ति, रत्नज्ञ का दृष्टान्त त्रिविध ज्ञान षत्ता, 
भभेदापाय शाम्भव, मेदाभेदोपाय शाक्त मौर मेदोपाय माणव, सारा दोक्षादि 
कमं विस्तार इन्हीं उपायों मे अन्तभू'त, मुक्ति का एकमात्र कारण सम्यानं | 
दीक्षाभो क्रिया, ज्ञान से अतिरिक्त क्रिया अनुपपन्न, गुरु--सिद्ध भौर मुक्त | 
सम्भ्रदाय ्रवत्तंकः' युक्ति भौर भागम से सिद्ध, आचार्य, मल - द्रव्य, युक्ति भौर | 
भागम मे इसका निषेध, मक, माया जौर कर्मं की वास्तविक स्थिति, | 
इच्छा, ज्ञान ओर क्रिया रक्तियोंसे उह्यत उपायों का मूर आणकोपाय | 
२४१२६४६८ । 


शाम्भवज्ञान--अनुत्तर ( अनुपाय ) सव ्रेष्ठ, आगमिक दृष्टिकोण | 
से समर्थन, पारमेवर तन्त्रो के माछोक का प्रतीक, ज्ञान-चतष्क प्र रोक 
तन्त्रालोक, संशय -अान्तर-बाह्य परामर्छो का अनुद्घवाटित खूप, 
संय को परिभाषा २४९-२५६ प्रष्टौ संवित्ति ओर उसको दशा, गुरं शिष्य | 
भेद अतात््विक, बोध, संक्षयारिमिका सामान्य सृष्टि, निश्चय प्रतोति रूपा 
विशेष सृष्टि, लक्षण, उत्तर भौर निणंध, नि्णीति का धर्मा, समृटेश लक्नणा- 
त्मक परोक्षण, प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, उहेश, लक्षण ओर परीक्षाकी 
परिभाषा, ०यन्नी परा, मध्यमा परापरा भौर वैवरो भषरा, इच्छादित्रितय 
केहीये तौनोंरूप, उदशारि त्रितय, सम्बन्ध-पञ्वक, देवों, ऋषियों ओर 
मनुष्यों के सम्बन्ध का विहङेषण, पणं टेकात्म्य प्रथा, उद्देश, लक्षण भौर 
परोक्षामयो संवित्‌, उद्देश का स्वरूप, पूर्वंन मौर अनुज उद्देश २५७-२ 9२ 
सम्पूणं तन्त्रालोक के विषयों का क्रम २७३-२८१ शेव प्रथा मे मोक्ष वेचिश्रय, 
स्वस्थ रहने का निर्देश, ओक उपसंहार २८२-२८७। 


दवितीयाद्धिकम्‌ ~ ( अनुपाय प्रकाशन नामक द्वितीय आह्निक ) २८८- 
३२० मङ्गलाचरण, अनुपाय, परिभाषा, दे गना, शास्त्र मेँ मधिकार, अनुपायक 
भनुग्रह, चतत्रिध विज्ञान, विभु का स्वमाव, स्वात्म-संपरिद्‌ मेँ अनूप्रवेश विधि, 
२८८-२९३ ज्ञप्ति ओर प्रकाश, उपाय ओर युक्ति निषेध, अवधान, बाह्य भौर 
भान्तर उपायों का खण्डन, प्रकाशवपुष्‌ परमेश्वर, २९४-२९८ सारे शब्द 
एकाथंक २९९ प्रकाश मे अप्रकाशा का प्रकाशन, भेदमूलक व्यवहार का 
निषध भौर अद्वय महेश्वर का रूप, मेदाधायक पजा का निषेध ३००-३०३ 
भसतत्व भौर प्रकाश, विर्व जीवन का स्रोत प्रकाश, ३०४। 
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सदसद्‌-विलक्षण सर्वट्मिक आभास - शक्तिगर्म, परम पद, नागम 
आमाण्य, भाव अभाव से परे मकथ्य पदवी पर आख्ढ प्रकाशात्मक शिव, अनु- 
तर पथ के पथिक साधक, अनुग्रह का महत्त्व ३०५-२१०, लोककत्तव्य रूप 
कृत्य, श्रीमद्भगवद्गीता क दृष्टान्त, द्विविध परानुग्रह, सिद्ध योगीश्वरो मत, महा- 
सिद्ध योगीह्वर, अनुग्रह भोर अनुग्राह्य, अनुपायक अनुग्रह्‌, ऊर्मिशास्त्रोद्धरण 
३११-३१८ ध्वान्त विध्वंसकारिणी बोधविभारदिमयों के स्पर्श का निदेश भौर 
उपसंहार ३१९-३२० । 


तृतीयमाह्भिकम्‌-( शाम्भवोपाय प्रकाशनामक तीसरा आर््खिक ) 
३२१-६४० मङ्खलाचरण प्रस्तावना, ३२१ प्रकाश भौर स्वातन्त्र ३२२ सद्रूप से 
भासित विश्व, स्वात्मव्योम में अनर्गल, सृष्टि संहाराडम्बर प्रकाशक परमेशान 
चिद्‌" रूप शिव में विक्ष्व प्रवृत्तियों का प्रकाशन, दर्पण का दृष्टान्त ३२३ । 


विम्ब प्रतिबिम्बवाद की अवतारणा- रूपादि पञ्च वर्गं का इन्द्रियो 
दवारा ग्रहण, नयन, दर्पण, अम्बर भौर वारि में खूप प्रतिबिम्ब योग ३९१४ 


स्वच्छता गुण, निर्मल खूप मे रूपावभास, प्रच्छन्नरागिणो कान्ता का 
उदाहरण, ३२५ । 


नेमेल्य-३२९-३२८ भावों का प्रतिघातो क्रिया शक्तिमय मायात्मक सूप, 
मेद प्रधान, अस्वच्छ प्रतिबिम्बात्मक शरोर, सद्विद्यामय, ज्ञान प्रधान, स्वच्छ, 
अप्रतिघाती, प्रतिबिम्बग्राहौ शरोर, उभयाकारावभास, प्रकाशक शिव, बिम्ब- 
प्रतिबिम्ब भाव का प्रवर्तक ३२९ नेत्र तेज के प्रत्यावत्तंन से मुखादि प्रतिविम्ब 
्रहुण रूप नैयायिक मतवाद का निराकरण, तकं, युक्तिवाद्‌ से अपने मत का सम- 
थन ३३०-२३३३ स्पर्श, गन्ध, रसादि के गोणभाव के कारण प्रतिबिम्ब 
खूप तृतीय राशि का ग्रहृण ३३४ पदार्थं के गुरुत्वादि धमं का 
अप्रतिफलन, दपण को रूपात्मक स्वच्छता ही दहतु, प्रतिबिम्ब प्रकाशन में 
आलोक उपाय, अवभासन हो प्रतिबिम्ब का आधार ३३५-३३६ दीपकं नेत्र 
ओर बोध मेँ दर्पणवत्‌ पृथक्‌ प्रतिबिम्ब का जभाव, प्रतिबिम्ब के कारण ल्प 
काठिन्य का उनमे अभाव, नेर्मल्य की स्थिति, छाया पुरुष दशन भौर मन्त्र 
माहात्म्य, प्रतिबिम्ब में स्वच्छता का महत्व, भागम-शास्त्रीय उद्धरणों द्वारा 
समर्थन, वस्तु भौर प्रतिबिम्ब, प्रतिबिम्ब में स्वातन्त्र्य ओर प्रतिघातो भाव का 
अभाव, दर्पण विधि निर्देश का उद्देश्य ३३७-२३४१ प्रतिशत, नैयायिक दष्टि- 
कोण ओर उसका खण्डन, वस्तु भूत मुख्य शन्द जातीयत्व का भभाव, रूप 
प्रतिबिम्ब साजाष्य, प्रतिबिम्बान्तर जातीयत्व, प्रतिबिम्ब का बिम्ब सामुख्य, 
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मुख्य प्रह के विना भी प्रतिबिम्ब प्रहण, प्रिया हारा दर्पण में प्रियतम के प्रति- 
बिम्ब दर्शन का दुष्टान्त २४२-३४५ । 

वक्त्राकाश भौर कूपाकाश के सन्दर्भ मे प्रतिबिम्ब की स्थिति, साकार 
निराकार ज्ञान भौर इन्द्रिय सन्निकषं से ज्ञान पार्थक्य, कर्मत्व, कारकत्व में 
क्रियावेश, ज्ञान जनकल्व भोर ज्ञान विषयत्व मे प्रतिकमं व्यवस्था का विचार, 
इन्दिय जन्य विषय ज्ञान के प्रतिबिम्ब, मृख के न देखने मौर प्रतिश्रुत्का केन 
सुनने में पश्चात्‌ स्थिति ही कारण, ३४६-३४८ स्थान भौर करण के अभिघात 
से उत्पन्न शब्द ही श्चोत्ेनदरिय ग्राह्य, उत्पन्न होने के दुसरे क्षण मे शब्द प्रति- 
निम्बता, इसके बाद श्रवण होने के कारण बिम्ब सम्मत प्रतिबिम्ब ग्रहण मे 
अन्तर, २३४९-३५०। 

आकाश में शब्द का नेमंल्य- स्पर्शं नेर्मल्य के स्थान भोर मिथुनोप- 
भोगोचित स्पदं का दृष्टान्त, सुन्दर भौर असुन्दर स्पशं रूप प्रतिबिम्ब प्रहूण, 
गन्ध भौर रस का दृष्टान्त ३५१-३५२ रूप, रस, स्पर्श ओौर गन्ध भादि के 
प्रतिबिम्ब ग्रहण मे इन्द्रियान्तःकरण संयोग अनिवार्य, भान्तर स्पदां भादि 
अनुभूति के विषय, बिम्ब सम्मत अर्थं क्रिया का उद्भव ३५३-३५४ स्मृति जन्य 
निम्बप्रतिबिम्ब, बाह्यबिम्बाभाव में भी स्प्ांभादि का भंक्रिया कारकत्व 
३१५५-३१५७ । 


संवित्ति मुकुर में विश्वात्मक प्रतिबिम्ब - २५८ रूपादिका भाषारो- 
पाधि वेिष्टथ, एक एकततत्व मेँ ३६ तच्वात्मकता, बोघ का सर्वतः स्वच्छातिशशय 
भौर उसमे विद्व का आभास ३५९-३६० अत्यन्त स्वच्छता ३६१ बिम्ब के 
भभाव में भी विश्वात्मक प्रतिबिम्ब, बिम्बबोध सत्‌ या भसत्‌, बिम्ब की परि- 
भाषा ३६२-३६४ प्रतिबिम्ब को परिभाषा, सौगत भोर प्र्ञालद्ार की द्ष््टि 
से बुद्धि ३६५-३६६ बोध भौर विर्व का तादात्म्य, प्राज्ञ पुरषो का यथा्थ- 
समर्थन ३६७-३६८ । 


बिम्ब के विना भी प्रतिबिम्ब, निमित्त भौर उपादान कारणों का अन्तर 
एवं बिम्ब भाव मे भी प्रतिबिम्ब, सद्भाव ३६९-३७० रमति जन्य प्रतिबिम्ब, 
संबिदारूढ्‌ वस्तु का संवेद्यमानल्व, परसंवित्‌ भौर प्रमेय के मध्यवर्ती किसी धो 
या ज्ञान रूप संकुचित प्रमाता की कल्पना, बिम्बाभाव मे प्रतिबिम्ब सद्भाव 
को हेतु परमेश्वर की इच्छा, ज्ञान भौर क्रिया शक्तिया, विक्ष्व ॒चितप्रतिबिम्ब, 
दर्पण में विष्व प्रतिबिम्बित, बोध चिद्रूप भौर विमां भनुत्तरा चित्‌ प्रतिभा 
शक्ति, भकुल शिव को कुल प्रथनशालिनी कौलिकी शक्ति ३७१-३८० । 
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अकुल कौलिको यामल संघटु ही आनन्द शक्ति का सार, हृदय, विसगं,. 
कालकर्षिणी भौर मातुस दधाव ३८१-३८२ इच्छा शक्ति अघोर शक्तियों कोः 
परावस्था, विप्रकृष्ट गौर सन्निकृष्ट इच्छामो का स्वरूप ३८२ इच्छा शक्ति की 
ईशित्री प्रभन्धता, उन्मेष रूप ज्ञान शित ३८. घोर शक्तियाँ, संविन्मात्र मे 
ऊनता का आभास, बोध समुद्र मँ शेय का भकार ग्रहण ३८५-२८९ इच्छा 
शकरिति के चार परामृत रूप, इष्यमाण की ज्ञानशक्ति में भमिभ्यक्ति, क्रिया 
शवित मेँ उका बोहुरौन्मुख्य ३८६-३९० क्षोमक, क्षोम भौर क्षोभणा ३९१ 
क्षोभाधार, योनि, बीज योनि स्वहूप १२२ ३९४ । 

बीजवर्णोदय करम विसिसुक्षा, बाह्य बिम्ब का उल्लास, सूर्यं सोमवर्णां का 
व्यतिमिश्रण १९५-३९६, एकार मोकार की त्रिकोण मौर त्रिशूलार्मक स्थिति्या 
३९७-४०० अनुत्तर भौर आनन्द शकितियों का उन्मेष योग, उन्मेष योग के 
उपरान्त पूनः अनुत्तर तन्मयत्व से "ओ" रूप त्रिशूलेश्वर अभिग्यक्त, 
क्रियाशक्ति का स्फुट, स्फुटतर भौर स्फुटतम सूप, इच्छा के ईषण भोर 
उन्मेष की ऊनता के क्षोभ का भी अनुत्तर भानन्द से योग होने पर पराम. 
रशोदय ए “ओ, । ए" भौर "ओ" का पुनः भनुत्तर आनन्द संयोग होने पर 
तथा "जौ" का मान्त्रिक बीज रूप, अनुत्तर मौर भानन्द का स्वात्मवेचित्य, 
इनका ख्योदय कलेक्वर ङ्प ८०१-४०२ । 


शक्ति रूप जगत्‌ ओर शक्तिमान्‌ महेश्वर-- महेश्वर के प्रतिनियत 
रूपत्व का निरास, घट का उदाहरण, जडत्व को परिभाषा, परिच्छिन्न प्रकाशत्व, 
बोध महासिन्धु की ऊ्मियों का उल्लास, स्वात्म संषटू वेचिन््य का माश्रयण, 
क्रिया शक्ति का स्फुट पर शरीर, धोरतरी भौर अघोर शक्तिर्या, चतुदश 
धाम म तीन शक्तियों का समावेश, त्रिशृखत्व, शक्तियों द्वारा शक्तिमान्‌ का 
अभिग्यंजन, नि रञ्जनस्व, स्वयं प्रकाश को परकत्तु"क अभिग्यक्ति, उपाधि, इच्छा 
ज्ञान मोर क्रिया शवितयों का पृथक्‌ पृथक्‌ अभि्यंजन, शवितमान्‌ स्वरूप, शक्त्यो 
करा फल मेद से आरोपित भेद व्नवहार, शक्तियो के एेक्य रूप ते स्फुरण में 
स्व-स्व विप्रतिषेध के कारण, अनुपाधेयता, चिशूलसमावेश से योगियों का निर- 
ञ्जनत्व, षष्ठ से त्रिशूल तक के आठ वणं, ब्राह्मी आदि शक्तियो के प्रतोकः 
अनुत्तर शक्ति, अनुत्तर शक्ति का विन्दु स्वरूप अवस्यान, इसका ज्ञेय-कला- 
कालुष्य ४०१-४०९। 

विन्बु -परिभाषा, शिव बिन्दु, नर शक्ति भौर शिवात्मक विमलतारक 
बिन्दु, द्वादशान्त, हदय भौर भ्रूमध्य में विन्दु भावना, नाद मौर शब्द, 
नादात्मक शब्द, निरपेक् प्रकाश, संविद्‌ शकत का प्रकाश के प्रतीकं से प्रका- 
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शन. स्वातन्त्य के माहात्म्य से प्रकाश वैचित्य, प्रतिबिम्बित सूयं का सुदर्शनत्व, 

उपाधि का उदाहरण, माहश्वर संविद्‌ प्रकाश, सूर्य ओरसोम का स्वरूप, सूयं 
प्रमाण ओर सोम प्रमेय, इनका भोक्ता भोग्य भाव ४१० -४१६ चित्रभानु अगि 
सोम सुं संब से शुचि नामक अग्निका उद्धव, विज्ञेय तादालम्य मेभोनिर- 
पक्ष संविद्‌ शक्ति का प्रमातुत्व सुरक्षित, चित्रभानु मग्नि को उत्पत्तिका हेतु 
संवित्‌ के प्रमातु भाव का प्रतिपादन, ज्ञातृता, प्रमाणता, मातुमेयादिरूपिणी 
संवित्ति, पाक आदि क्रिया में क्रम, प्रामवो क्रिधाशक्ति ओर लौकिकी क्रिया- 
शक्ति में अन्तर, प्रकाशततव मे सूर्यसोम अग्नित्व का उल्कास, हस्व स्वर सूर, 
दीर्घस्वर सोम, प्लत वद, शिवविन्दु, मक्रार ओर बिन्दु का भेद, वर्णं श्रुति 
भौर वणं में भेद, षण्ठ वर्णं | 


वसग वणं--, लृ ओर विसर्गकोछायाहो .र' "ल" ओर हु", ह्‌" 
को छाया क्र ओर ल्‌, कौलिको रक्त, अन्तः विसिसृक्षा, सत्रहुवीं कका, राक्रिनि- 


कुण्डलिनी, प्राण कुण्डक्िनो, प राङरण्डलो, शिव्रव्योम, ब्रह्यात्मस्थान ४१७ -४२९ 
वेसगिको स्थिति, विसर्ग का हुस, प्राण ओर व्यंजन हप्र, विसर्गता ४३०-४३२। 


~ 


कामतत्तव, अनिच्छ कान्ता कण्ठ ध्वनि, कामतत्व में चित्तपमाधान, 
विसर्ग को 'हंस' में स्फुट स्थिति, कादि सान्त अनुत्तर अवभास, भअनत्तर का 
ज चात्मके उल्लास, इच्छा रक्त से चर्ण, ऋ ते टवर्ग, ल से तवर्ग, उन्मेष 
से पवगं ४३३-४३८ ज्ञेय रूप २५ स्पर्शं व्ण, य , र, ओर ल को उत्पत्ति, उन्मेषं 
से सुष्टि सार प्रवर्षक "व" कार ४३९-४४२ अन्तः स्थ संज्ञा का रहस्य, सजातीय 
संयोजन इ" ई' का उदाहरण, अनुनर सजातोय योग, पाणिनि सूत्रों का प्रमाण, 
श, प ओर 'स' का उद्धाव विकास ४४३-४४६ साकार, षट्‌ रपाधार, 
सोत्कार, सुख, सीत्कार, समावेश, समाधि शूप सः कार को कलापे 
४४७-४४८ अविभक्त, बहा, तृतोय ब्रद्य, भं तत्‌ सत्‌ स्वहूप ब्रह्म, काकचजञ्चु- 
पुट सदश अनच्क विषतत्तव, कु शक्ति ओर गह्वर शक्तिपान्‌ का संयोगं हा 
कुलगुह्वर, स हकार को नग हुइपद्कश शतृता, काम भौर विषतल्व का स्वप 
४४९५१ विषततत्व को व्यापकता, निरञ्जन परमधाम, इच्छा काम, ज्ञान 
विष भौर क्रिया निरञ्जन देवी शक्तियाँ, इनके समावेश चे शिवत्व, ४५२- 
४५४ विषतत्तवानुप्रवेश, षण्ठता, इष्यमाण से रूषित इच्छा शक्ति, एषितब्य, 
षण्ठ से प्रमव का अर्थात्‌ परामर्शान्तरोदय का अभाव, षण्डोदय का हेतु ४५४- 
४५७ ऊष्म वर्णोदय, कादिहान्तवर्गोदय, योनि योनि से क्षोभान्तर सद्भाव ५० 
वर्णो को मान्यता का हतु, स्वरवणं, व्यक्तियोग से व्यञ्जन वर्ण ४५८-४६० 








( ( १५५ । 


वर्णपरम्परा के मूल उत्स ६ मूक स्वर, छः देवता, सूयं को छः रङ्मियों के नाम, 
र्यरदिम स्प छः स्वर, चान्द्रमसवर्णं मोक्ता मोर भोग्य भाव, मोग्य कौ 
परिभाषा, सन्ध्यक्षर का उदय, अनुत्तरानन्दमय देव, इच्छादि को भोग्यता 
४६ १-४९४ । 

चित्‌, इषि ओर उन्मेष के त्रिक का भोक्तृत्व, भैरव रूप त्रिक, शेवौ- 
मख, अपरिच्छिन्न परमेश्वर का असीमत्व, अनुत्तर शिव, विसर्गं शक्ति, ५० 
आमं यत्तिपूर्णं शिव ४६५-४६८ एकाशीति पदा देवी, शब्दराशि भैरव, मातृका 
भिन्नयोनि मालिनी, नादानुवेध परामर्श, ४६९-४७१ शिवविन्दु, विसर्गं । 


अनन्त विश्वगभं विस्रगं--शिव विन्दु विसर्गं, भेद निबन्ध का 
प्रतिमासक परामर्श, अहमाटमक परामर्शं ४७२-४७३ भनुत्तर से ह्‌ पर्यन्त 
अक्षर प्रस्तार, शक्ति, शक्तिखम्पुट, संवित्ति, विश्व॒ ओर संविदा इन तीनों 
का संघात, अहुमात्मक भैरव भाव, शंभु को विसर्गं शक्ति, आनन्द रस 
विश्रम का मल विन्दु, आनन्द शक्ति, सहृदय हृदय को अनुभूतियां, माध्यस्थ्य 
का विगलन, ४७४-४७८ चित्तविश्रान्ति, चित्तसम्बोध मौर चित्तप्रल्य नामक 
आणव शाक्त भौर श्ाम्भव विसगं ४७९-४८२ । 


विसगं शक्ति की कुण्डलिनी रूपता, अनश्च कला रूपता, बीजरूपता 
जीवरूपता भौर चिदात्मकता, वर्णसमुद्धव मूलस्वर वर्ण, ककारादि 
सकारान्त वर्णं उत्पत्ति, वैसगिकी कला का चमत्कार ४८२-४८४ 
बिन्दु विज्ञान,इ सका नरशक्ति-दिवात्मक रूप ४८४-४८७ गुखजक्षण ~ 
आद मान्त्य वेदक, विसर्ग शक्तिविषयक एेतरेय वेदान्त का प्रामाण्य ४८८- 
४९१ अग्नि, सोम भौर सूर्य का परस्पर संघट्‌, भकार हकाराटमक परमब्रह्मका 
परामर्श, मूतभावोद्धव कारक विसर्ग, कुण्डगोल संघटु सृष्टि, आर्तव अग्नि भौर 
शुक्र सूर्यं का पावन खूप, पंचमहाभूतों मे व्यक्त वह ब्रह्मरूप वों, भतन भौर 
अन्नाद का स्वरूप ४९२-४२४, शन्द की विसिसूक्षा का शुद्ध रूप, गीतादि 
शब्द श्रवणसामरस्य ४९४-४९६ विसगं की विदवहूपता, मातृका भौर माछिनी 
परिभाषा, अनुत्तरा काल क्षिणी शक्ति ४९७- ४९९ । 

अहमात्मक परामर्श, स्वात्म विभागावभासः पश्यन्ती, मध्यमा भौर 
स्थूल वाक्‌, इनके मी स्थूल, सूक्ष्म गौर पर नामक भेद, इनक परिभाषार्ये 
१००.५०७ संविद के १२ भेद ९०८, भैरव तत्त्व भौर कालिका शक्तिर्या, द्वाद 
योगिनी दाबितयां, ६४ शित चक्र, घोरा गौर घोरतरा तथा भघोरा शछक्तियां 
५०९-५१२ 





( ३ ) 


प्रशम योग - प्रशम भेद, तीन उपाय, संवित्ति देवियों दवारा भमृतसाद्‌ 
विश्व का ग्रास, ५१३-\१७ संख्याओों का विकास, शाम्भवोपाय परामर्शं, 
जोवन्मुक्ित ५१८-५२० स्वात्म मेँ धरा ओर जल भादि भविकल्प प्रतिबिम्ब, 
भैरी भाव ५२२ त्रिविध शाम्मवोपाय, अंक्षध्यान से निरंश उपलग्धि, संविद्‌ 
की विश्वाट्मकता ५२३-५२६९ भनंश तुरीय पद का दर्शन ५२७-५२८ शाम्भवा- 
देतशाली परमोपाय मेँ परमेश्वर को कृपा से प्रवेद ५२९ भभेद भाव भरित 
समस्त भेदबाद, परानुग्रहुकारित्व, श्षाम्भवोपाय श्रेष्ठत्व, उपसंहार 
५२३०-५ ३४ । 








श्ोमन्महामाहेष्व राचा्ंवयं श्रोमदाचार्याभिनवगुप्तपादविरचितः 


श्रीतन्त्राल्योकः 


श्रौ राजञानकजयरथा चारयंृत विवेकव्याख्यया विभूषितः 








श्रोमन्महामाहेहवराचायंवर्यश्नोमदभिनवगप्तविरचितः 


श्रीतन्त्राखोकः 


श्रोमदाचार्यव्यजयरथविर चित विवेकाभिख्यव्याख्यानोपेतः 
डं ° परमहंसमिश्रविरचित-नीर-क्षीर-विवेकाख्यहिन्दी- 
भाष्योपेतः 


प्रथममाह्धिकम्‌ 
यस्मादेषणवित्‌क्रिपा यदुदिता ह्यानन्दचिदम्रमयो 
यस्येवोद्धुरशक्तिवेभवमिदं सवं यदेवंविधम्‌ । 
तद्धामच्रिकतत्त्वमद्रयमयं स्वातच्त्रयपुणंप्रथं 
चित्ते स्तात्‌ शिवशासनागमरहस्याच्छादनध्वंसि मे ।१॥ 


जिससे इच्छा, ज्ञान ओर क्रिया का प्रवर्तन हुआ, जिससे चिद्‌ ओर 
आनन्दभूमियों का उदय हुजा ओर जिसको आत्यन्तिक उत्कर्षमयो शक्ति के 
एेच्वर्यं का ही उल्लास यह सारा विक्व का विस्तार है, स्वातन्त्य शक्तिकी 
अखण्ड सत्ता से पूणतया प्रथित (प्रसिद्ध) अद्रय त्रिक (दर्शन) तत्तव का वही 
महाप्रकाश मेरे चित्तगत शिवशासनागम रहस्यं के आवरणों को ध्वंस करने 
वाला बने । 
देहे विमृक्त एवास्मि श्रीमत्कल्याण-वारिधेः । 
यस्य कारण्यविप्रुडभिः सदगरुरं तं हदि श्रये ।२॥ 
देह म देहामिमान नहीं है । इसल्यि मँ जीवन्मुक्त हो हू । मेरे गुरुदेव 
कृपा के द्वारा कल्याण करने के कारण समुद्र के सदुश हैँ । उनके अनुग्रह सूपो 
सीकर राशि द्वारा मेरा देहाभिमान ध्वस्तहो चुका है। मँ एसे परम कारुणिक 
गुरुदेव को अपने हृदय सिंहासन पर प्रतिष्ठित कर रहा हूं । 
मृष्न्युत्तस इव कमापे: सवयेस्यानुशासनम्‌ । 
हदये भवसंभारकक शेऽप्याशु शिभधिये ।।२॥। 
बड़े-बड़े राजराजेश्वरो ने भो जिसके अनुशासन को मुकुट की तरह 
शिरोधायं किया है, एेसे परम श्रद्धेय गुरुदेव को मँ सांसारिक वासनाओं तथा 
इदन्ता के अभिमान से कठोर अपने हृदय देश में अधिष्ठित करता हू । 











न । 


२ श्रीतन्त्रालोकः 


न प्रम्थकारपदमाप्तुमथास्म्यपुर्वं, 
वाक्कोशलं च न निद शंयित्‌ं प्रवत्तः । | 
किन्त्वेतदथ-परिशीलनेतो विकल्पः | 
संस्करार्वांश्च समिधादिति बाङ्छितं नः ।४।। 


जयरथ कहते हँ किं मृद्धं ग्रन्थकार पद प्राप्त करने की चाह नहीं है । मै 
अपनी अपूर्वं वाणो के कौराल को प्रमाणित करने के ल्यि भी इसमें (भाष्य मेँ) 
प्रवृत्त नहीं हज हूं । मेरे मन मे "विवेक व्याख्यान की अभिलाषा इसलिये 
जागृत हुई कि इस प्रकार शाख के परि्ञीलन से मेरे विकल्पों का संस्कार होगा 
ओर शुद्ध विकल्पों से ऊपर निविकल्पक प्रकाश को आत्मसात्‌ कर सकुगा । 


यातायाताः स्थिताः केचिदज्ञा मत्सरिणः परे । 
संदिग्धाः केऽपि किब्रयां श्रोतारो यदनागताः ॥५।। 


कुछ लोग अध्ययनार्थं आते ह--उन्हं इसे जानने कौ इच्छा होती है, पर | 
अज्ञात कारणवरा वे अध्ययन विरत होकर चले जाते हैँ । कुछ अयात हैँ अथवा | 
कुछ आयात । कुछ के तो पल्ले ही यह्‌ शाश्न नहीं पडता । परिणामतः 
अज्ञतावरा वे इस शास्त्र से डाह करने ल्गेरह। कुछ के हृदय में सन्देह ने ही 
धर कर ल्याहै। में सुनाना चाहता हँ-तात्त्विक तथ्य से अवगत कराना 


चाहता हं ओर वे अनागत हो रहे हैँ | 
तदनाकण्यं गढा्थं स्वादु स्वाशयकौशलम्‌ । 
साक्तमुक्तमन्ये यत्तेन दोलायते मनः ॥६॥। | 


यह्‌ शाञ्च गृढ अर्थो से भरा हुआ है । स्वात्म संविद्‌ (स्फुरत्ता-हदय- 
रहस्य) की आश्चर्यमयी चामत्कारिकता के अमृत से सराबोर है । अतएव 
अत्यन्त स्वादिष्ट है । उसे न सुनकर, दूसरों की साकृत उक्ति से मेरा मन डावाँ- 
डोल है। 


अत्र॒ मद्वागशक्ताऽपि यन्नियन्त्रणमुल्लसेत्‌ । 
तत्पारमेश्वरं भोमन्महानन्द विजुम्भितम्‌ ।\७॥। 


यद्यपि इस अद्वयवाद के रहस्याथं के उद्घाटन में मेरी वाणी असमर्थ है, 
फिर भी यह उन्मुक्त रूप से अर्थसत्ता के प्रकाशन में उल्लसित होने को तत्पर 
है--यह परमेश्वर परमशिव की शक्तिमत्ता मेँ समुत्पन्न महान्‌ आनन्द के संवर्धन 
का परिणाम मात्र है। 





श्रो १] प्रभममा्भिकम्‌ ३ 


इह खल्‌ शाख्ादावलोकिकाशीर्वादमुखेन वक्ष्यमाणषडर्धशाल्नार्थगर्भी- 
कारेण समुचितेष्टदेवतां शाखकारः परामृशति 


विमलकलाश्रयाभिनवसुष्टिमहा जननो 

भरिततनुह्च  पञ्चमुखगुप्ररुचि्जनकः । 
तदुभयामलस्फुरितभावविस्गेमयं 

हूद्यमनुत्तरामृतकूल मम सस्पुरतात्‌ ॥१। 
'मम' आत्मनो हृदयं जगदानन्दादिशब्दवाच्यं तथ्यं वस्तु, सम्यक्‌ 


देहप्राणादिप्रमातुतासंस्कारन्यक्का रपुरःसरसमावेरादगोल्लासेन दिक्काला 
कलिततया “स्फुरतात्‌' कालत्रयावच्छेदगन्यत्वेन विकसतात्‌-इत्यथः। 





शाखकार महामाहेद्वर श्रीमदभिनवगुप्त षडर्ध ( त्रिक ) शाद्ख के अर्थो 
के रहस्य का अपने हृदय मेँ साक्नात्कार कर चुके हैँ । शाब्ञो की परम्परा के 
अनुसार अलौकिक आशीर्वाद को लक्ष्य कर समुचित ( शाख्रोचित ) इष्ट शक्ति 
का परामर्श कर रहे 

जननी ( माँ एवं पराम्बारक्ति ) विमलकलाश्चया है । वह्‌ अभिनव (पुत्र 
एवं नित्य नूतन) सृष्टि के उत्सवो से ( उल्लसित ) है । पिता भरिततनु ( पुष 
एवं विश्वमय शिव ) हैँ । पञ्चमुख ( सिह एवं शिव ) गुप्त रुचि ( सिहगुप्त 
सुन्दर नाम युक्त एवं पूर्णं पञ्चकृत्य-अभिलाषी ) है । इन दोनों मातु-पितृरूप 
एवं शक्ति-दिव के यामल ( संघट्र ) से स्फुरित भाव ( उत्पत्ति एवं विद्व ) के 
विसर्गं से संवलित अनुत्तर अमृत कुरूप, अकालककलित होने के कारण मृत्यु से 
श॒न्य, कुल अर्थात्‌ अमाकलास्वरूप अनुत्तरामृतकुलट ( मेरा ) हदय ( सम्यक्‌ 
रूप से ) स्फुरित हो । 
दशंनपक्ष-( १) त्रिक दशंन- 

(मेरा' स्वात्म का हृदय" जिसे जगदानन्द भादि शब्दों से भी अभिहित 
करते है--यहौ तात्त्विक तथ्य वस्तु है । यह्‌ सम्यक्‌ रूप से स्फुरित हो । सम्यक्‌ 
रूप से कहने का तात्पर्य है कि देह ओर प्राण आदि में प्रमाताभाव का संस्कार 
समाप्त हो ओर शेव समावेश का उल्लास हो । समावेश के फलस्वरूप जो स्फुरण 
हो, वह्‌ दिग्‌ ओौर काल से अकलित हो । तीनों कालों के खण्डित समय विभाजन 
की कल्पना भी उस स्फुरण की स्थितिमें न हो अर्थात्‌ देश से अवच्छिन्न ओर 
काल से अकलित समावेश्च को दशा प्राप्त हो । 











ट श्रीतन्त्राखोकः 


तच्च कीदक्‌ ?-इत्युक्तं 'तदुभय' इति । ^तत्‌' आद्या्धन्याख्यास्यमानं च तत्‌ 
(उभयं' तस्य "यामलं 


'तयोयंद्यामलं रूपं स॒ संघटर इति स्मृतः" । 
इति वक्ष्यमाणनीत्या शक्तशक्तिमत्सामरस्यात्मा संघटुः, ततः सस्फुरितभावः 
परानपेक्षत्वेन स्वत एवोल्कसितसत्ताको योऽसौ 


“अत एव विसर्गोऽयमन्यक्तहू-कलात्मकः ।' 


इत्युक्त्या कुलाकुलोभयच्छटात्मकहुकारार्धिरूपो "विसर्गो बहिरूल्लिलसिषा- 
स्वभावः स प्रकृतिर्यस्य तत्‌, अत एवाह “अनुत्त रामृतकुलम्‌' इति । “अनुत्तरं 
कतिपयकालदादर्थकार्यमृतान्तरवेलक्षण्याद्‌ उत्कृष्टं च तत्‌ 


वह्‌ हदय कंसा है ? इस प्रस्न का उत्तर दे रहे हैँ कि वह्‌ तदूभय यामल- 
स्फ़रित भाव विसर्गमय है । 'तदुभय' शब्द जननो ओर जनक रूप रशिव-शक्ति 
की उभयात्मकता को ओर संकेत करता है। इन दोनों का यामलभाव 
( ध्यातव्य है ) । कहा है- 

“इन दोनों का जो यामलभाव है, उसे संघटु कहते हे ।'` 

अगे च चित इस उक्ति के अनुसार शक्ति ओर शक्तिमान्‌ के सामरस्यमय 
संघटुमे ही भावोंका स्फुरण होता है। इसमे किसी दूसरे की अपेक्षा नहीं 
होतो । इस उल्लास का अस्तित्व ही अद्भुत भाव से भरा हुआ होता है । यही 
'विसर्ग' है- 

““इसलिये यह विसर्ग अव्यक्त ह' कलात्मक होता है । 


इस उक्ति के अनुसार यह्‌ कुल ओर अकुल की द्वेतसत्ता की आभासे 
विभूषित होता है । यह्‌ "हकार' का आधा आधा भाग ही होता है । (वर्णोदय 
सिद्धान्त के अनुसार विसर्ग जब अनुत्तर अकार से मिलता है, तब ह्‌ कार को 
शरति होती है । अनुत्तर से विसर्गं के अभिव्यक्त होने पर अर्धाधं रूप का उल्लास 
स्वाभाविक है ) । इसका स्वभाव भो बाहर अभिव्यक्त होने कौ अभिलाषा है । 
शाश्वत उल्लास ही जिसकी प्रकृति है, वही तदूभय यामलभाव से स्फुरित भाव- 
विसर्गमय मेरा हृदय है । 


इसीलिये वह “अनुत्तराम्‌त कुलः भौ है । अनुत्तर का विग्रहवाक्य 
है--'नास्ति उत्तरं यस्मात्‌" जिससे बढ्कर कोई न हो । अमृतः तो कुछ 
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"यत्रास्ति न भयं किचिन्न जरा व्याधयोऽपि वा) 

न विध्नान च वं मृत्युने कालः कलयेच्च तम्‌ ॥ 
इत्यकालकलितत्वाद्‌ अविद्यमानं मृतं यत्र तत्‌ (कुलं शरीरं यस्य तद्‌ अमाख्य- 
कलारवरूपम्‌-इत्यथः । तदुक्तम्‌ 

कला सप्तदशी 

इति । 

कि च तदुभयम्‌ ? इत्याह-'जननी जनकश्च इति । कीदशी जननी ? 
(विमलकलाश्रया' इति । विगता "मला अवच्छेदका यस्यास्तादृ्ो या कला 
परविमर्ञेकस्वभावकर्तृतालक्षणा, सा (आश्रय आलम्बन स्वरूपं यस्या सा 
शुद्धस्वातन्त्यशक्तिरूपा - इत्यथः । 

अत एव “अभिनवायाम्‌' आद्यायां “सृष्टौ शुद्धाध्वमागं 





यासावमरताक्ाररूपिणी ।' 





समय तक ही जिला सकता है । यह्‌ तो शाश्वत अस्तित्व प्रदान कर सकता है । 
इसलिए अमत से विलक्षणता के कारणं यह्‌ अत्यन्त उत्कृष्ट है। वह्‌- 
“जहां किसी प्रकार का भय नहीं है, जहां बुढ़पे का अधिकार नहीं है, किसी 
रोग कौ सम्भावना नहीं है, किसी तरह की बाधायें जहाँ नहीं होती, मृत्यु 
का जहाँ अस्तित्व हो नहीं है ओर काल वहां किसी प्रकार कौ कलना करने 
मे नितान्त असमथं है । इस उक्ति के अनुसार-- 

काल से अकलित अमृत दारीर वाली अमा कला रूप ही वह्‌ अनुत्तर- 
तत्तव है । कहा गया है- 

“वहु अमृत आकार रूपिणी सत्रहवीं कला ( अमा कला ) है 1" 

श्लोक की तीसरी पंक्ति मे प्रयुक्त “तदुभय' शब्दसम्बन्धी जिज्ञासा के 
उत्तर मे कहते है--'जननी जनकश्च' । प्रथम पंक्ति मेँ जननी केसी है--इसका 
प्रतिपादन है । विशेषण शब्द है--विमलकलाश्रया । इसीमें माँ के नामका 
विशोष्य भी छिपा हृआ है । वि उपसगं विगत अथं मे प्रयुक्त है । मल अवच्छेदक 
होते है, आवरण प्रदान करते हँ ओर एक दुसरे से अलग कर देते है । जहाँ मल 
विगत या विन हुये, वहीं विमल स्थिति होती है। (कला' परविमशं मात्र 
स्वभावरूपा होती है । वही जिसका आलम्बन करती है, वह्‌ विमलकलाश्नया 
अर्थात्‌ शुद्ध स्वातन्त्रयशक्तिरूपा होतो है । वही आद्याराक्ति जननी मां है। 

साथ ही वह॒ अभिनव सृष्टिमहा भी है । अभिनव अर्थात्‌ आद्य सष्टिरूप 
शुद्ध अध्वा के मागं मे-- 
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इति नीत्या शिवस्यैव तत्र साक्षात्कारित्वात्‌ “मह” पारिपूर्यलक्षणं तेजःस्फारो 
यस्याः सा--इत्युक्तम्‌ । इहाद्रयनये हि भगवानेव स्वस्वातन्त््यमाहात्म्याद्‌ 
आभासमात्रसारतया स्वाव्यतिरिक्तमपि व्यतिरिक्तत्वेनेव जगद्‌ आभासयति, 
इत्यनन्यापेक्षिणः स्वातन्त्रयस्यैव जगद्रेचिव्यनिमित्तत्वमुक्तम्‌, अविद्यावासनादीनां 
भेदामेदविकल्पोपहतत्वाज्जगद्रं चित्र्यनिमित्तत्वाभिधानानुपपत्तेः, अत एव भगवत- 
श्विदाद्यनन्तशक्तिसंभवेऽपि तत्स्फ़रणमात्रत्वात्‌ तासां तस्या एव प्राधान्याद्‌ 
इहाभिधानम्‌ । यद्वक्ष्यति 
"तेन स्वातन्तर्यशक्त्येव युक्त इत्याञ्जसो विधिः ।' 

इति । 

जनकश्च कीदक्‌ ? इत्युक्तं “भरिततनुः' इति । “भरिता' सर्वाकाडक्षा- 
संक्षयात्‌ पार्पूर्ण्येन पूरिता “तनुः स्वभावो यस्य॒ सः, अनन्योन्मुष्दतया 
स्वतन्त्र इति यावत्‌ । अत एव “पञ्चभि चिदानन्देच्छाज्ञानक्रियात्ममिः 
“मखः , 

“शुद्ध अध्वा मे रिव ही कर्ता (रै) ~.) 

इस नीति के अनुसार वहाँ शिव का साक्षात्कार ओर पूणं तेजस 
प्रकाशात्मक स्फार का उत्सव होताहै। एेसी आद्य सृष्िविधात्री मां ही 
जननो है । 

इस अद्रय प्रतिपादक आगमोपनिषद्‌ के अनुसार भगवान्‌ रिव ही अपने 
स्वातन्त्र्य सामथ्यं के कारण आभासमयी, अपने से अलग न रहते हुये भी अलग 
लगने वाटी सुषि को प्रकाशित करते ह । इससे निरपेक्ष स्वातन्त्र्य ही जगत्‌ के 
वैचित्र्य का कारण है, यह कहा जाता है । अविद्या ओर वासना आदि भेदाभेद- 
रूप विकल्पों से ही उपहत है, वे इस आश्चयंजनक संसार की कारण नहीं कटी 
जा सकतीं । इसलिये भगवान्‌ परम शिव से चिद्‌ आद अनन्त राक्तियों की 
संभूति के उपरान्त भी स्फुरणमात्र होने के कारण उनमें स्फुरत्तारूप हृदय को 
ही प्रधानता है । कहा गया है- 

“वह्‌ परमशिव स्वातन्त्रयशक्ति से युक्त है, यह्‌ आञ्जस विधि है ।' 

जनकञश्च कीदक्‌" ? इस प्रन का उत्तर दे रहे है-“भरिततनुः' । वह्‌ 
समस्त आकांक्षाओं के संक्षय के कारण पूर्णता के महाभाव से पूरित तनु" अर्थात्‌ 
स्वभाव वाला है । किसी के प्रति उन्मुख न होने के कारण रेह स्वतन्त्र है । 
इसलिये पांच चिद्‌, आनन्द, इच्छा, ज्ञान ओर क्रिया रूप मुखो से--अर्थात्‌ 


त 


न रि त 
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इत्युक्त्या शक्तिभिः 'गुप्ता' परिपूरिता प्रबन्धेनानुवर्तमाना खचि अभिलाषो 
विशेषानुपादानात्‌ कृत्यपञ्चकविषयो यस्यासौ, सदेव पञ्चविधकृत्यका रीत्यर्थः । 
तदुक्तम्‌ 
“सुष्टि संहारकर्तारं विलयस्थितिकारकम्‌ । 
अनुग्रहकरं देवं प्रणतातिविनाशनम्‌ ।!' इति । 
तदेवम्‌--अत्र विसर्गप्रसरस्वभावत्वेन जगद्रेचित्यबीजभूतं शिवराक्ति- 
संघद्रात्मकपरत्रिकरन्दवाच्यम्‌ अनाख्यात्मकं विषघ्नौघप्रध्वंसाय परामृष्टम्‌ । 
तदुक्तम्‌ 
"तत्रापि शक्त्या सहितः स्वात्ममय्या महेश्वरः । 
यदा संघहूमासाद्य समापत्ति परां व्रजेत्‌ ।\ 
तदास्य परमं वक्त्रं विसगंप्रसरास्पदम्‌ । 
अनृत्तरविकासोद्यज्जगदानन्दसुन्दरम्‌ ॥ 


इस दर्शन मे इसे शेवी-मुख कहते हँ । ' 

इस उक्ति के अनुसार पांच शक्तियों से गुप ( सुरक्षित-परिपूरित विशेष 
रचना मे नित्य अनुवत्तंमान ) अभिलाष अर्थात्‌ पञ्चकृत्यरूपी इच्छा वाला वहं 
( सबका पिता ) है । सदा पांच कृत्यकारी है । कहा गया है- 


“सृष्टसंहा रक्ता, विल्य-स्थितिविधायक ओर अनुग्रहकारी, प्रणत की 
पीडा का निराकरण करने वाले ( शिव को प्रणाम है) ।'' 


इसमे सृष्टि, स्थिति, संहार, तिरोधान ओर अनुग्रह, पाचों कृत्यो का 
वर्णन है । इस प्रकार विसर्गं का प्रसार ही दिव का स्वभाव सिद्ध हो जाता है। 
वही जगत्‌ की विचित्रता का बीज है। इससे शक्ति, शिव भौर संघटुरूप त्रिक 
शब्द का अर्थं स्पष्ट हो जाता है । इसे *भनाख्य' (जिसकी आख्या न हो) तत्त्व 
कहते है । यह विमं माङ्गलिक है । यह्‌ विघ्नो के समूह्‌ का प्र्वंस करता है । 
इसीलिये यहां भी इसका परामर्शं है । कहा गया है- 

“स ददा मे भी स्वात्ममयो शक्ति से महेक्वर रिव संघटर करते हैँ ओर 
आत्यन्तिक्र परम प्राप्तव्य आनन्द को उपलन्ध हो जाते है । एेसी स्थिति मे समस्त 
जगत्‌ का बीज आकार ग्रहण कर रेता है । उसे परम वक्त्र कहते है । विसगं 
के प्रसर का वह सक्षम ( माध्यम ) है। वहु अनुत्तर के विकास से उदीयमान 
जगत्‌ के आनन्द (जगदानन्द) से सुन्दर होता है । 
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भाविवक्त्राविभागेन बीजं स्वस्य संस्थितम्‌ । 
हत्स्पन्दोध्यत्परासारनिनमि्म्यावि तन्मतम्‌ ॥ 
"एतत्परं त्रिकं सूक्ष्मं सर्व शक्त्यविभागवत्‌ ।" 
इति । 
अथ च हृदयं 
"हदय शक्तिसूत्रं तु कक ' 9.09. 0999 19.99.55 9.9 ००.59० । # 


इत्याद्युक्त्या श्रोसृष्टिकाल्याद्यखिलशक्तिचक्रासूत्रणेन प्रस्फु रदूपं श्रोकालसंकर्षणी- 
धाम 'संस्फुरतात्‌' तादात्म्येनेकः स्याम्‌-इत्यर्थः । तच्च कीदृशम्‌ ? इत्यक्तम्‌- 
अनृत्तरामृतकुलम्‌' इति । सृष्यादीनामत्रेव ल्याद्‌ अविद्यमानम्‌ उत्तरम्‌ 
अन्यत्‌ यस्मात्‌, अत॒ एव “अमृतं स्वात्मचमत्कारमात्रपरमार्थम्‌, अत एव 
च कुल 


“भविष्यत्‌ मे उल्लसिष्णु वक्त्रो को भात्मसमाहित कर अविभागरूपतया 
सम्यक्‌ रूप से स्थित होता है । हृदय, स्पन्द, उद्यत्परासार, निर्नाम, ऊर्मि आदि 
उसके पर्यायवाची शब्द हँ । यही पर त्रिकं है। अत्यन्त सुक्ष्म है ओर समस्त 
शक्तियों को अविभागरूप से आत्मसमाहित कर॒ उल्लसित होने वाला परम 
तत्त्व है । 


वर्शनपक्ष- (२) कुल दशंन- 


“अथ शाब्द से जयरथ दूसरे दृष्टिकोण का प्रवत्तन कर रहे हँ ओर हृदय 
की नई व्याख्या दे रहे है-- 


4 "हृदय तो शाक्यो का सूत्र ( ही है) ०००७००००० ०००७ | 9 


इत्यादि उक्ति से स्पष्ट है कि श्री सृष्िकाली आदि निखिल शक्तिचक्र का आसूत्रण 
करने वाला तत्तव हृदय है । यह नित्य प्रस्फुरणरील है । यह कालसंकर्षणी शक्ति 
का ऊ्जंस्वल आयतन है । यह सम्यक्‌ से स्फुरित हो, अर्थात्‌ मँ उसमे तादात्म्थ- 
भाव प्राप्त कर एक हो सक । यह हदय केसा है ? इसका उत्तर है--'अनुत्तरा- 
मृतकुलम्‌' । सृष्टि आदि सबका ल्य अनुत्तर में ही होता है । परिणामतः आगे 
कुछ भी नहीं शेष रहता । इसलिये यह्‌ अनुत्तर तत्त्व कहुलाता है । इसीलिये 
इसे अमृत भी कहते हँ । अमृत का अर्थं है-स्वात्मचमत्कार मात्र परमार्थरूप 
तत्त्व । इसी-ाधार पर इसे कुल भी कहते है- 
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कुल परदमनामाख्य "^" १2777777. ०००००००० 7 
इत्यनाख्यरूपम्‌ इत्यर्थः । अन्यच्च कीदक्‌ ? इत्याह 'तदुभय' इति । 
तच्च तद्‌ व्याख्यास्यमानं सृष्िसंहारात्मकम्‌ “उभयं तस्य "यामलं 
लोलीभावस्ततः 

'चक्द्रयेऽन्तः कचति लोलोभूता परा स्थितिः ।' 

इति। 

तथा 

'भ्रभवाप्यययोरन्तर्लोलीभावात्क्रमोऽवताराख्यः ।' 
इत्यादिनीत्या स्फ़रितसत्ताकः स्थित्यात्मा विविधः सगंस्तन्मयम्‌ । परेव हि 


अनाख्या भगवतो संवित्‌ स्वस्वातन्श्यात्‌ स्वात्मनि सृष्ड्यादि अवभासयति 
विलाययति च-इत्यभिप्रायः । यदुक्तम्‌ 


"यस्य नित्योदिता ह्योकाभासा कालक्षयंकरी । 
राजते हूदयाम्भोजविकासिगगनोदरे ॥ 
सृष्टिस्थित्युपसंहारसरूपा तद्धूरणे रता ।' इति । 


4 'अनाख्य ( अनुत्तरामृत ) पद ही कुल है ००१०१००००१००००००००५ | 29 
अर्थात्‌ अनुत्तरामृतकुल अनाख्य पद है । तदुभय शब्द मे आगे व्याख्यास्य- 


मान सृष्टि ओर संहारणरूपी उभयात्मकता का भाव है। उसका यामकुभाव 
लोलीभाव कहलाता है । उससे- 


"“दो चक्रों के भोतर लोलीभूत परा अवस्था है । वहाँ भी अणुं के मन 
को वह्‌ बँधतीहै। वहींसे भाव विसगं सम्भवहै। इसमे कल दुका 
परामश संकेतित टै । 





दशंनपक्ष-(३) कम दशन- 


श्रभवाप्ययोरन्तर्लेलीभावात्‌ क्रमोऽवता राख्य :' अर्थात्‌ सृष्टि ओर संहार 
इन दोनों अन्तलेलीभावों के परिणाम से "अवतार नामक एक समन्वित सत्ता 
का प्रादुर्भाव होता है। यही क्रम है। जिस शक्ति से क्रम-प्रक्रिया अस्तित्व मे 
आती है, उस शक्ति का नाम अनाश्या राक्ति है । वह्‌ अपनी शक्ति से, संवित्‌ 
तत्तव के स्वातन्त्य से स्वात्म मे ही प्रभव ओर अप्यय का अवभासन करती है । 
यही उप्तका अन्तर्लोकोभाव है । यह्‌ कम दर्शन है । कहा है- 
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तच्छन्दपरामृष्टमुभयं व्याचष्टे--'जननी जनक्श्च इति । जनयति विश्वम्‌- 
इति “जननी परा पारमेश्वरी सृष्ख्यादिचक्राद्या, सा च बुदधबोधमात्रस्वभाव- 
त्वात्‌ "विमला येयम्‌ आदिभूता चान्द्रमसी कला" सा "आश्रयः आलम्बनं 
गतिर्यस्याः सा, सकलजगदाप्यायकारिपरामृतमयी--इत्यथं । तदुक्तम्‌ 
“ऊर्वे तु संस्थिता सृष्टिः परमानन्दरूपिणी । 
पीयूष्वाष्टि वर्षन्तो बेन्दवो परमा कला ।# इति । 
तथा 
"ऊध्वं स्थिता चन्द्रकला च शान्ता पूर्णाम्रतानन्वरसेन देवौ ।' इति । 
अत एव (अभिनवायां 
"खदा सुष्टिविनोदाय ०१११००११ ०१० १०१००००० 


इत्यादिनीत्या सदा दयोतमानायां “सृष्टौ बहीरूपतायां स्वातन्त्यलक्षण (महः 
तेजो यस्याः सा--इत्युक्तम्‌ । 


| 





"शिव की शक्ति नित्य उदित ओर आभास मात्र स्वभाव वाली होती 
है । वह काल को भी स्वात्मविलापन प्रक्रिया से आत्मसात्‌ करतो है । वहु शक्ति 
शिव के हृदय केन्द्र रूपी कमल के विकसमान अन्तर अवकाश कै अन्त्रालमें 
उल्लसित रहती है । वह सृष्टि, स्थिति ओर संहार रूपी होती है । साथ ही उस 
अन्तर अवकादा के संभरण की क्रिया मेँ रत रहती है 1" 


क्रम दर्हान पक्ष मे "तदुभय यामलविसगंमय हृदय का इस प्रकार अथं 
करना चाहिये । तदुभय अर्थात्‌ जननी ओर जनकं । ' जनयति विश्वम्‌ इति' इस 
विग्रह के अनुसार विश्व को उत्यन्न करने वाली परा पारमेश्वरी आद्याशक्ति 
जननी दै । वह्‌ शुद्ध बोधमात्र स्वभाव के कारण विमला' है। सारे संसार 
को आप्यायित करने वाली परामृतमयी कला ही उसका आश्रय है। कहा 
गया टै- 

“"पीयूषवृष्टि वर्षन्ती बेन्दवी परमा कला" वह परमानन्द रूपिणी होती 
है । वह सर्वदा ऊर्ध्वं स्थित रहती है । वह चन्द्रकला सदृश है । वह्‌ परादेवी 
पूर्णं अमृतमय आनन्द रस से देदीप्यमान है ।' 

इसीलिये सृष्ट मे अभिनव शक्ति का उल्लास होता है । सृष्टि सदा पूं 
अमृत आनन्द से परिपूणं ओर प्रभावमथी होतो है, बाहरी रूप से दीप्तिमंत 
रहती है ओर स्वातन्त्यरूप मह अर्थात्‌ तेज से ऊजंस्वल होती ह । जननी को 


" ग ॥ । 
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जनयति भावसंहारम्‌--इति "जनकः अभिरूपः परः प्रमाता, स च 
"पञ्चानां" वामेश्यादिवाहशक्तीनां 'मुखेः' चक्षुरादीन्द्रियवृत्तिरूपेद्ररिः 


“येन॒ येनाक्षमार्गेण यो योऽथः प्रतिभासते । 
स्वावष्टम्भबलाद्योगी तद्गतस्तन्मयो भवेत्‌ ॥+' 


इत्यादिनीत्या तत्तद्विषयाहरणेन गुप्ता स्वावष्टम्भवलेन परिरक्षिता ^रुचिः' 
दीपिर्यस्यासौ, निखिलभावग्रसिष्णुतया समुदीपितपरप्रमातुभाव इत्यथः । अत 
एव भरिततनु-' तत्त द्ावसंचर्वंणेन निराकाङ्क्षतोत्पादात्‌ स्वात्ममात्रविश्रान्त्या 
ूर्णः--इत्यथं; । तदेवम्‌ अत्र ग्रन्थकृता सृष्ट्यादिक्रमत्रयरूपतामवभासयन्त्यपि 
तदतिवतंनेन परिस्फ्रन्ती क्रमाक्रमवपुः परेव अनाख्या पारमेश्वरी संवित्‌ 
परामृष्ट, इत्युक्तं स्यात्‌ । यदुक्तमस्मत्परमेष्ठिगुरुभिः-- 


अभिनव सृष्टिमहा कहने का यही रहस्य है । “वह सुष्टि का सर्वदा विनोद करने 
वाली राक्तिमतीमां टै ।' 


जनक अभिरूप परप्रमाता रिव है । वह्‌ भाव-संहार का प्रवर्तकं है। बह 
'पञ्चवाह' सिद्धान्त स्वीकृत वामैक्षी आदि पांच शक्तिरूपी मुखो से अथवा चक्षु 
आदि इन्द्रिय वृत्तियों के द्वार से विषयों का अपहरण करता रहता है । जयरथ 
इसी तथ्य का समर्थक इलोक दे रह है 


“जिस जिस इन्द्रिय मार्गसे जो जो विषय प्रतिभासित होता है, 
अपने अवष्म्भे के बरसे योगी उसमे प्रवेश कर जाताहै ओौर तन्मय दह 
जाता टै ।'' 


विषय के ग्रहण की इस विधि के अनुसार यौगिक बल से पञ्चमुख गुप्तरुचि 
मात्र शंकर के ओर कौन हो सक्ता है ? सदा द्योतमान बाह्यसृष्ट मे अवष्टेम्म 
से योगी दीप्त रहता है । निखिकभावों का ग्रास करता है । इसका परप्रमाता 
भाव सदा उदीप्त रहता है । 


भरिततनु शब्द पूर्णता का बोधक है । भावों के प्रकाशन मे ओर उनके 
उपसंहारमे शङ्कुर का परमुखापेक्तित्व नहीं होता । उपसंहार को अवस्था 
मे तो पूणं तारूप स्वात्मविश्रान्ति होती ही है । अपने मे विश्रान्ति कौ अवस्था 
को निर्चय ही भरित-शरीर वाला कहा जा सकता है । इस प्रकार ग्रन्थकार 
ने इस श्लोक के माध्यम से सृष्टि, स्थिति ओर संहार की क्रमिकता का 
अवेभासन करने वाली श्रीकाली-शक्ति का उल्लेख कियांहै। ग्रन्थकार की 


- तै ती भ 
= 4 क 
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'कमत्रयसमाभ्रयम्यतिकरेण या सततं 

ऋमच्रितयलङ्खनं विदधती विभात्युच्चकः ।* 

'कमैकवपुरक्रमप्रकृतिरेव या ोतते 8 
करोमि हूदि तामहं भगवतीं परां संविदम्‌ ॥' | 


इति । 


अथ च "हृदयं' निजबलसमुदुभूतिलक्षणं तत्तवं विदोषानुपादानात्‌ सवस्य 

| सम्यक्‌ प्रख्योपाख्यारोहेण 'स्फुरतात्‌' विकसतात्‌--इत्यथंः । तच्च कीदक्‌ ! 

| 'तदूभय' इति तद्‌ आद्याधेव्याख्यास्यमानं मातापितृलक्षणम्‌ “उभयं तस्य | 
यत्‌ “यामलम्‌ आद्ययागाधिरूढं मिथुनं तस्य परस्प रौन्मुख्येन चमत्कार # 

तारतम्ययोगात्‌ स्फुरितः सोल्लासो योऽसौ “भावः आशयविजेषः, तेन यो 

| दष्ट से वहु अपनी स्वातन्त्र्य शक्ति के कारण इन तीनों परिस्थितिर्यो को 

| अतिक्रान्त करती हुई उल्लसित होती है । वह क्रम, क्रमाक्रम ओर अक्रम 

अवस्थाओं मे भी परिस्फुरित होने वाली पराराक्ति है । उसे अचिन्तनीय, 

अनिर्वचनीय ओर आख्या की सीमामे न आने के कारण अनाख्या राक्ति कहते 

है । एसी परमैशवर्यसम्पन्ना पारमेख्वरी विमर्शमयी संविद्‌ शक्ति का परामशं इस 

पद्य के माध्यम से किया गयादहै। 


जयरथ के गुरुदेव का यह कथन भी प्रासङ््खिक है- 


1 “क्रम, अक्रम ओर क्रमाक्रम का रार्वत्‌ समाश्चय लेने के कारण 
| श्रीकाली निरन्तर तीनों अवस्थाओं का अतिक्रमण करती हुई उल्लसित होती है । 
| यद्यपि “क्रम ही उसका शरीर है-प्रतीक है, फिर भी वह्‌ अक्रमदला मे भी 
| विलसित रहती है । एेसी सर्वेश्वयंशक्तिमती परा भगवती काटी को मेँ (साधक 
॥ या भक्त) अपने हृदय की अधीर्वरो संविद्‌ शक्तिके रूप मेँ हृदयमन्दिर में 
। प्रतिष्ठित करता हँ" । 


| 
॥ 
ध 
अभिनवगुप्त पक्ष- 
| स्वात्म संविद्‌ के विमशं से प्राप्त शक्ति की अनुभूति से सम्पन्न अभिनवगुप्त 
| का "हृदय तत्त्व समग्र होवशासन के आगमिक रहस्यों के उद्घाटन के लिये 
| | स्फुरित हो ( यह ग्रन्थकार की आकांक्षा है ) । । 
| माता ओर पिता दोनों के यामल स्वरूप को कल्पना मे शक्ति-शिव- 
समन्वयरूप आदिम अन्तर्याग की अनुभूति प्रत्यक्ष स्फुरित होने रुगती है । 
। 
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"विसगं क्षेपः कृण्डगोलास्यदरव्यविशेषनिःष्यन्दः, स प्रकृतिर्यस्य तत्‌, अत 
एव च “अनुत्तरः स्वेतारुणात्मदेवतामयताद्नुसन्धानेन पशुरक्रशोणितवेल- 
्षप्यादुत्कृष्टे 'अमृते' सारे 


-""""कुलमुत्यत्तिगोचरः | 
इत्यक्त्या "कुलम्‌" आकारो यस्य तत्‌ । कि तदुभयम्‌ ? इत्याह-- जननी जनकश्च 
इति । कीदशी जननी ? “विमलकलाश्रया' इति । ` विमला' इति वर्णकला 


आश्रयः आलम्बनं यस्याः सा, विमलकलाभिधाना--इत्यर्थं; । तथा “अभिनव- 
सृष्टिमहा' इति । “अभिनवस्य, श्रीमदभिनवगुस्य "सृष्टिः जन्म सैव 


“नन्दन्ति पितरस्तस्य नन्दन्ति च पितामहाः । 
अद्य महिश्वरो जातः सोऽस्मान्सन्तारयिष्यति ॥\' 


इत्यादयक्तेः स्पुत्रप्रसवेन कृतकृत्यतया चमत्कारातिशयकारित्वेन "महः' उत्सवो 
यस्याः सा तथा । 





रिव-गक्तिरूप तत्त्वो का परस्पर ओौन्मुख्य सृजन का आदिदहेतुहै। चर्यामें 
माता-पिता की परस्पर उन्मुखताजन्य प्रजनन के चमत्कार से स्फुरित होने वाले 
विभिन्न भौतिक भावों से जन्मरूपी “विसरगं' होता है । विसमं का अथं क्षेप" भो 
करते है । कुण्ड ओर गोल शब्दों के दवारा आगमिक योनि-बीज-बिन्दु विसगं का 
ही आख्यान करते हँ । इसलि्यि हदय उभययामलस्फुरित विसगंमय सिद्ध हो 
जाता टै । 

शुक्र ओर शोणित (वीर्यं ओर रज) मँ श्वेत रक्तकणों की दिव्य शक्ति के 
अनुसन्धान से एक अकलित अनृत्तर विचित्रता की अनुभूति होती है । इस 
विलक्षणता के कारण वह्‌ अनुत्तर स्थिति अमृतमयी हो जाती है । एसी स्थिति 
मे “कुलम्‌ उत्पत्तिगोचरः' की उक्तिके अनुसार डिम्भ को कुलात्मक आकार 
प्राप्त होता है । 


जननी विमल कला का आश्रय लेने वाली है । विमल कला वर्णमाला 
का आश्रय सरस्वती केती है । अतः अभिनवगुप्त की मां सरस्वती के समान 
विदृषी है--यह व्यङ्गया्थं यहा अर्मिप्रेत है । अथवा साक्षात्‌ सरस्वती ही मां 
बनकर अवतरित ह । 








१४ श्रीतस्त्रारोकः 


तथा जनकञ्च कीदशः ? “'पश्चमुखगुप्तरुचिः' । “पञ्चमुखः' सिंहः, सिह- 
गुप्तेति संज्ञया "रुचिः" दीपिः सवत्र प्रथा यस्यासौ 
'तस्थात्मजश्चखुलकेति जने प्रसिद्ध- 


श्चन्द्रावदातधिषणो नरसिहगुप्तः ।' 
इति वक्ष्यमाणदशा नरसिहगुप्तसंज्ञया ख्यात इत्यर्थः । अस्य हि ग्रन्थकृतः 
श्रीनरसिहगुप्तविमलाख्यौ पितरौ, इति गुरवः । 
सन्ति (स्तो) हि पदेषु पदक्देशान्प्रयुञ्जानाः ।' 
इति नीत्या “भीमो भीमसेनः इतिवद्‌ अत्रापि नरसिहगुप्त सिह गुप्तपदयोः 
प्रयोगः । 


अभिनव सृष्टिमहा' विशेषण भी स्वयम्‌ अभिनवगुप्त ओर श्रीतन्तरालोक- 
सद्दा अभिनव सृष्टि ( $ति ) के कारण उत्सवयुक्त अर्थं दे रहा है । कुल में 
अभिनव जैसा कुलोद्धारक पुत्र हो या श्रीतन्त्रालोक सदश विद्ववाङ्मय में 
विश्रुत आकर ग्रन्थ की रचना हो-इससे बढ़कर कौन सा “मह उत्सव हो 
सकता है ? 

इनके पितृचरण के सम्बन्धमे जो दो विशेषण है, वे इनके माता-पिता 
के नामको ओर संकेत कर रहे हैँ । शिव के समान कान्तिमान्‌ ओर रोवसमावेशा 
से ओतप्रोत मेरे पिता नरसिहगुप्त है-यह उनका अभिप्रायदहै। सिहगुप्तसे 
नरसिहगुप्त का अथं भीम ओर भीमसेन की तरह लिया जा सकता है । 


“पद के एकदेश के प्रयोग से पूरे पद का बोधहो जाता दैः । 


इससे यह स्पष्ट है कि साक्षात्‌ सरस्वती रूपा सिद्ध योगिनीमां ओर 
साक्षात्‌ शङ्कुर के समान पिता के शिवशक्ति समावेश से मेरा जन्म है ओर मैं 
भी उभय यामल समावेश से स्वयं संविद स्वातन्त्य सम्पन्न हिवाद्रय विमर्श 
का प्रतीक हूं । अतएव निखिल षडधं ( त्रिक ) शाख का सारसर्वस्वं यह्‌ 
आकर ग्रन्थ साधिकार सम्पन्न कर सकने मे समर्थं हं यह्‌ भी इससे व्यक्त हो 
जाता है। 

उभय यामलभाव विसगं ओर अनृत्तरामृतकूल इन विशेषणो मे भी 
स्वात्मानुसन्धान ओौर शुक्रशोणितवेलक्षण्य से विभूषित अमृतमय कुल (आकार) 
का संकेत है। इससे श्रीमदभिनवगुप्त का शारीरिक सौष्ठव, आध्यात्मिक 
उत्कषं ओर आधिदेविकं दिव्य माव कितना भव्य था, इसका स्वसः आकलन 


हो जाता है। 





न कक प 


| 
| 
| 
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'भरवतनुः' इति ` 
"शिवशक्त्यात्मकं रूपं भावयेच्च परस्परम्‌ । 

ल कूर्यान्भानर्वीं बुद्धि रागमोहादिसंयुताम्‌ ॥\ 
ज्ञानभावनया सर्वं कतव्य साधकोत्तमैः । 
इत्याद्यक्तनीत्या द्वयोरपि हिवदक्तिसमावेदामयत्वाभिधानस्येष्टेः काकाक्षि- 

न्यायेन योज्यम्‌ । तदेवम्‌ एवंविधसिद्धयोगिनी प्रायपितुमेलकसमुत्थतया 


'तादुङ्मेलककलिकाकलिततनुर्यो भवेद्‌ गभं । 
उक्तः स यो गिनीभ्‌ः स्वयमेव ज्ञान भाजनं भक्तः ।\' 





भरिततनु शब्द मे भरित शब्द पूणंसमाविष्ट दशा का बोध कराता है । 
कहा भी गया है । कि- 


“द्ली-पुरुष को अपने शरीर मे कभी भी मानव भाव नहीं रखना 
चाहिये । हमेशा खली को शक्ति ओर पुरूष को अपने को दिव मानना चाहिये । 
एक रस शिव का समावेश होना ही चाहिये । मानव भाव से रागमोह आदि 
मलों से आवृत होने का भय रहता है । साधक सत्पुरुषो का यह कर्तव्य 
है किवे जो कुछ भी करर, ज्ञान की भावना से प्रकादाके परिवेदामे रह्‌ 
कर करे । 

इस नय के अनुसार अनुत्तर अद्वयवाद के ज्ञानात्मकं प्रकार से तादात्म्य 
की योग्यता साधक मे आती है। अपने योग्य शक्ति-दिवरूप माता-पिता से 
उत्पन्न ओर उसी समण्वेश दशा मेँ स्वयं रहने वाले अभिनवगुप्त अपने अन्दर 
भी उस योग्यता का संकेत यहाँ करते है । काकाक्षि न्यायसे दोनों ओर 
जाने वाली दृष्टि की तरह माता-पिता के साथ पत्र पर भी यह्‌ अथं लाग्‌ 
होता है । 

इस प्रकार सिद्ध योगिनीरूप मां ओर पंचमुखरूप दिव पिताके सकल 
संघट से अभिनवगुप्त के जन्म के सम्बन्ध मे यह्‌ श्लोक चरितार्थं होता है- 
“गर्भावस्था मे जो दिश्य ऊपर कहे अनुसार यदि यामल कला से कलित होता 
है, उसे शैव शासन मे योगिनीभूः कहते है । एेसा भाग्यशाली बालक स्वयं शव 
परमप्रकाश का पात्र होता है ओर भक्त होता है । 

सम्पूणं त्रिक दशंन के रहस्यों के उद्घाटन का अधिकार इन्हें है-- यह 
सिद्ध हो जाता है, 








न 


१६ श्रीसन्त्रालोक 


इत्यक्तनोत्या स्वात्मनि निरु्तरपदाद्वयज्ञानपात्रताममिदधता प्रन्थकृता 
निखिलषड्धंशास्व्रसारसंग्रहभूतग्रन्थकरणेऽप्यधिकारः कटाक्षीकृतः। अत्र च 


परिवारपक्ष : जननी- 


श्रीमदभिनवगुप्तपादाचायं कौ माताका नम बिमलकला.( विमला ) 
ओर पिताका नाम नरर्सिहगुप्त था। माता ओर पिता प्रत्यक्ष देवता होते हैं। 
किसी माङ्गलिक कार्य के प्रारम्भ मे माता-पिता का स्मरण वश्यक है । दोव 
दान में “शक्ति' माताके रूप मे ओौर "शक्तिमान्‌ पिताके रूपमे मान्यहै। 
“विमलकला' शक्ति का पर्यायवाचो शब्द है । “पञ्चमुख पांच कृत्य करने वाले 
दिव का बोधक शब्द है। सिह भी पञ्चमुख होता है। इन्हीं दोनों शब्दों के 
माध्यम से श्ेषानुप्राणित मङ्गल इलोकं की रचना कौ गयो है । 


पुत्र माता पिताका यामलरूपहोताहै। सृष्टि शक्ति ओौर शक्तिमान्‌ 
का यामल संघट्र हो है । प्रस्तुत ङलोक मे भाव-विसगं', “अनुत्तराम्‌ तकूल' ओर 
“हृदय' शब्दों को इसी परिवेश मे प्रयुक्त किया गया है । अमृतत्व के संस्फुरण 
की आकांक्षा के प्रतीकं इस इखोक मे शेव अनुग्रह के साथ ही साथ शेव दर्शन 
का समस्त वस्तुतत्त्व उल्लसित है । 


इस शलोक मे जननी के दो विशोषण दिये गये है । १--विमलकलाश्रया 
ओर २-अभिनवसष्टिमहा । प्रथम वि्ेषण का अथं है-विमल कला का 
माश्रय लेने वालो, रुकलित कला की पक्षधर, कला की आलम्बन अर्थात्‌ तत्पुरुष 
जौर बहृव्रीहि समासो के अनुसार अत्यन्त उच्चकोटि की सहृदया, वात्सल्यमयी 
माँ भौर उदात्त चरित्रवती, विश्वाकलन समथं माता । 
































भाता हमेशा "मल' ( एसे जआावरण या दोष जो 'स्वबोध' मे बाधक होते 
है, उनसे ) रहित होती है । मलों को दूर करने की कला का आलम्बन बनती 
है। शाख मे परम शिवशक्ति संघट्‌ के शाश्वत विमशं की अनुभूति का बड़ा 
महत्त्व है । विमां के स्वभावमे कर्तृत्व का भाव भहूप्रत्यवमशं की दशा मे 
रहता है । विमर्शं की स्वाभाविक विधिकोही जयरथ कला मानतेरहै। मां 
हसी का आश्रय केती है ओर शुद्ध स्वातन्त्र्य शक्ति के प्रतोकरूप में प्रत्यक्ष 
होती है । इसलिये उसे विमलकलाश्रया कहते है । 


दूसरा विशेषण है--अभिनवसृष्टिमहा--'अभिनव' नामकं पुत्र आदि सृष्ट, 
जन्म, मह॒ = उत्सव अर्थात्‌ अभिनवगुप्त के जन्म से प्रसन्न अथवा पृत्रजन्मोत्सव 
मनाने वाली महनोया माँ । इन दोनों विशेषणो के माध्यम से श्रौमदभिनवगुप्त 
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संभवन्त्यपि व्याख्यान्तराणि न कृतानि, ग्रन्थगौरवभयात्‌ प्रकृतानुपयोगाच्च । 
केषांचिदपि व्याख्यान्तराणामासमञ्जस्यमतीव संभवदपि न प्रकाशितम्‌ । 
एवं हि-- 

9७७०० @.9 @ ७०७७ ७००७७ ०००७७ तस्य हैतं न्‌ चाचरेत्‌ |" 
इति वक्ष्यमाणदृश्ा स्वात्मनि समयलोपावहं महात्मनाम्‌ महागरूणां 


ने उस समयको नारो का प्रतिनिधि चित्र प्रस्तुत कियाहै। मातृत्व का 
उच्चस्तरीय स्वल्प यहां अभिव्यक्तं है । अभिनव पुत्रको या अभिनवसदश 
पुत्र को पाकर कौन माता उत्सव मनाने से दूर रह्‌ सकती है ? अभिनव अर्थात्‌ 
आदि सृष्टि में शुद्ध अध्वा का उल्लास रहता है। यह्‌ मान्यहै कि "बुद्ध 
अध्वामें स्वयं शिव ही कर्ता होते हँ ' इस नीति के अनुसार शिव के साक्षात्कार 
के कारण मह्‌ अर्थात्‌ सर्वाङ्गसम्पूर्णता सिद्ध शेव ऊर्जाका उल्लास उसमे 
होता है । 

इस अद्रय त्रिक सिद्धान्त परम्परामे परम रिव परमेश्वर ही अपने 
स्वातन्व्य स्वभाव के कारण आभासनमात्र रूप से अपने से अतिरिक्त न रहते 
हये भी अतिरिक्त रूप से जगत्‌ को भासित करते हँ । इसलिये दूसरे की अपेक्षा 
से रहित जो उनका स्वातन्त्य का स्वभाव है--वही जगत्‌ का कारण है--यह्‌ 
शाख्रकार मानते हँ । अविद्या ओर वासनासे वही भेद, भेदाभेद के विकल्पों 
से उपहत हो जाता है । इसलिए वह जगत्‌ के वैचित्रय का साक्षात्‌ निमित्त नहीं 
होता । उसकी स्वातन्त्र्य शक्ति ही निमित्त बनती है । 

इसीलिये यद्यपि चिद्‌-आनन्द आदि अनन्त शक्तियों से शिव सम्पन्न है, 
फिर भो शक्तिम हीस्फुरण होताहै। स्फुरण में राक्ति का प्राधान्य तो 
स्वाभाविक रूपसे मान्यहै ही । इसी आधार पर अगे भी कहेगे कि- 
“भगवान्‌ स्वातन्त्य शक्ति से ही युक्त है''--यह आञ्जस ८ ता्विक या 
त्वारित्यमय ) विधि है। अर्थात्‌ मात शक्तिका ही यह प्रभाव कि इस 
भार्चयं मञ्जूषा का प्रादुर्भाव होता है । 

परिवारपक्षः जनक-पिता । पिता के ऊर्जस्वल व्यक्तित्व का वर्णन 
बड़ा ही व्यञ्जनात्मक है । "पञ्चमुखगुप्तरचि' यह उनके पिता का प्रथम विदोषण 
है । पञ्चमुख सिह को कहते हँ । सिह साक्षात्‌ धर्म का स्वरूप होता है भौर 
सवंश्वरो शक्ति का संवाहक है, वह्‌ शक्ति से ही गुप्त ( रक्षित ) भी होता है । 
परिणामतः उसकी रुचि ( दीप्ति ) बद्‌ जाती है । वहु प्रकाश (ज्ञान) का 

श्रोत ०-र 
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निन्दाबीजमासूत्रितम्‌,--इति भवेत्‌, को नाम शान्तिकर्मारभमाणो वेतालो- 
त्थापनं र्यात्‌, इह॒ चास्माभिस्तद्व्याख्यासारोच्चयनस्यैव प्रतिज्ञातत्वात्‌ तदेव 
क्रियते,--इति तदितरत्‌ स्वयमेव सर्वत्रासारतया चिन्वन्तु सचेतसः--इत्यलमने- 
नापि वचनेन, प्रस्तृतमिहाभिदध्मः ॥१।। 





पुञ्ज हो जाता है । उसका भओजपूरणं व्यक्तित्व विरव के उल्लास का प्रतीकं बन 
जाता है। इस एक ही सामासिकं पद मे पिता के उदात्त चखित्र का, उनके प्रो 
मुखमण्डल का, शक्ति के उपासक होने का ओर योग्य पिता के योग्य पूत्र होने 
का हूदयहारी अभिव्यञ्जन है । 


पिता का दूसरा विशेषण है--भरिततनु । सभी अभावों से रहित ओर 
पूरी तरह भरा-पूरा सुडौल शरीर ही भरित होता है । मांसल, पूणं स्वस्थ, 
आकर्षक, गढुजत्रु, अत्यन्त उदार ओौर शिवत्व का साक्षात्‌ निदर्शन पुरुष ही 
भरिततनु होता है । 


"भरित" का अर्थं होता है--समस्त विकल्पात्मक इच्छाओं कौ समपि 
के अनन्तर अपने अखण्ड भाव से परिपूर्णं । ^ तनु का अर्थं स्वभाव है । जिस 
व्यवित मे अखण्ड बोधात्मक स्वभाव हो, वही भरिततनु हो सकता है । वह 
परमुखपेक्षी नहीं होता है- स्वतन्त्र होता है। शिवहीरेसादहै। अभिनवके 
पिताश्री भो एेसे शिवत्व से संवलित थे । 


पञ्चमुरुचि शब्द भी इरेषार्थं विरिष् है । चित्‌-आनन्द-इच्छा-ज्ञान ओर 
क्रिया खूप शक्तियाँ ही देवी मुख कहलाती हँ । इन शक्ति रूप मखो से गुप्त 
सुरक्षित या परिपूरित रुचि ( कान्ति-इच्छा-अभिलाषं ) वाला शिव अथवा शिव 
सद्र पिता होता है । वह पञ्चकृत्यों को करने मे समर्थं होता है । 


जयरथ विस्तार से बचना चाहते है । इसलिये कहते हँ किं अन्य कई 
प्रकार की व्याख्याओं की सम्भावना के बावजूद म उनका प्रकाशन नहीं कर 
रहा ह । इससे ग्रन्थ में गौरव का भयहै। साथहीवे व्याख्यार्ये उपयोग में 
लाने लायक भी नहीं ह । “शान्ति कमं का आरम्भ करने वाला 'वेताल' को 
जगाने की विपत्ति क्यों मोल रगा ?" इस उक्ति के अनुसार मँ जयरथ भी 
अपनी प्रतिज्ञा के अनुसार वही कर रहा हूं । मेरा निश्वयदहै किमे वस्तु तथ्य 
को उद्घाटित करू । इसलिये मेँ विभिन्न अर्थो की उदुभावना के लिये सहूदय 
समाज ओौर सचेता सत्पुरुषो का आवाहन करता हूँ किवे ही सार्जसारका 
परिचयन करं ॥१॥ 
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तदेवं परं त्रिकं परामृश्य परापरमपि परा ग्रष्टुमुपक्रममाणः प्रथमं तावत्‌ 
परां देवों परामृशति, 


नौमि चित्प्रतिभां देवीं परां भेरवयोगिनोम्‌ । 
मातमानप्रमेयां शश्ूलाम्बुजकृतास्पदाम्‌ ॥ २॥ 


'परां' पूर्णाम्‌, अत एव भिन्नमपि जगत्‌ स्वात्मनि अभैदकपतया पाल- 
यन्तोम्‌ अनन्योन्मुखतया च प्रकृष्टा 


"या सा शक्तिजिगद्धातुः कथिता समवायिनी ।' 


इत्याद्युक्त्या “भेरवयो गिनीं' नित्यमेव परप्रमात्रवियुक्तत्वात्‌ तदात्मभूताम्‌, 
मत एव 


“इच्छात्वं तस्य सा देवी सिसृक्षोः प्रतिपद्यते ।' 


पटले इलोक मे (पर त्रिक का परामशं कर परापर स्वहूप का विचार 
करने के पहर परा देवी का परामर्श कररहेहैं- 


माता, मान ओरमेय रूप बाहर उल्लसित (अरा वारे) शृ पर 
(आकलित, मोन्मनस) अम्वृजों पर विराजमान परा भैर योगिनी चित्प्रतिभा 
देवो काम (सश्रद्ध) प्रणाम करता हूं ॥ 


अनुत्तर भमतत्व से ओतप्रोत हृदय के संस्फुरण की स्थिति में सर्वप्रथम 
श्रद्धा का उदय होता है। प्रन्थकार को चित्प्रतिभा को दिव्यता का साक्षात्कार 
होरहा है। वहु जिस यामल सामरस्यके स्तर पर बेठा हुआ है-प्रत्यक्ष 
अनुभव कर रहा है--परा अर्थात्‌ पूणं विद्वोत्तीर्णा किन्तु विह्वमयता को, 
स्वात्म मे अभेद खूपसे धारण करने वालो शक्ति को, वह्‌ अनुभव कररहादहै, 
साक्षात्‌ परप्रमाता भैरव रूप शंकर से सदा समवायिनी, शाख्वत संयुक्त 
रहने वाली शिवा को, चिति की चेतन्य प्रज्ञा को, शाद्वत उल्लास की 
दिव्यता को ओर प्रमाता-प्रमाण भौर प्रमेयरूप तीन अरो वारे शूलकमलों 
पर शोभायमाना माँ को । ग्रन्थकार मात्र अनुभव हौ नहीं कर रहा है, अपितु 


इसका चमत्कार प्रत्यक्ष साक्षात्कार कर रहा है-अतएव मन्त्रमुग्ध होकर 
वह्‌ नमन कररहाहै॥ 


चिस्प्रतिभा का अर्थं चेतन्यात्मक इच्छाहै। इच्छा हो प्रतिभारहै, 
प्रज्ञा है। आदिम स्पन्दन के बार-बार उल्लसित होने की आकांक्षा है। 
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इत्याद्युक्त्या चिद्रूपा चासौ प्रतिभा प्रज्ञा ताम्‌ आदयोच्छलत्तात्मकत्वेन 
बहिरुल्लिलसिषास्वभावाम्‌, अत एव देवीं प्रमातुरपि विश्रान्तिधामत्वात्‌ 
प्रमितिरूपतया द्योतमानाम्‌, अत एव बहिरपि प्रमातुप्रयाणप्रमेयाण्येव ^अंशा' 
अरारूपा भागा यस्य “शूलस्य' तत्र॒ यानि ओौन्मनसानि अम्बुजानि, तत्र 
"कृतास्पदं" तदुत्तीर्णतया भासमानां “नौमि' देहप्राणादिप्रमातृरूपन्यगभावेन 
तत्स्वरूपमाविरामि- इत्यथ: ॥ २॥ 


एवमुक्तेऽपि परास्वषूपेऽपरास्वरूपमनभिधाय, तदुभयमयस्य परापर- 


स्वरूपस्य वक्तुमशक्यत्वात्‌ क्रमप्राप्तां परापरां देवीं परिहृत्य, प्रथमं तावदपरां 
देवीमभिमुखयति 


नौमि देवीं शरीरस्थां नृत्यतो भैरवाकृतेः । 
प्रावुण्मेघघनव्योमविद्यल्लेखाविलासिनोम्‌ ॥ ३॥ 


~ 





---- ~~ - 


उस इच्छा शक्ति का यही प्रभावदहै। प्रमिति ख्पसे प्रमातारिवको भो 
विश्रान्ति देने वाटी विद्योतमाना महादेवी वहो टै । प्रमाता, प्रमाण ओर 
प्रमेय खूप अंशो अर्थात्‌ अराओं से युक्त श्री शेव गल पर खिले ओौन्मनस कमल 
मे वह्‌ निवास करतीदहै। देह, वद्धि ओरप्राणकी परिधिमें एक स्वरूप 
विस्मारक प्रमातुभाव पल रहा है । इस अरुद्ध अनात्म भाव को, बाह्य विलास्रा- 
सव रूप ओपाधिक उन्माद को दूर कर परिष्कृत चित्प्रतिभा के पर परिवेश में 
समावेश करना ही उपासक की समस्या है, उसकी प्रमा है। प्रमा का रहस्य 
भी समावेश दशामें प्रवेशहीहै। अर्थात्‌ ग्रन्थकार ग्रन्थके आदिमं शक्ति 
समावेश को दिव्यता से विभूषित होकर ही यह सारस्वत महा प्रयास कर 


रहे है।॥२॥ 

परा देवी के स्वरूप मे अपरा स्वरूप को न कहकर, परापर स्वह्प का 
कथन नहीं हो सकता । इसलिये क्रम से प्रस्तुत परापरा देवी को छोड़ कर अपरा 
देवी को हौ अपनी श्रद्धा अपित कर रहेर्है- 


वर्षा के मेघ के घन घटाटोप से (आच्छन्न) आकाश मे बिजली की कोध 


के समान चमत्कारमयी नृत्यरत भैरव रूप हिव के स्वात्म मेँ अवस्थित भपरा 
देवी को प्रणाम कर रहा हूं ॥ 





४ 
। ३ 
१ 
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"नत्यतो' "नतक आत्मा' ( शि० ३ उ०९सु०)। 

इति शिवसूत्रदृष्टया निगृहितस्वस्वरूपावष्टम्भम॒लं तत्तद्विकववेैचिश्यभूमिकाप्रपञ्चं 
प्रकाशयतो भेरवाकृतेः' पूर्णस्वरूपस्य परमात्मनः शरीरस्थाम्‌' 

'एवंभतमिदं वस्तु भवत्विति यदा पुनः । 

जाता तदेव तद्वस्तु कु्वेत्यत्र क्रियोच्यते ।' 
इत्याद्युक्त्या तत्तत्प्रमातुप्रमेयाद्यनन्ताभासवेचित्रयकारितया स्वहू्पाविष्टम्‌, 
अत एव देवीं जगदुल्लासनक्र डाकारिणीम्‌ अपरां भगवतीं "नौमि' इति 
सम्बन्धः । 

अत एव बहिरपि विश्वात्मना दयोतमानत्वेऽपि 


'नेदभावकमायोयतेजो शग्रसनाच्च तत्‌ । 
सव संहारकत्वेन कृष्णं तिमिररूपधत्‌ ॥' 


शिवसूत्र है--नर्तक आत्मा' । नर्तन का तात्पयं है अपने स्वरूप को 
सृष्टि के मृल मेँ रखकर विश्व के उस विचित्र प्रपञ्च का प्रकाशन । एेसी भैरव- 
आकृति, पूर्णं परमशिव के शरीर मे स्थित-- 


““निर्माण एसा हो-उसका यह रूप इसके अनुसार, हौ--उस इच्छा के 
बाद वह वस्तु बनती है । यही करने वाले की "क्रिया है''। इस उक्ति के 
अनुसार परा भगवतो भो प्रमाता प्रमेय आदि अनन्त जगत्‌ का आभास करती 
है ओर स्वषूपमे हो समाविष्ट है । जागतिक उल्लास की एेसी क्रोडा करने वाली 
अपरा स्वरूपा मां है--वही मेरी नमस्य है। मे उसको प्रणाम करता हूं । 


हस तरह परा ओर अपरा दोनों शपो मे वही उल्लसित है भौर बाहर 
विश्वरूप से विद्योतित रहने पर भो भेदभाव के अद्रत को उजागर करती है । 
साथ ही साथ मायीय कड्मल को भी प्रकाशित करती है । परिणामतः माँ शक्ति 
"कृष्णपि ङ्खला' बन जातो है । इसी अथं को यह्‌ श्लोक व्यक्त करता है- 


“भेदभाव को उत्पन्न करने वाले मायोय तेजस अदा को ग्रस्त करने के 
कारण तथा स्वं संहारकता को कडमल्ताको धारण करनेके कारण वहु 
तिमिरमयी आभा को भो उल्लसित करती है ।' 


यहो स्थिति काले मेव ओर उसमे कौधती बिजली कौ भी होती है । वह्‌ 
भी कृष्णपिङ्गला होती है । एेसी देवी भगवतो मे स्वात्मसमावेदा से विद्व 
के रहस्यं का प्रत्यक्ष होना स्वाभाविक है । वर्षा ऋतु का विर्व जीवन में विशेषं 











२२ श्रोतन्त्रालोकः 
इत्यादाक्तस्वरूपे परप्रमातर्येव विश्रान्तत्वात्‌ कृष्णपिङ्खलरूपाम्‌ इत्युक्तं 'प्रावृण्मेघ- 
घनव्योमविद्यल्लेखाविलासिनीम्‌' इति ॥ ३ ॥ 
अथ परापरोभयस्वरूपमयीं परापरां देवी परामृदाति 
दीप्रज्योतिहछराप्लष्टभेदबन्धत्रयं स्फुरत्‌ । 
स्ताज्जानश्ञलं सत्पक्षविपक्षोत्कतंनक्षमम्‌ । ४।। 
(ज्ञानं 
एवमेत दिदं वस्तु नान्यथेति सुनिश्चितम्‌ । 
ज्ञापयन्ती जगत्यत्र ज्ञानशक्तिनिगद्यते ।\` 





महत्त्व है । गभ॒ञारे मेघो के घने कसाव से आक्राश्च भरा-भरा-साटहो जातादहै। 
मेघ शरीर मे बिजलियों की कौध ओर प्रकाश की चकाचौधसे दूनिया नहा 
उठती है । 


ठीक इसी प्रकार उल्लसित परापरा भगवती का चमत्कारातिशय भी 
आकलन का विषय है । वर्षा घन के समान व्योम विहारी नृत्यरत भैरव रूप 
भगवान्‌ के शरीरम परापरा भगवती की प्रकाशविमशंमयी बिजली कौधती 
रहती दहै । एेसी दिव्य शक्ति सम्पन्न देवी के स्वात्ममे मेरे सर्वस्व का 
समर्पण ।॥ ३॥ 

इसके बाद परा भौर अपरा दोनों रूपों वाली परापरा देवी का परामर्हा 
कर रहे है- 


ज्ञानराक्ति रूपी गल अपनी प्रज्वलित ज्योति कौ छटा से भेद रूपी तीन 
बन्धनो को भस्म करने वाला है । शाश्वत स्फुरणशोल है । यह सत्पक्ष रूपी 
जगदानन्द ओौर विपक्ष रूपौ निजानन्द या निरानन्दको काट डालनेमें 
सक्षम है | 


“यह्‌ वस्तु एेसी ही है । दूसरे तरह की नहीं है- यह निश्चय है । इसका 
ज्ञान कराने वाली दाक्ति को ही ज्ञान शक्ति कहते है 1" 

एेसा होने पर भी इसके अन्तरम इच्छा भौर क्रिया हक्तियोंका 
भासूत्रण होता है । इसी कारण यह्‌ शक्तित्रितय त्रिशुलात्मक माना जाता है । 
इच्छा मौर क्रिया के विना वस्तु बन नहीं सकती । वस्तु के बनने पर ही उसका 
ज्ञान होगा । “यह तीनों भाव लोलीभाव से ज्ञान में विद्यमान रहते हैँ । ज्ञान 


भी एक शल ट । १ 





च । शि 
` 


इलो० ४] प्रथममाह्निकम्‌ २३ 


इत्यादुक्तज्ञानरक्तिस्वभावमपि अन्तरासूत्रितेच्छाक्रियात्मकम्‌, अत एव परा- 
परादाब्दव्यपदेश्यम्‌, अत एव तत्‌ 
"लोलोभतमतः शक्तित्रितयं तत्तरिशूलकम्‌ । 
इति वक्ष्यमाणनीत्या (त्रिगृलम्‌' अत एव ` दोप्ताभिः' अप्रतिहताभिः तत्तदिन्द्रिय- 
वृत्तिरूपाभिः ज्योतिश्छटाभिः 
“यन्न यत्र मिलिता मरीचयस्तत्र तत्र विभूरेव जम्भते । 


टत्यादिनीत्या वक्ष्यमाणस्वरूपम्य भेद प्रधानस्य बन्धहेतुत्वाद्‌ बन्धरूपस्य 
आणवादिमलत्रयस्य प्लोषकम्‌, अत॒ एव स्फुरत्‌ शुद्धबोधेकखूपतया 
चि 9 


-~-- 


ज्ञान प्रदात्री इन्द्रियों की वृत्तियां ( विषय ग्रहृण कौ शक्तियाँ ) हमेशा 
प्रज्वलित रहतो हैँ । वे अप्रतिहत है, उन्हे रोका नहीं जा सकता । वे वृत्तियां 
दीप्त ज्योति की मानों छटाये ह ओर यह सिद्धान्त हौ है कि-- 


"जहाँ -जहाँ किरणे किलोल करती हई दिखाई पडती हैः वहां वहां 
स्वतन्त्र शिव ही उल्लसित होता है 


चे ज्योति रदिमयां, आणव, मायीय ओौर कार्ममल रूप तीनों बन्धनो को 
जलाकर राख कर देती हैं। 


पक्ष, विपक्ष, सपक्ष ओौर सत्प्रतिपक्ष ये सभी पारिभाषिक शब्द हं । पक्ष 
शाब्द से व्याप्य का अन्य स्थानों मे अन्वय का आधार भी ग्रहण करतेहैं। 
जैसे "जहां -जहां धुभांँ है, वहां वहां आग है' वाक्य मे साध्य आग है। "जही 
जहाँ अग्नि है, वहां वहां धुभां है" इस वाक्य मे साध्य धुं है । इस नियम 
मे साहचयं है, इसलियि यहाँ व्याप्ति मानी जातो है । व्याप्ति का आश्रय व्याप्य 
कहलाता है । धुं पर्वत पर है, इसल्यि पर्व॑त पक्ष होता है । उसमें व्याप्ति का 
रहना पक्षधमंता है । 


एक व्यक्ति घर मे बेठाहै। यदि उसे बादर की "गरज सुन पडे, तो 
वहू अनुमान करेगा किं लगता है कि आकाशम बादलदह। यहाँ आका पक्ष 
हो जाता है। साध्य का जहाँ मभाव रहेगा, वह्‌ विपक्ष है । जेसे जलाशय म 
अग्नि का अभाव है। अतः जलाशय विपक्ष कहकाता है । 


ज्ञान सर्वत्र स्फुरित है। जहाँ-जहां ज्ञान है वहाँ -वहां बोधका स्फुरण 
है--परह व्यापि का नियम है बोघ के स्फुरण होने पर सर्वत्र परम प्रकाश 








र श्रीतन्त्रालोकः 


स्फुरत्तासारम्‌, अत॒ एव सन्‌" च असौ "पक्षो जगदानन्दस्तस्य "विपक्षाः' | 
तदप्रथारूपा निजानन्दाद्या आनन्दा अनानन्दाश्च तेषाम्‌ “उत्कर्तनं' पूणप्रथा- 
त्मकत्वेन क्षपणं, तत्र क्षमं" समर्थं “स्तात्‌, इति वाक्यार्थः । तदुक्तं । 


2 ॐ 
~~~ 


| | 
जयन्ति जगदानन्दा विपक्षक्षपणक्षम।ः । 
परमेशमुखोदम्‌ तज्ञानचन्द्रमरीचयः ॥।' | 


इति ॥ ४ 


य न 





का साक्षात्कार होता है । जिस समय साधक को जगत्‌, इसकी सत्ता ओर इससे 
प्राप्त सष का अनुभव होतादहै, वह पक्ष हो जाता है। जहां अपूर्णतादै, । 
प्रथम काअभावदहै, सुखहै भी ओौर नहीं भी है--वह विपक्ष हें। ये दोनों | 
अवस्थार्ये वस्तुतः बोध के वास्तविक स्फुरण की अवस्था से विपरीत है । | 
| बोध ही ( ज्ञान का त्रिशूल हो ) इन दोनों विपरीत अवस्थाओं को नष्ट कर 
॥|: सकता हे । 


॥। यह्‌ नित्य स्फुरित है । क्योकि शुद्धबोध रूप है । जब बोध का जागरण 
॥। होता हे, तो यह स्पष्ट हो जाता हे कि, सत्ता के पक्ष से आने वाके आनन्द, 
4. विपक्ष अर्थात्‌ अनस्तित्व या अप्रथात्मक आनन्द, जो कई प्रकार के ( जागतिक 
॥, निरानन्द, निजानन्द आदि भ्रमात्मक ) होते है; उन आनन्दो के उत्कत्तन में 
अर्थात्‌ उनके वास्तविक रूप के उत्वाटन में वहु समर्थं होते है । 


| इसीलिये सत्क्ष अर्थात्‌ अस्तित्व का प्रतीक जगत्‌ भौर उसका आनन्द 

|| अर्थात्‌ जगदानन्द, एवं विपक्ष अर्थात्‌ संकुचित निजानन्द आदि आनन्दो का 

| उत्कर्तन करने मेँ समर्थं हों । यहाँ उत्कत्तंन से अभिप्राय हे- पूर्ण प्रथात्मक 
स्थिति मे ला देना । इन्हीं अर्थो को यह श्लोक भी व्यक्त करता ट-- 

` जगदानन्द रूप पक्ष ओर निजानन्द रूपी विपक्षो को काट कर निरस्त 


| करने मे समर्थं परमेश्वर रिव के मुख से प्रकाशित होने वाटी ज्ञान रूपी 
| | चन्द्रमा को ये किरणें जयनशील हैँ ।' 


११ क वा = क क ऋक ~= = ` स या यय जो हि ` त क ~ > प्राक 


स्तुत इलोक मे भगवती परापरा का परामशं प्रस्तुत है । ज्ञान शक्ति 

॥ इच्छात्मक भौर क्रियात्मक भी होती ह । इसीलिए यह शक्ति परा ओर अपरा । 

| उभय स्वभावात्मकं मानी जाती हु । साथ ही ज्ञान-इच्छा ओौर क्रिया रावित के 
| 


सहस्फुरण के कारण यह्‌ त्रिशूल भीहौ। ज्ञान में तीनों का लोल उल्लास 





श्ो० ५] प्रथममाल्जिकम्‌ २५ 


इदानीमपरमपि त्रिकं पराग्रष्टुमाह 
स्वातन्तरयशक्तिः क्रमसंसिसक्षा 
क्रमात्मता चेति विभोविभतिः । 
तदेव देवोत्रयमन्तरास्ता- 
मनुत्तरं मे प्रथयत्स्वरूपम्‌ ।\५॥ 
(स्वातन्त्रयरूपा शक्तः" यस्यासौ अनन्तशक्तर्भगवान्‌ हिवः, 'कमस्यः 





शाद्वत रूप से रहता है । ज्ञान प्रकाशात्मक होने के कारण निरन्तर दीपिमन्त 
रहता है । इसको हमेशा प्रज्वलित ज्योति की आभामे आणव कामं ओौर 
मायोय रूप तीनों क्म॑बन्धनों को भस्म कर देने की पूणं क्षमता होती है । 
शिवमुखचन्द्रमरीचिकी दीप्ति-छ्टा ही बोध । 
पक्ष विपक्ष सपक्ष का नाशक है- यह शोध ! ।४॥ 


मब त्रिक के अपररूपका परामर्शं कररहेरहैँ- 


स्वातन्त्र्य शक्ति (हिव), क्रम के सर्जन की इच्छाभओौर भेद प्रधान 
क्रमात्मकता यह तीनों बाते विभु की विभूतियाँ हैँ । यही तीन देवियाँ है । 
( ये तीनों ) मेरे अनुत्तर स्व" रूप को प्रथित करती हुई मेरे अन्तस्‌ मे ( एेक्य 
भाव से स्फुरितहों। 

सवं समर्थं विभु भगवान्‌ भवानी शंकर की तीन विभूतिं अत्यन्त 
प्रसिद्ध ह । १- स्वातन्त्यशक्ति, २-देश ओौर काल के रूपमे व्यक्त विश्च- 
वेचित्य के सुजन की इच्छाशक्ति ओर ३--अनन्त-अनन्त रूपों मे भासमान 
संकुचित अत्म हप को अभिब्यक्ति मँ विभूषित क्रमात्मकता । इसे दूसरे शब्दों 
मे नरशक्तिशिवात्मिका' भो कहते हँ । यही भगवान्‌ विभु की महाविभूति है । 
इन दिव्य शक्तियों को "देवोत्रय' शब्द से अभिहित किया गया है । 

यह देवीत्रय का अनुग्रह है कि अपना ही इस प्रकार के विस्तार होने के 
बावजूद भी शस्व" के अनुत्तर रूप का तिरोधान नहीं हो सका है । अर्थात्‌ इस 
बाह्य उल्लास को स्थितिमेंमेरा वास्तविक रूप प्रकाशित है भौर यह्‌ प्रथन 
(~ देवियोँ द्वारा हो रहा है । यह्‌ तोनों मेरे अन्तरेकातम्ब भावसे स्फुरित 

॥ 


| स्वातन्त्र्य जिसको शक्ति है, त्रहु शिव है। क्रम का भी ( प्रकाञ्चन वही 
करते हैं) - 








[वि 
२६ श्रोतन्त्रालोकः | 


'मूतिवेचिच्यतो देशक्रममाभासयत्यसौ । 

क्रियावेचिन्र्यनिर्भासात्‌ कालक्रममपोश्वरः ।।' (ई० २।१। ` ) 
इत्यादुक्तनीत्या देशकालात्मनो विश्ववेचित्रयस्य सर्गस्य, सम्यग्भेदेन सिसृक्षा । 
जगत्सष्टिनिमित्तं पारमेदवरी इच्छारूपा शक्तिः, 'क्रमात्मता 

“क्रमो मदाश्रयो मेदोऽप्याभाससदसत्वतः ।' (ई० २।१।४) 
इत्यादिनीत्या मेदयप्रधानं तत्तदनन्ताभाससंभिन्नं संकुचितात्मरूपं नरत्वम्‌, 
इत्येवं येयं नर-शक्ति-रिवात्मिका 'विभोः' भगवत" परस्यानूत्तरस्य त्रकालस्य | 
"विभूतिः" तत्ततस्फुरणात्मत्वेन एेडवयं तदेव क्रमेण तत्स्फारसारत्वात्‌ समनन्त- | 
रोक्तस्वरूपं देवोत्रयं परप्रकाशात्मकत्वात्‌ अनुत्तरं “स्वं सर्वकर्तृत्वादेरसाधारणं | 
[| “रूपं' “प्रथयत्‌" तत्तदभेददशोदयेऽप्यति रोदधत्‌ मम जात्मनः 'अन्तरास्ताम्‌' 
॥ . ठेकातम्येन स्फुरतात्‌--इत्यथं : ॥५॥। 
|| एवं स्वदर्शनोचितदेवतापरामर्शानन्तरं तत्स्वरूपानुपरवेशेनैव युगपद्‌ 

। 1 गणेशवटुकावपि अभिमुखयति 
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वि गरं 


“सूति के वैचिच्य से शिव देशक्रम करा भौर क्रियावेचिश्य के भभासन 
ते काल क्रम का आाभास करते है|” (ई. २।१।५) 


देश ओर कालात्मक विष्व को विचित्रता से परिपूर्णं इस सृष्टि की 
निर्मिति परमेश्वर कौ इच्छासेही होतो है । 


‹ क्रम सर्वदा मेद का आश्रय होता है। भेद भी आभास को सत्‌ भसत्‌ | 
स्थिति पर निर्भर होता है'" । (ई. २।१।४) | 


इन तीन नियमों के अनुसार भेद प्रधान अनन्त आभासो मे भासमान, 
संकुचित आतम खूप हौ "नरत्व' कहुलाता है । यहं परमेइ्वर की विभूति भो 
नर-शक्ति.रिवात्मिका होती है । यह अनुत्तर प्रकाश खूप विभु का पेक्य है । 
यही देवीत्रय है। प्रार्थना है कि अनुत्तर परमशिव अपने सर्वकतुंत्व मय 
असाधारण स्वप का, जागतिक मेद को दशां मे मेरे लिपि होने पर भी, 
| तिरोधान न होने दे भौर सदा मन मे चिदैक्यानुमूति भाव से स्फुरित होते 
रहे ॥ ५॥ 
अपने दृष्टिकोण मौर आगमिक नियमों के अनुसार नरशक्ति शिवात्मक 
देवता का विचार करने के अनन्तर उघके “स्व' रूपों मे अनुप्रवेश को इच्छा से 
गणेरा भौर वटुक इन दोनों का भाकर्न कर रहेरहै- 











र र य त्स कः कै 
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तद्देवताविभवभाविमहामरीचि- 
चक्रेहव रायितनिजस्थितिरेकं एव । 
देवीसुतो गणपतिः स्फुरदिन्दुकान्तिः 
सम्यक्समुच्छलयतान्मम संविदभ्धिम्‌ ।\६।। 
एक एव अनन्यापेक्षतया निःसहायो 'गणस्य' करणचक्रस्य 


'दिनकरसममहदादिकगणपतितां वहति यो नमस्तस्मै ।' 


इत्यादिदशा पति" अहङ्का रूपः प्रभुः, अत एव "तासां' समनन्तरोक्तानां देवानां 
“विभवेन' परप्रकाशात्मना स्फारेण 


"यत्तत्र नहि विश्रान्तं तन्नभः कुसुमायते ।' 


उस दिग्य शक्ति सम्पन्न परमेश्वर के परप्रकाशात्मक विभव से भूषित, 
इन्द्रियों की मङ्ख मरीचियों से मनोज्ञ, चक्रेदवर को तरह स्फुरित, स्वात्म में 
स्थित, एकत्व से विभूषित, चन्द्रवत्‌ सृन्दर ओर शाश्वत स्फुरणशीलः, देवी के 
पुत्र गणपति मेरे संविद समुद्र को सम्यक्‌ रूप से समुच्छलित करं ॥ 


यहाँ गण का अर्थं करण है - इन्द्रियों का समूह्‌ । समूह्‌ रूप से वहु एक 
है । उसे दूसरे को अपेक्षा नहौं होती । अतएव वह निरपेक्ष है । वहु स्वयं विश्व 
का सहायक है। उसक्री कोई सहायता नहीं करता । अतएव नि:सहाय है । 
अर्थात्‌ वह्‌ स्वतन्त्र है । कहा गयादहैकि-- 


“जो सूर्यं के समान महत्‌ प्रकृति आदि पदां समूह्‌ के गणपति (स्वाम) 
का भार वहन करता है--उसे नमस्कारहै।' 


गण का पति एक ही होता है । गणपति शब्द एकवचन है । इसमे यहु 
स्पष्ट हो जाता है कि उसे किसौ की अपेक्षा नहीं । क्रिसो को मदद कौ जरूरत 
नहीं, वह्‌ अनन्य गौर अन्य निरपेक्ष परमेश्वर है । वह्‌ चक्रेडवर है । सभी गण 
मिलकर एक चक्र बनाते हैँ । भूतगण, तन्मात्रगण, इन्द्रियगण, अन्तःकरण 
मायापरिवार ओर शुद्धतत्त्व सभी गण हँ । इनका चक्रप्रतीकं यह शरीर है । 
सका स्वामी गणपति ही हो सकता है । वही चक्र्वरहै। “क' से लेकर "सः 
पर्यन्त व्यञ्जन वर्ण गण का स्वामी क्ष' है । इसमे क्‌्-स्‌ प्रत्याहार का अध्या. 
हार होता है भौर यह वाङ्मय-पुरुष भी गणपति का स्वतः प्रतीक सिद्धहो 
जाता है। 
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इति वक्ष्यमाणनीत्या भवनशीलाः तन्मयतया परिस्फुरन्त्यो या महामरीचयः, 
तत्तदिन्द्रियदेवताः तासां यत्‌ “चक्रं तत्रेश्वरवदाचरन्‌ निजस्थितिर्यो "मम 
आत्मनः "संविद्‌" एव अनवगाह्यत्वात्‌ अन्धिः' सम्यक्‌! विषयकालृष्यविलायनेन 
समन्तात्‌ सर्वत एव तत्तदिन्द्रियप्रसृतसंविद्द्वारेण "उच्छलयतात्‌' विकासयतात्‌ 
तदेकमयतामुत्पादयतात्‌--इत्यर्थः । 


इसके अनुसार वह भह रूप प्रभु ही पति है । अतएव उन देवताओं के 
विभव से अर्थात्‌ पर प्रकाश रूप एेइवर्यं के स्फार से “जो वहां विश्रान्त नहीं 
है--वह भकार कुसुमवत्‌ हो है" । 

इस आगे चचित उक्ति के अनुसार उससे ही उत्पन्न होने वालो (आर 
तन्मय भाव से स्फुरित) जो महामरोचि रूप इन्द्रिय देवियों का समूह्‌ (चक्र), 
उसके प्रति ईइवर (स्वामी) कौ तरह आचरण करने वाला है भौर स्वात्ममें 
ही अवस्थित है। 

इन विशेषताभों से विशिष्ट एेसा चक्रेश्वर, अनवगाह्य मेरे संविद्‌- 
समुद्र को विषयषरूपो कलुषता को अच्छी तरह विनष्ट करता हुभा इन्द्रिय खूप 
से विस्तृत संविद्‌ के द्वारा ही विकसित करे अर्थात्‌ चिदैक्यानुभूति को प्रकाशित 
करे । 


समुद्र मे जब उच्छलन होता है-उस समय दर्शक को चन्द्रसोन्दर्यं कौ 
छटा का अनुभव होता है। इसीलिये उसे इन्दुकान्ति की तरह स्फुरणश्लोल कहा 
गया है । वस्तुतः इस वर्णन मे अपान व्याप्ति के रहस्य का उद्घाटन किया 
गया है। 

कोई एेसा परमेकवर ही संविद्‌ समुद्र मेँ ज्वार को उद्रेलित कर॒ मक्रता 
है । विना इस उद्रेलन के श्रीनन्त्रालोक जैसे महान्‌ उपजीव्य शाद का प्रकाशन 
हो केसे सम्भव है ? उसी परमेश्वर ने चक्रेडवर के समान आचरण कर मेरे इस 
भौतिक घनत्व मे दिव्यता के अमृत का तरलत्व भी स्पन्दिति कर दिया है। 
इसीलिए उसको सन्नन्त प्रत्यय से अभिव्यक्त किया गया है । चक्रेकवर का सबसे 
बड़ा गुण उसको 'निजस्थिति' द्वै । यह्‌ पारिभाषिक शब्द है । जेसे श्रीम द्गवद्‌ 
गीता मे कृष्ण के माध्यम से भगवान्‌ द्वेपायन ने 'स्थितप्रज्ञ' “स्वधर्म 'स्वकमं 
क्षेत्र' इत्यादि नये शब्द का प्रयोग किया है -"निजस्थिति' शब्द भो प्रथमतः 
श्रीतन्तरालोक के इस पद्य में प्रयुक्त है । स्व में स्थित रहने पर पशु भी पशुपति 
बन जाता है । दुर्गासपतशतो मँ भी ्वस्थेस्स्मृता' शब्द का प्रयोग है । स्व मे 
संविद्‌ वपुष्‌ परमेश्वर स्थित रहता है । 


क क ~ ज = = =-= धियि 
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मन्धिसमुच्छलनसमुचितत्वाच्च स्फुरदिन्दुकान्तिः' इत्युक्तम्‌ । वस्तुतो हि 
भपानव्याप्िरस्यास्ति इन्येवं निर्देशः । 

अथ च "देवीसुतो' वटुकोऽप्येवंविधः, किन्तु शरीरस्य धवलिम्ना “स्फुर 
न्दुकान्तिः" । अस्य हि प्राणव्याप्तिरस्ति इत्येवं निदिशन्ति गुरवः । देवसुत" 
इत्युभयोरपि कुलशास्त्रोचितोऽयं व्यपदेशः । तदुक्तम्‌ 


वह्‌ एकं ही है । इस एकत्व मे बहुत्व अन्तनिहित है । चक्रेश्वर एक ही 
हा सकता है । विधि का अधिष्ठाता भौर अधिपति वही है। उसके -ब-रू 
हाकर लोट्‌ का प्रयोग तथा लाद्‌ मे भी स्तात्‌ का प्रयाग कर तान्त्रिक दष्टिका 
पूरा समोकरण प्रस्तुत कर दिया गया है । देवों भौर दानवों ने मिलकर समुद्र 
का मन्थन किया था मौर उसमें अनपेक्षित पदार्थो का उल्लास हुभा । इस समुद्र 
मन्थन का एकमात्र अध्वयु एकं ही है । संविद्‌ के समुद्र से उच्छलन भी संविद्‌ 
काही हो सकता दहै । किसी अशुद्ध अध्वा के अशुद्ध तत्तव का नहीं| 


यह्‌ ध्यान देने की बात है कि मूलाधार की कर्मेन्द्रिय गुदा ओर ज्ञाने- 
न्द्रिय नासिका है; किन्तु अन्य सारो इन्द्रियों को किरणोंमेदइसीको ऊर्जाका 
उत्स है । यहो (जपान व्याप्ति' का मूलमन्त्र है । 


भौर मो- देवीसुत तो वटुक भो है । वह्‌ शारीरिक अनिन्द्य सौन्दर्यं से 
समन्वित गौरवणं से उहौीप्त होता है । इसीलियि वह्‌ स्फुरत्‌-इन्दुकान्ति' शब्द के 
माध्यम से कहा गया है । इन उक्तिया में प्राण व्याप्ति का रहस्य उद्घाटित है । 
गण प्राणहीदहै। 


गणपति प्राण को ऊर्जा का दूसरानामहै। भ्राण समस्त शरीर स्थित 
जोवन्त कोशिकाओं का, इन्द्रियों का स्वामी है । राक्‌ संविद्‌ प्राणे परिणता! के 
अनुसार संविद्‌ (देवो) का पुत्र प्राण ही है । उससे सम्बन्धित सभी इन्द्रियरूपी 
देवताओं का विभव भी महान्‌ है । उनसे निरन्तर प्रकाहा की किरणें फ्टती 
रहती हँ । परिणाम स्वरूप प्राण भी चक्रस्वर के समान भपनी स्वातन्त्य-सत्ता 
रखता है । यह्‌ सोमतत्तव से भी समन्वित है ओर ज्योत्स्ना का विस्तार करता 
है। प्राण पत्र का कर्तव्यहै कि वहु अपने कारण रूप स्वात्म संविद्‌-समुद्र को 
हमेशा-हमेशा समुच्छकित करता रहे । यहु श्राण व्यापि" की प्रक्रियाका 
सकेत हे । 

गणपति मूलाधार चक्र है । उसके संकोच-विकोच-विधि से समस्त चक्रों 
मे स्थित बीज मन्त्र रूपी देवतामों मे एक विचित्र ऊर्जा फूटती है भौर सहल्लार 
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'देवीपुन्रोऽत्र वटुकः स्वशवितिपरिवारितः । 
ट्ति । 


इति च ।॥६॥ 


नय 
तकं भ्रस्फुटित हो जाता है । ठेसा सोमरूपो अपान का भावा” कान्ति की सृष्ट 
करता है ! वह्‌ संविद्‌-समुद्र को सतत समुच्छलित करे । 

वस्तुतः संविद्‌ अगम होने के कारण अन्धि है । इन्द्रिय देवताभों का 
विभव भी परप्रकाशात्मक संविद्‌ शक्ति का उल्लास ही दै । 

देवीसुत शब्द शास्त्र के अनुसार ही गणेश ओर वटुक दोनों भर्थो को 
"यक्त करने के लिये ही प्रयुक्त है । कहा भी गया है - 

“देवीपुत्र वटुक अपनी शक्तियो के परिवार से समन्वित है तथा--विध्नों 
को दूर करने वाले गणेश भी देवीपुत्र है|" 

देवीसुत के विभवगत भाधार पर प्रकाश र से शाश्वत शक्तिस्पुरण 


की अनुभूति साधना का विषय दै । यहाँ उसका मात्र संकेत है । उसको विधि 
अलग है, जिससे प्रकाश के उल्लास को प्रत्यक्ष किया जा सकता है । 


यहाँ शारीरिक रचना मूलाधार चक्र, भपान व्याप्ति मौर प्राणव्या्िकी 
ओर संकेत किया गया है । साधन ओौर उपासना कै द्वारा प्रकाश का सोमात्मक 
उल्लास कैसे होता है, तथा संविद्‌-समुद्र में ज्वार के समान उल्लास कैसे होता 
है, इन प्रश्नों का यहाँ समाधान भी है । 
गणपति गणेशा का पर्याय है । गणेश विध्न विनाशक देवों में प्रथमतः 
पूज्य भौर पांच उपास्य देवों मे से एक है । ये पार्वती केपृत्रह। 
दिव्य शक्तिमयी देवी का पुत्र होना विशेष अभिप्राय को प्रकट करने 
वाका विशेषण है। गणेश के गण रूप से विख्यात देवताओं का भी महान्‌ 


एेद्वर्थ है । उनसे उत्पन्न पवित्र किरणों कै कारण इनकी स्थिति चक्रेरवर सी 
हो जाती है । उनसे चन्द्रमा को शोतल रदिम्यां फेकती है । एसे सोमतत्तवा- 


धिपति गणेश मेरे संविद्‌-समुद्र को अच्छी तरट्‌ उच्छलित करर-यही 


्र्थना है । सोमतत्व का प्राधान्य "अपान तत्व" की व्यापि का माषा है । 
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इह खल राल्ञादौ 
०१५०० ® @ ७ ७०००, ०७०७७ ॐ -सखोसोभेद सख्यानमेव च । 
प्रवतंयेद्‌ गुरु स्वं च स्तेयी स्यात्तदकीतनात्‌ ॥॥' 
इत्यायुक्तद्शा अवश्यमेव शास्त्रकारै: स्वगुवदिः कर्तनं कायम्‌, अतश्च वक्षय- 
माणजशाद्ञस्य कुलतन्त्रपरक्रियात्मकत्वेन द्वे विध्येऽपि 


'नभःस्थिता यथा तारा न राजन्ते रवौ स्थिते। 
एवं सिद्धान्ततन्त्राणि न विभान्ति कुलागमे ॥ 
तस्मात्कूलादते नान्यत्संसारोद्धरणं प्रति। 


इत्याद्युक्त्या कुलप्रक्रियायाः प्रक्रियान्तरेभ्यः प्राधान्यात्‌ 
“भैरव्या भेरवास्प्राप्तं योगं व्याप्य ततः श्रिये । 
तत्सकाशत्त॒ सिद्धेन मोनाख्येन वरानने॥ 
कामरूपे महापीठे मच्छन्देन महात्मना ।' 


इत्यादिनिरूपितस्थित्या तदवतारकं तुर्यनाथमेव तावत्‌ प्रथमं कर्तयति 


कुलाम्नाय मे कालोकुल गौर श्रोकुल कौ अवस्थाय साधक मनीषियों को 
अवश्य ही अनुभूत होती है । यहाँ प्रयुक्त "देवीसुत' शब्द दोनों आम्नायो को 
विधियो का संकेत करता है । साधना स्थिति में जहां महाशक्ति का प्राधान्य 
होता है, वहाँ से दो दिश्षायें स्पष्ट दीख पड़ती हैँ । पहुलो अमा दिशा भौर 
दूसरी राका दिशा । अमा की ओर के उल्लास मे कालो शक्ति ओर राका को 
ओर संविद्‌ स्फृति मे श्रोविद्याशक्ति कौ पोयूषवर्षा होत है। तारा इत्यादि 
महाविद्याओों के उत्स विन्दु भी शक्ति समुल्लास के इसी परिवेशमं हँ । इसोय्यि 
श्री परम माहेश्वर जयरथ ने अपने विवेक भाष्य मे "कुलशाख्ोचितोऽयं 
व्यपदेशः' के प्रसङ्क मे इनका संकेत दिया है ॥६॥ 


शाख का सिद्धान्त यह्‌ है कि "उस स्रोत का उल्रेख किया जाय, जिससे 
उसको उत्पत्ति है--जो उसका उद्गम विन्दु है । इसीव्यि-'स्ोतोभेदं संख्यान- 
मेव च' क माध्यम से उसका प्रवत्तंन कर रहे है । साथ हौ अपनो गुरुपरम्परा 
का भी उल्लेख होना चाहिये । जो व्यक्ति एेसा नहीं करता, वहु एक प्रकार से 
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रागारुणं ग्रन्थिबिलावकोणं 

यो जालमातानवितानवृत्ति । 
कलोम्भितं बाह्यपथे चकार 

स्तान्मे स मच्छन्दविभुः प्रसन्नः ।\७॥ 


'स' सकलकुलशास्त्रावतारकतया प्रसिद्धः 


'मच्छाः पाशाः समाख्याताश्चपलाशर्चित्तव॒त्तयः । 
छेदितास्तु यदा तेन मच्छन्दस्तेन कीतितः ॥+' 


- 


ऋ शा स य 


चोर माना जातादहै।' दूसरोंके विचार का जब उद्धरण दिया जाय -या 
उनकी कही बात की जाय-तो उनका प्रसङ्खपूर्वक कथन करना ही 
चाहिये । 

जिस शास्त्र का यहाँ प्रवर्तन हा रहा है, उसके दो विभागर्है--यादो 
दृष्टिं है--१. कुल दृष्टि ओर २. तन्त्र दृष्टि । इसके द्वविध्य मे भो-- 


“जैसे सूयं के चमकते रने पर आकाश मे राजमान तारे नहं चमक 
सकते, उसी तरह कुलागम के प्रकाश के सामने सिद्धान्तवादो तन्त्रो को विभा 
अवदय ही क्षीण हो जाती है। इसल्यि संसारको सांसारकितासे उद्धार कं 
ल्यि कुल दृष्टि के अतिरिक्त काई मागं नहीं" --यह्‌ कहा गया है । इससे 
्रक्रियान्तरों की अपेक्षा कुल प्रक्रिया को प्रधानता के कारण हो- 


“ननैरवी (पार्वती) द्वारा भैरव (श्चिव) से प्राप्तयोग कौ व्याक्िका अनुभव 
कर उसते ही मीन" नामक सिद्ध पुर्ष महात्मा मच्छन्दने है सुमुखि । 
कामरूप महापीठ में (यह्‌ दुष्ट मवतरित कौ)" इत्यादि । 


हस निरूपण से उस दृष्टि के प्रवर्तकं महात्मा तुर्यनाथ का हौ प्रथमतः 
कथन किया जा रहा है-- 
'सः' का अर्थं है सारे कुलशाख्र के अवतरित करने के कारण प्रसिद्ध । 


'मच्छ' पारो को कहते है । चित्त कौ चञ्चल वृत्तियाँ ही पाश हैँ । उनके छेदन 
करने के कारण ही इन्दं मच्छन्द कहते ह । 


इस कथन से मच्छन्द का स्वभाव दही पाश छेदन करने वालाहै। 
परमेश्वर के समावेश से वे संवित है । मतः "विभु" है । ग्रन्थकार कहते है 
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इत्याद्युक्त्या पाराखण्डनस्वभावो मच्छन्द एव॒ परमेश्वरसमावेशशाकित्वात्‌ 
'विभुः' मम प्रसन्नः सस्तात्‌' स्वात्मदर्शनसंविभागपात्रतामाविष्कूर्यात्‌ त्यर्थ: । 
यो "जाक मत्स्यबन्धनम्‌, इन्द्रजालप्रायां च मायां 'बाह्यपथे चकार 


“अष्टौ सिद्धा महात्मानो जालपृष्ठाः सुतेजसः ।' 
इत्याद्युक्त्या तुरीयतास्वरूपावहितत्वेन  संकोचापहस्तनादनवघेयतां च 


वह्‌ मुञ्च पर प्रसन्न हों । प्रसन्नता से यहो तात्पयं हो सकता है कि स्वात्मदर्गन 
के अनुसन्धान मे मेरी पात्रता का प्रकटन करे । इन्होंने ही जाल को ( मत्स्य- 
बन्धन--इन्द्रजाली माया को ) बाह्य पथ' मे अर्थात्‌ हमारे प्रकादपरिवेश से 
बाहर, कर दिया । कहा गया है- 


“आठ जाल्पृष्ठ, तेजःसम्पन्न, सिद्ध महात्मा हं ' । 

इस उक्तिमे स्पष्रहै कि तुरोया वृत्तिमे उन्होने ही अवहित किया- 
संकोच का अपहस्तन किया ओौर सावधान बनाया । 'राग' दो है-गेरिक आदि 
द्रव्य जौर रागतत्तव । दोनों से “अरुण' लाल बनाया अथवा समस्त भेदो की 
इयत्ता ओर उनकी प्रस रात्मकता के दर्शन कराये । 'ग्रन्थि' जाल की गांठे ओर 
मलात्मक पादा की गों, "विलो-जाल छेदो ओर भोगवाद से “अवकोण 
व्याप्त, 'आतानवितानवृत्ति' अर्थात्‌ तानने ओर बटोरने मे सरल तथा सृष्टि संहार 
तत्त्वो में युक्त कलया' चातुरी से या कला तत्तव से उम्भितम्‌--आरम्भ किया- 
परिचित कराया । कहा गया है- 

“माया रूप ही जाल होता है । कुल तत्त्व दरष्टा उसका दारण करता है । 
जाल नाडीसूत्रों से निमित ओर पूरे आकारकाभी होता दै। वह्‌ भुवन ओर 
इन्द्रियों से युक्त होता है । अच्छी गांठों से गिति रहता है । कलात्मकं ओर 
लाल होता है'' । 


इस पद्य में प्रयुक्त रागारूण, ग्रन्थि विलावकीणं, जाल, आतानवितानवृत्ति 
ओर कलोम्भित, ये सभी शब्द ॒र्छेषानुप्राणितरह। ये जाल पक्षमे ओर 
मायात्मकं इन्द्रजाल समन्वित कुल प्रक्रिया पक्ष मे भी अपने अथंका चमत्कार 
प्रदशित करते हैँ । इनमें जाल शब्द विदोष्य है ओर अन्य शब्द विशेषण । संक्षेप 
म इनको इस प्रकार समज्ञा जा सकता टै- 


जाल-मछलियों, पक्षियों अथवा बन्दर आदि पञशुभों को पकड़ने का 
बन्धन । मूखं मछली गहरे जल मे सुखी रहती है । पक्षौ उन्मुक्त आकाश मं 
श्रौत ०--३ 
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निन्ये इत्यथ । तच्च “रागेण गेरिकादिद्रष्येण रागतत्तवेन च "अरुणं' लोहिती- 
कृतम्‌ इयति गच्छति इत्यर्थानुगमात्‌ तत्तदुभेददशाप्रसररूपं च, तथा 
॥ ्रन्थिभिः' बन्धनैः "बिलः च सलिलनिगगंमनस्थानेः 'ग्रन्थौ' मायाया द्वितीय- 
| स्मिन्‌ मेदे 'विलैः' बिलाकाराभिः भगसंज्ञाभिर्भोगभूमिभिश्च (अवकीण' व्याप्तम्‌, 
| तथा (आतानवितानवृत्ति' आयामपाइर्वंमानयुक्तं विश्वाकारत्वात्‌ सर्वतः प्रसर | 
| रपं च, तथा “कलया विच्छित्तिविरोषेण कलातततवेन च अर्थाल्क्षितिप्न्तेन | 
| “उम्मितम्‌' आरब्धम्‌ । यदुक्तम्‌ | 


क व 


। उड़ता हआ भी अज्ञ बना रहता है । पशु पशुता की पाशवद्धता मे वंधाही 
| | रहता है । इसो तरट्‌ यह मानव सन्तान भी पाशवद्ध पशु ओर जालवद्ध पक्षी 
| हो गया है| 
इस प्रकार जाल मनुष्य की अज्ञता में बंधे रहने के मायात्मक इन्द्रजाल 
| | का दोहरा अर्थं भी व्यक्त करता दहै। सारा जगत्‌ इससे बधा हुआ टै--यह्‌ 
॥।. स्पष्रहेै। | 
|| रागारुण-जाल लाल धागे मे सुन्दर ठङ्घसे बनाया जाता दै, जिससे 
|| वह्‌ देखने मे बड़ा मोहक लगता है । कीट पतङ्ध उसकी ओर आकृष्ट हो जति हं । 
मायात्मक इन्द्रजाल "राग" नामक कल्मष कञ्चुक से आकर्षक होता है \ 
1 उसकी अरुणिमा में 'अणु' उसी प्रकार उड़कर पड़ जाने को आकुल रहता दै, 
जैसे दीपशिखा पर पतङ्ग । अरूण का अथं भेद कासारभी होता टै। रागभेद 
के फडावसे यह भरा होता है। 
|| शीश हिलाकर दीपक कहता-बेन्धु वृथा ही त्‌ क्यों जलता {- प्रर वह्‌ 
॥ ¦ जल करके ही रहता । कितनी विह्वलता है ? इस रागारुणता में पड़ने की पशु 
| को यही विह्वल्ता रहती है । 
। | ग्रन्थिबिलावकीणं- जालमे गांठे होती है। गांठे के पास च्छद्रंका 
| सौन्दर्य होता है । वे छेद पकडने वाले की अंगुलियों के छलना भरे आश्य होते 
है । गाने ओर विलो से भरे जाल से टना प्रायः असम्भव ह होता है । 
| माया चक्ति ग्रन्थिप्रदात्री शक्ति दै । जीवन को गांठमे माया ही बांधती 
है। दुनिया के सारे आकर्षण सूत्र जोव मात्र को फंसाने के ल्य मकड़ी के 
जाके की तरह फले हृए है । बाधते समय का बन्धन ही गांठ वन जाती है । 
|| बिल कीतो बात ही मत कीजिये। संस्कत में भोग की भूमि को भग कहते है । 
॥ | भग योनि को भी कहते ह । योनि कारण रूपा ओर रहस्यमयी होती है । यही अज्ञ 
| | अधम लोगों के लिये बिल बन जाती दहै। बिलसे अणुसांसतोठे सकताहै, 
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"मायारूपं भवेज्जालं दारयेत्कुलचिन्तकः । 
विश्वाकारं महाजालं नाडीसुत्रनियोजितम्‌ ॥ 


भ वनाक्षसमोपेतं तत्त्वग्रन्थिद्ढीकृतम्‌ । 
कलार गयुतं चव कके कके क कक केक कक क कक तक क कको केके केके कैक केके कै कैक केकेक | । |, 
इत्यादि ॥७॥ 


“शरीमच्छीकण्ठनाथाज्ञावशात्सिद्धा अवातरन्‌ । 
यम्बकामदंकाभिख्यश्नीनाथा अद्वये हये ॥। 
दयाद्रये च निपुणाः क्रमेण शिवशासने । 
आद्यस्य चान्वयो जज्ञे द्वितीयो दृहितृक्रमात्‌ ॥' 
स चाधंतयम्बकाभिख्यः सन्तान. सुप्रतिष्ठितः । 
अतश्चाधंचतस्रोऽत्र महिका: सन्ततिक्रमात्‌ ।\' 


-- 7 


पानी को तरह बाहर नहीं निकल सकता । कुलसाधना से तरलता पाकर 
कोई भाग्यशाली साधक ही इस विल से निकल सकता है । 


आतान-वितानवत्ति- जाल फलाई ओर समेटो भीजा सकती है। 
मच्वा जाल को दूर फककर फला देता है । फँंसी मचछलियों के साथ उसे समेट 
भीखेतादै। इसी प्रक्रार माया शक्ति ने इसे विद्व रूप मे आतानित कर दिया 
है, फला दिया है। (आ' ओर 'वि' उपसर्गो द्वारा इस फठे महाप्रसार ओर 
इसे समेट लेने की शक्ति की ओर संकेत किया गया है । 


कलोभ्भितम्‌-( कला + उम्भित ) कलाबाजियों से भरा हुआ जाल 
होता दै । जमीन में गाडकर ऊपर से दाना फेलाकर कबूतरों को पकड़ने की 
प्रसिद्ध कहानी पञ्चतन्त्र मे आतो है । 

कला- पञ्चकञ्चुकों को एक कञ्चुक द । कला तत्त्वतसे ही अयुद्ध 
अध्वामय पुथ्वी पर्यन्त--पार्थक्य प्रथा--प्रक्रिया की पुरातन प्रवृत्ति प्रवतित है। 
इस कला तत्तव करा यह्‌ आकलन कुलात्मकता को अलंकृत करतादहै। इसी से 
यह्‌ उम्मित है-पणं है--आरम्भित है । 


मच्छन्दविभुका मानवता को यह महान्‌ अवदान टै कि उन्होने इसे 
सबके लिये सुलभ बना दिया । भीतर पड़े जाल को बाहर छाकर्‌ उसके स्वरूप 
से सबको अवगत कराया । एसे महातेजस्वौ जालपृष्ठ॒ आठ मिद्धो में स्वश्रे 
विभु रूप मनीषी मच्छन्द की प्रसन्नता प्रन्थङेखकं के लिये अनिवार्यतः 
आवश्यक टै ।।७॥ 








| 
। 
| 
| 
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इति वक्ष्यमाणस्थित्या श्रीसन्तत्यामर्दकत्रेयम्बका्धेतरेयम्बकाख्यासु सार्धासु तिसृषु 
मठिकासु मध्याद्‌ वक्षयमाणतन्तरप्रक्रियायाः त्रेयम्बकमठिकाश्चयणेन आयाति 
क्रमोऽस्ति इति सामान्येन तावद्‌ गुरूनभिमुखयति 


त्रयम्बकाभिहितसन्ततितास्रपर्णी- 
सन्मोक्तिकप्रकरकान्तिविशेष भाजः । 

पूरवे जयन्ति गरवो ग्रुशास्त्रसिन्धु- 
कल्लोकके.लकलनामलक्णधाराः ।८॥ 


"त्रयम्बक' इति अभिहिता" सन्ततिः मठिका इत्यथः ॥८॥ 
एव 
शेवादीनि रहस्यानि पृरवेमासन्महात्मनाम्‌ । 
ऋषीणां वक्त्रकहुरे तेष्वेवानुग्रहक्रिया ॥ 
कलौ प्रवृत्ते यातेषु तेषु दुगंमगोचरम्‌ । 
कलापिग्रामप्रमुखमुच्छिन्ने शिवशासने । 


~ क = ~ == --~- -- नि 


“श्रीमान्‌ श्रीकण्ठ की आज्ञासे ही उथम्बक, आमर्दक जौर श्चीनाथ 
नामक क्रमशः अद्वयवाद, दरे तवाद ओर द्याद्रयवाद के प्रवत्तक अत्यन्त विचक्षण 
सिद्ध अवतरित हृए । इनमे त्रयम्बक की वंशापरम्परा प्र्वात्तत हृई । आमर्दक 
की पुत्री का वंशा क्रम चला । वह सन्तान अधं त्रेयम्बक रूप से प्रतिष्ठित हआ । 
इस प्रकार यह तीन की जगह सादे तीन हो गयो । इनकी परम्परार्ये चलीं । 
सन्ततिक्रम से ये मटिकायें स्थापित हु ।'' 

इस प्रसङ्ख के अनुसार श्रीसन्तति, आमर्दके, त्रैयम्बकं ओर अद्ध 
त्ेयम्बक यह्‌ साढे तीन मठिकायें हई । इनमे से त्रंयम्बक मठ्कासे ही इस 
प्रस्तुत तन्त्र प्रक्रिया का प्रवर्तन हुजा । इसलिये सामान्यतया इन गुरुजनों का 
स्मरण कर रहेर्है- 

परम पाशुपताचार्य भगवान्‌ श्रीकण्ठनाथ ने अद्वयवाद शेव शा का 
परवत्तन किया था । त्र्यम्बक उसी अद्ेतवादी परम्परा के प्रवत्तंक श्रीकण्ठ के 
पुत्र हैं । इनसे यह परम्परा आगे बढ़ । 

आमर्दक द्वैतवादी परम्परा कै प्रवर्तक थे । श्रीनाथ नामक आचायं दरेता- 


>त परम्परा के प्रवर्तक थे । तर्यम्बकं से चलने वाली परम्पराकोही इस पद्य 
म त्रैयम्बकं सन्तति कहा गया है। साथ ही यह भी व्यक्त किया गयाहैकि 
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कंलासाद्रौ ्रमन्देवो मूर्त्या श्नीकण्ठरूपया। 
अनुग्रहायावतीणं चोदयामास भूतले ॥ 
मुनि दुवसिसं नाम भगवान्‌ध्वरेतसम्‌ । 
नोच्छिद्यते यथा शास्त्रं रहस्यं कुरु तादशम्‌ ॥ 
ततः स भगवान्देवादादेशं प्राप्य यत्नतः । 
ससजं मानसं पुत्रं यम्बकादित्यनामकम्‌ ।। 

( शिव ° १०७-१११ ) 


टत्याद्युक्त्या कलिकाट्ष्याद्रिच्छिन्नस्य निखिलशाशमोपनिषद्‌भूतस्य षडधंक्रम- 
विज्ञानस्य ॒त्रेयम्बकसन्तानद्रारेण अवतारकत्वादाद्यं केलासस्थं श्रीश्रौकण्ठ- 
नाथख्यं गुरु प्रस द्खाद्‌ मठिकान्त रगृखूश्चोत्कषंयति 


जयति गरुरेक एव श्रोश्रौकण्ठो भुवि प्रथितः । 
तदपरमतिभेगवान्‌ महेश्वरो भूतिराजश्च ।९।। 


"एक एव गरुः" इत्यनेन अस्य भवता रकत्वं सूचितम्‌ । (महेश्वर' इति यः 
श्रीसन्तत्य्धंत्रेयम्बकाख्यमठिकयोर्गरुतया अनेन अन्यत्रोक्तः परमेश इति इश इति 
च | यदाह्‌ 


अन्य प्राचीन आचार्य भी त्र्यम्बक मनीषा की मौक्तिक मालासे प्रभावित 
ये। ग्रन्थकार इसी क्रम मे अद्रेतवादी त्र्यम्बकं परम्पराका स्मरण कर 


रहे 


त्रेयम्बक नाम से यह्‌ अद्धेतवादी परम्परा ( सन्तति ) अभिहित है । उस 
परम्परा रूपी ताम्रपर्णी से विमशत्मिक मोतियों की राशि तन्त्र शाख्में 
प्रकट हुई । उनकी शोभा से सबसे पहले -प्रकारित होने वाले वे महामनीषो 
थे, जिन्होने परमगुरु श्रीकण्ठ द्रारा प्रवत्तित गुरु-शाख का आलोडन किया । 
वह्‌ शाख मानो सागर है। उसमे विमर्शं की अनगिनत लहर उठती हैँ । उनके 
उत्ता उत्थान ओर पतन मे खेलना सबके बस को बात नहीं । पर उन शास्य 
ऊहापोहमय तर द्धो मे उन्होने अपने गुरुत्वमय व्यक्तित्व का जहाज उतार 
दिया । यही नहीं, अपितु दूसरों को पार कराने के लिये उन्होने कर्णधार का 
काम भीकिया। एसे त्यम्बकं आमर्दकं ओर श्रीनाथ सदुश ॒गुरुवर्य्यो की जय 
हो । सन्तति का अथं त्रेयम्बकमठिका है ॥८॥ 
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“भटरारिकादिभूत्यन्तः श्रीमान्सिद्धोदयक्रमः । 

भटादिपरमेशान्त भीसन्तानोदयक्रमः । 

श्रीमान्भटादिरीशान्तः परमोऽथ गुरक्रमः। 

त्रिकरूपस्त्रिकार्थे मे धियं वेधयतांतराम्‌ । 
इति "तदपरमूतिः" इत्यनयोर्भगवदावेशमयत्वं दितम्‌ । यद्यपि 

"यो यन्न शास्त्रऽधिकृतः स तत्र गुरः" । 
इति । वक्ष्यमाणनीत्या मठिकान्तरगुरूणां त्रिका्थं गुरुत्वाभावाद्‌ इट्‌ नमत्कारा- 
प्रस्ताव एव । तथापि 

तस्य मे सवंशिष्यस्य नोपदशदरिद्रता। 
इत्यादिददा सर्वत्रेव गृरूपदेशस्य भावाद्‌ आत्मनि भूयोविद्यत्वं दर्शयता 
ग्रन्थकृता अस्य ग्रन्थस्यापि निखिलशाखान्तरसारसंग्रहामिप्रा यत्वं प्रकारितम्‌ । 
यद्वक्ष्यति 


च 


अध्युष्टसन्ततिल्लोतःसारभ्‌तरसाहूतिम्‌ 
विधाय तन्त्रालो कोऽयं स्यन्दते सकलान्‌ रसान्‌ । 
इति ॥९॥ 
पूर्वे जयन्ति गुरव इति सामान्येन कृतेऽपि नमस्कारे योगाङ्गत्वेन 
समानेऽपि 
(०५५०५०७० ७ ०9 ००००, "तुर्क योगाङ्कमुत्तमम्‌ | 
इत्याद्युक्त्या परमोपादेयस्वप्रकाशस्वात्मेदव रप्रत्यभिज्ञापनस्य॒तकंस्य कर्तारो 
व्याख्यातारश्च परं नमस्कतव्या इति विदषप्रयोजकीोकारेण गुरुपरम-गुर- 
परमेष्ठिनः पुनरपि पराम्रष्टुमाह्‌ 
भीसोमानन्दबोधश्रोमदृत्पलविनिःसृताः । 
जयन्ति संविदामोदसन्दर्भा दिक्प्रसपिणः ।१०।। 
तदास्वादभरावेशबंहितां मतिषटपदोम्‌ । 


गरोलक्ष्मणगप्स्य नादसंमोहिनों नुमः ।११॥ 


` श्री सोमानन्द बोध ( समुद्र ) के उत्पल के सदश श्री उत्परुदेव हैँ । वे 


कमल के सदश हैँ । उनसे संविद्‌ को सुगन्धि के सन्दर्भ दिग्दिगन्त मेँ प्रसरित 
है । उस कमल की मकरन्द माधुरी के मधुर आस्वाद का आवेश ( बड़ा ही 
विलक्षण है । ) इससे उपवृंहित नाद मे एक संमोहिनी रक्ि है । उस पर गु 
लक्ष्मणगुप्त की बुद्धि रूपी भ्रमरी बडी मुग्ध है । मे उसको प्रणाम करता हूं ॥ 
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इदानीम्‌ 
उपाध्यायाहृशाचायं आचार्याणां शतं पिता । 


इत्याद्युक्त्या तस्याचार्यादपि गौ रवातिरेकस्मतेनिजमपि पितरमाशोर्वादमुखेन 
परामृशति 


यः पूर्णानिन्दविश्रान्तसवंशास्त्राथपारगः । 
स श्रीचुखुलको दद्ियादिष्टं मे गुरुरुतमः ॥ १२ ॥। 


"चखलक' इति लोकप्रसिद्धमस्य नामान्तरम्‌ । "गुरुरत्तम' इति उत्तम- 
त्म्य आचार्यगौरवातिरेकस्म॒तिरेव निमित्तम्‌, अत एव अन्यत्रापि 
गुरभ्योऽपि गरीयांसं जनकं ॒चुख॒लाभिधम्‌ । 
इत्ययुक्तम्‌ ।१२॥ 
एवं च तन्त्रपरक्रियोपायन्नगुठभिमृखीकरणानन्तरं॑विश्रान्तिस्थानतया 
कुलप्त्रियागुरुमपि उत्कपयति 


श्री सोमानन्द शिवदि के रचयिता हैँ । श्री उत्पलदेव उसके भाष्यकार 
ह । गरुवर श्री लक्ष्मणगुप्त आचार्यं उत्पल के पुत्र ओर शिष्यभीदहैं। महा- 
माटिश्वर अभिनवगुप्त इन्हीं गुरुदेव लक्ष्मणगुप्त के प्रतिभाशाली शिष्य हं । 
ग्रन्थकार ने इस द्टोक के द्वारा अपनी गुरुपरम्परा का स्मरण क्या 
टे । १०-११॥ 

““उपाध्यायों से दशगुना नमस्कार्यं आचायं टोतादै। सौ आचार्यो के 
वरावर पिता होता है" इस उक्ति के अनुसार अपने आचार्यसे भौ गौरव मं 
अतिक्रान्ति करने वाते अपने पितृचरण के आशीर्वाद को कामना प्रन्थकार कर 
रहे 

श्री नरसिहगुप्त का जनपद-प्रसिद्ध नाम 'चुखुलक' भी था । वे मभिनव- 
ग॒प्त के चयि "लक्ष्मणगृप्त' के हौ समान गुर भीथे। यदिएकने नश्वर शरीर 
को जन्म दिया, तो दूसरे ने अभिनव को यशःशरीर दिया । वे पूणं संविद्‌- 
आनन्द मे शाश्वत विश्राम करने वाके महापुरुष थे । सभी शाखं मे पारङ्खत 
ये । श्रीमदभिनव प्रार्थना करते है किवे मेरे इष्ट मेरे उत्कषं का आीर्वाद 
दे । एक स्थान पर कहा गया है--“ गुरुजनों के भी गुरुवयं मेरे जनक श्रीमान्‌ 
चुखुलक थे'' ॥१२॥ 

इस प्रकार तन्त्रप्रक्रिया की उपासना के अधिकारी सवंसक्षम गुरुजना 
की नमस्करियाके बाद विश्रान्तिके स्थान कुलगप्रक्रिया में गुरु के उत्कषं का 
पराम कर रहे है- 
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जयताज्जगदुद्‌ धृतिक्षमोऽसौ 

भगवत्या सह्‌ शंभूनाथ एकः । 
यदुदोरितज्ञासनांशुभिम 

प्रकटोऽयं गहूनोऽपि शास्त्रमार्गः ॥।१३॥ 


भगवत्याख्या अस्य दूती, कुलप्रक्रियायां हि दूतीमन्तरेण क्वचिदपि कर्मणि 
| नाधिकार इत्यतस्तत्सहभावोपनिबन्धः । 
(योक्ता संवत्सरात्सिद्धिरिहु पंसां भयात्मनाम्‌ । 
॑ सा सिद्धिस्तत्वनिष्ठानां स्त्रीणां द्वादशभिर्दिनेः ॥ 
| भतः सुरूपां सुभगां सृरूपां भाविताशयाम्‌ । 
| आदाय योषितं कुयदिचंन यजनं हृतम्‌ ॥' 
। 
| 
। 
| 
| 
। 
1 


इति । “गाखमार्गो' विमलो जातः इत्यनेनास्य त्रिकाद्यागमव्याख्यातृत्वमपि 
प्रकाशितम्‌ । यदुक्तमनेनैव 
इत्यागमं सकलशास्त्रमहानिधाना- 
च्छीशंभनाथवदनादधिगम्य सम्यक्‌ । 
शास्त्रे रहस्थरथसंततिसुन्दरेऽस्मिन्‌ 
गम्भीरवाचि रचिता विवतिमंयेयम्‌ ।' 





|| इति ॥ १३॥ 


| भगवती नामक उसकी दूती है । दती के विना कुलप्रक्रिया के किसो 
॥: काम मे अधिकार नहीं होता । इसील्यि दूती के सद्भाव का उपनिबन्धन नहीं 
| | किया गया है । 


| "भययुक्त संशयात्मा पुरुषों को एक वषं मे जो सिद्धि होती है--वह तत्त्व 
| म निष्ठ सियो की द्वादश दिनोँमे ही हो जातो है। इसलिये सुन्दर रूपवती 
| सौभाग्यशालिनी भावपुणं हृदयो वालो उत्तम सियो को लेकर ही अर्चन पूजन 
| | यजन होम आदि क्रियार्ये होनी चाहिये ।” 
। 
। 


| शाख्लमागं को विमल्ताके माध्यम से त्रिकादि सभी आगमों की 


| व्याख्यान शक्ति का प्रकाशन भी ग्रन्थकार ने किया है । उन्होने ही कहा है- 

| | मने समस्त शाखं के महानिधान श्री शम्भुनाथ से सारा आगमरहस्य 
| 

| 


| जान लिया है । शाद का रहस्य एक अलौकिक रस होता है । उससे सुन्दर इस 
| आगमपरम्परा मे मैने यह्‌ ईस्वरप्रत्यभिज्ञाविवृति लिखी है" ॥१३॥ 
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इदानीं स्वप्रवत्तिप्रयोजनादि आचक्षाणो ग्रन्थकारो ग्रन्थकरणं प्रति- 
जानोते 
सन्ति पद्धतयश्चित्राः खरोतोभेदेष भूयसा । 
अनुत्तरषडर्धथक्रमे त्वेकापि नेक्ष्यते ।।१४।। 
न चात्र अन्यथा संभाव्यम्‌ इत्यात्मन्याप्तत्वं प्रख्यापयन्नेवं प्रतिज्ञाकरणे 
सामर्थ्यं दर्शयति 
इत्यहं बहशः सद्भिः शिष्यसब्रह्मचारिभिः। 
अथितो रचये स्पष्टं पुर्णार्थां प्रक्रियामिमाम्‌ ।\ १५ 


्रोभटुनाथचरणाब्जयुगात्तथा 
शरीभदारिकांघ्रियुगलादग्‌ सन्ततिर्या । 

बोधान्यपाज्ञविषनुत्तदुपासनोत्थ- 
बोधोज्ज्वलोऽभिनवगप्र इदं करोति ।\१६। 


तस्य गुरूपरम्परागतस्य ज्ञानस्य "उपासनं" पुनः पुनः चेतसि विनिवेशनं 
तत॒ उत्थितो योऽसावृपदेष्टव्यविषयो बोधः साक्षात्कारस्तेन “उज्ज्वलः 
सम्यगवगतधर्मा सन्‌ “इदं' गुरूपदेशात्संशयविपर्यासादिरहितत्वेनाधिगत- 
मनुत्तरत्रिकाथप्रक्रियालक्षणं परान्प्रति चिख्यापयिषया “करोति' उपदिदाति 
खरोत भेद से आगमिक सिद्धान्तो ओर पद्धतियों के अनेक भेद हो सकते 
है । जहां तक अनुत्तर त्रिकदर्शन की परम्परा का प्रन है--यह्‌ सर्वोत्कष्ट टै । 
इसके सामने अन्य परम्परा्ये खरी नहीं उतरतीं । १४॥ 


यहां अपने आप्त होने कौ शक्ति के सामर्थ्यं का प्रसङ्धवश उल्लेख कर 
रहेर्है- 

इस सिद्धान्त की व्याख्या के लिये, हमारे शिष्यो ओर सहाध्यायियों ने 
बड़ा ही स्नेहपूणं आग्रह्‌ किया, फलतः मेने इस पूर्णार्था प्रक्रिया की रचना का 
आरम्भ कर दिया ॥ १५॥ 

गुरुपरम्परा से प्राप्त ज्ञान की उपासना, अर्थात्‌ उस ज्ञान का बार-बार 


मन, बृद्धि मे आकलन करना ( आवद्यक है । ) पुनः विषयबोध, अर्थात्‌ ज्ञान 
का साक्षात्कार ( होता है )। इस प्रक्रिया से दिष्य उज्ज्वल बन जाता है। 





॥ = - बरवग्णगोगक पणो परीं " 
व अ शा क 1 रि 
^ #ै = 
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इत्यर्थः । “अभिनवगुप्त' इति सकललोकप्रसि द्नामोदीरणेनापि जाप्तत्वमेव उपोद्र- 
कलितम्‌ । उक्तं हि 
'साक्षात्कृतधर्मा यथादष्टस्याथस्य चिख्यापयिषया श्रयुक्त उपदेष्टा चाप्तः ।' 
इति। तच्छन्दपरामृष्टं व्याचष्टे “या गुरुसन्ततिः' इति, णगुरुसन्ततिः' 
गुरुपारम्पर्यमविच्छिन्नतया स्थितं तदुपदिष्टं ज्ञानमित्यथंः, सा च कीदृक्‌ ! 
इत्य॒क्तं--'बोधान्यपाशविषनुत्‌' इति 
"यत्किचित्परमाद्रत-सं वित्स्वातन्तरयसुन्दरात्‌ । 
पराच्छिवादुक्तरूपादन्यत्तत्पाश उच्यते ॥\' 


इत्यादिवक्ष्यमाणनीत्या  शबोधात्‌' पराच्छिवाद्यदख्यात्यात्मभेदप्रथात्मकम्‌ 
“अन्यत्‌' तदेव “पाशः' स॒ एव मोहकत्वात्‌ “विषं तद्‌ नुदति या सा। 


उसमे ज्ञान की ज्योति जलने लगती है । श्रीमान्‌ अभिनवगुप्त सम्यक्‌ धमं के 
ज्ञाता हो चुके हैँ । अब वे संशय विपर्यास आदि दोषों से रहित इस अनुत्तर 
त्रिकप्रक्रिया के सिद्धान्त कौ स्थापना ( दूसरों की हितकामना से तथा ) ख्यापन 
की अभिलाषासे कररहेहँ। यह एक प्रकारसे उनका उपदेशहीदटै। इस 
पद्य मे ग्रन्थकार ने साक्षात्‌ अपने नामका स्पष्र उल्टेख किया टै। यह्‌ 
नामोल्लेख भी लोकप्रसिद्ध होने का प्रमाण है। इससे भी इनकी आप्त रूप से 
प्रामाणिकता सिद्ध होती दै । कहा गया दै- 


““वहो पुरुष आप्त है, जिसने पदार्थं के तत्तव के गुण धमं का साक्षात्कार 
कर लिया है । यथाथं द्रष्टा है । तत्व के ख्यापन की आकांक्षासे ही उपदेश मे 
प्रत्त होता है ।'' यह परिभाषा पूरो तरह्‌ ग्रन्थकार पर लाग्‌ होती है । 

“तदुपासन'' शब्द मे "तद्‌" शब्द से गुरुपरम्परा का ही ग्रहण होता दै । 
गुरुपरम्परा की अविच्छिन्न रूप से स्थिति मेँ ही ( ज्ञानोपलन्धि सम्भव टै ) । 
उसका विशेषण है--बोधान्यपाराविषनत्‌' । इलोकाथं है- 


“जो कुछ परम अद्वेत संवित्‌ स्वातन्त्र के सौन्दयं से विभूषित पराल्यर 
शिव के कथन से भिन्नटै, वही पाश है" । इस दृष्टिके अनुसार बोध रूप 
रिव के अतिरिक्त अख्याति रूप, आत्मा मँ भेद की प्रथा को प्रथित करने वाला 
अन्य ज्ञान ही पाशा है ओर भेद रूपी मूर्च्छा देने के कारण वह॒ "विष" टै । गुर 
परम्परा से प्राप्त बोध इस विष का निश्चित रूप से अपनोदन करता है । इस 
दोक में प्रयुक्त श्रोभदुनाथ से तात्ययं श्रीशम्भूनाथ से है । श्रीमटरारिका शब्द 
भगवती रूप उसकी दूती है । उन्होने ही इसे यो कहा है- 
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तथा श्रीभटुनाथः' इति श्रीशम्भुनाथः । श्रीभद्रारिका इति भगवत्याख्या अस्य 
दूती । यदुक्तमनेनेव 
भद्रं भदरारिकानाथं श्रीकण्ठं दुष्टभरवम्‌ । 
भूतिकलाश्निया युक्तं ॒न्‌सिहं वीरमुत्कटम्‌ ।। 
नानाभिधानमाद्यन्तं वन्दे शंभ्‌ महागुरम्‌ । 
इति । 
स्त्रीमुखे निक्षिपेत्प्राजञः स्त्रोमुखादग्राहयेत्पुनः ।' 
इत्याचयुक्तेः कुलग्रक्रियायां दूतीमुखेनेव शिष्यस्य जञानप्रतिपादनाम्नायाद्‌ 
इद्‌ गुरुतददूत्योः समस्कन्धतया उपादानम्‌ ॥६९॥ 
ननु सामान्येन त्रिकदर्शनप्रक्रियाकरणं प्रतिज्ञाय, संभवत्यपि तदर्था- 


 - ~ 





“भदटारिकानाथ भद श्रीकण्ठ साक्षात्‌ भैरव स्वरूप ओर भूति कला की 
श्री से यक्त है । वे उत्कट वीर है, नुसिह्‌ है, आद्यन्त अनेकानेक संज्ञाओं से 
ज्ञापित ह । एेसे महागर श्री शम्भुनाथ की मँ वन्दना करता हृ । ¦ 


उक्ति है-“खी मुख मे ही पहले उपदेश रूपी हविष्य का निक्षेप होना 
चाहिये ओर सखी मृखसे हौ दिष्य को उद्ग्राहित कराना चाहिये । यही प्राज्ञ 
( गुरु ) का कर्तव्य है ।'“ इससे सिद्धै कि कुलग्रक्रियामे दूतीका कितना 
महत्त्व है । यही कुलाम्नाय भी है कि दूती के मुख से ही ज्ञान का प्रतिपादन 
हो । इस प्रकार गुरु ओर दूती, इन दोनों का सामानाधिकरण्य सिद्ध हो 
जाता दै। 





टस पद्य में ग्रन्थकार ने अपना नामोल्लेख किया है । इससे उनकी अहं 
भावनां ओर योग्यता सिद्ध होती है। मेँप्रामाणिकता के साथ इस ज्ञानरादि 
का प्रयोग देशा, जाति, वगं, सम्प्रदाय के हित मे कर सकुंगा, यही भाव ेकर 
्रन्थकार ने अपने नाम का प्रयोग कियादहै। पाश शाब्द भेदभाव को व्यक्त 
करता है । संविद्‌ स्वातन्त्र्य परम शिव का स्वभाव है । यह्‌ परम अद्रेत तत्त्व 
है । उसके अतिरिक्त जो कुछ भी है, सब कुछ पा है । यह मोहक होता है । 
इसकी मोहकता ही जहर टै । खोकंप्रसिद्ध ग्रन्थकार का यह्‌ प्रयास उसी जहर 
को दूर करने का महेत्त्वपूणं उपक्रम है ।१६॥ 


प्रन उपस्थित होता है कि यहाँ तो सामान्यतया त्रिकदर्शन कौ प्रक्रिया 
को स्पश करने की प्रतिज्ञा की गयी है। उन अर्थो का अभिधान करने वाले 
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भिधायिनि शाखजाते किमिति श्रीमालिनीविजयोत्तरमेवाधिकृत्य तन्निर्वाह- 
यिष्यते ? इत्याशङ्क्याह 

न॒ तदस्तीह यन्न॒ श्नोमालिनोविजयोत्तरे । 

देवदेवेन निर्दिष्टं स्वहाब्देनाय लिङ्गतः ।।१७।। 


“श्रीमालिनीविजयोत्तरेः इति नादि-फान्ताया मालिन्या "विजयेन 
सर्वेत्कर्षेण उत्तरति सर्वस्रोतोभ्यः प्लवते, सारभूतत्वात्सवंशाख्ा- 
णाम्‌ ।॥१७।। 


| | एतदेवाह 
| दज्ञा्ठादक्वस्वष्टभिन्नं यच्छासनं विभोः । 





तस्सारं त्रिकक्लास्त्रं हि तत्सारं मालिनीमतम्‌ ।\१८॥ 


ही आश्रय लिया गया है। क्या उसे ही अधिकृत कर उस अथं के प्रकारन का 


। अन्य शाखो के होते हए भी यहाँ अधिकां तया श्रीमालिनीविजयोत्तर तन्त्र का 
| निर्वाह किया जा सकेगा ? इस प्रश्न का समाधान करतेर्है- 


देवाधिदेव हिव ने अपने शब्दों मे या सांकेतिक रूप से मालिनी- 

विजयोच्र तन्त्र मे जो कुछ निदिष्ट किया है, वह यहाँ नहीं है, यह बात नहीं दै- 
| अर्थात्‌ वह॒ सब कुछ है । 

| मालिनी ओर मातका दोनों पारिभाषिक शब्द हँ । मालिनी का क्रम 

न' से फ तक है । यह क्रम सर्वातिशायी है । अतएव जयनशील है । सभी 

| | लोतो के अमृत से सिक्त है । समस्त शाखं का सार निष्कषं है । यह ज्ञान ओर 
| क्रिया प्रधान शाखदहै। 


। 
| श्रीमालिनीविजयोत्तर तन्त्र तन्त्रवाडमय का प्रकाशस्तम्भ है। इसे 
|| परमेशमुखोद्गत शाद् भी कहते हैँ । सम्पूर्णं हेयोपादेय विज्ञान उसमे प्रकाशित 
| है । वह सब कुछ श्रीतन्त्रालोक में है--यह्‌ घोषणा स्वयं ग्रन्थकार इस पद्य द्वारा 
| कर रहे हैँ ॥१७॥ 

| 


उक्त प्रक्रिया के महत्व को प्रस्तुत श्लोक मे व्यक्त कर रहे 


दशा-शिवशासन प्रथमतः दश भेदों वाला है । ईडान, तत्पुरुष ओर मद्यो 
जात की उदूबुभूषु अवस्था मेँ तीन भेद, उदुभूत अवस्था म छः ओर इनका 
सम्मिलित एक रूप मिलाकर भेदप्रधान दश भेद माने जाते हँ । 
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इह॒ खदु परपरामशंसारबोधात्मिकायां परस्यां वाचि सर्वभावनिर्भ- 
रत्वात्सवं शास्त्रं परबोधात्मकतयेव उज्जृम्भमाणं सत्‌, प्यन्तीद्चायां 
वाच्यवाचकाविभाग्वभावत्वेन असाधारणतया अहप्रत्यवमशत्मा अन्त- 
रुदति, अत एव हि तत्र प्रत्यवमशकेन प्रमात्रा परामृद्यमानो वाच्योऽर्थोऽ- 
हन्ताच्छादित एव स्फुरति, तदनु तदेव मध्यमाभमिकायामन्तरेव वेद्यवेदक- 
प्रपञ्चोदयाद्धिन्नवाच्यवाचकस्वभावतया उल्लसति। तत्र हि परमेश्वर एव 


अष्टादश-वामदेव ओर अघोर इन पाँचो के एकेक सम्मिश्रणसे श्द्रके 
१८ भेद हो जाते हं । भेदाभेद प्रधान श््रकेये मेद प्रसिद्धहं। 


वस्वष्ट--६४ भेरव के भेद भी प्रसिद्ध हं । रिवशक्तिसंघटु रूप योगिनी- 
वक्त्र टो दाहिना शिव का मुख है। इसमें उदूवुभूषु, उद्‌भूत, ति रोधित्यु ओर 
तिराहितात्मक स्थिति मे ४८४, अर्थात्‌ १६ मेद होते हैँ। वाम वक्त्र मे जब 
इसी प्रकार परस्पर मेलन होता है, तो १६८४ = ६४ भेद हो जाते हैं । 


इस प्रकार दश, अठारह ओर चौसठ भेदमय भेद, भेदाभेद ओर अभेद- 
प्रधान शेव शामन की परम्परा है। इन सबक्रा सार त्रिकशास्त्र है ओर मालिनी 
का सिद्धान्त उसकाभो सार भाग माना जाता है। कुछ साम्प्रदायिक विद्वान्‌ 
२८, २४ आदि भेद भी मानते हैं । कुछ लोग कुलदास्त्र ओर कुछ लोग त्रिकशास्त् 
ओर कृ मालिनी को श्रेष्ठ मानते हैं । 

(परावाक्‌ बो धात्मक परामडां की परम-चरम अवस्था की प्रतीकात्मक 
संज्ञा टै । इसमे जितने शास्त्र अङ्‌ कुरित, पल्लवित, पुष्पित ओर समुल्लसित होते 
है, व सभी सर्वभाव निभर ही होते हं । सभी पारमाथिक बोधसत्तासे ओत-प्रोत 
ओर उदीप्त होते हे । 

"परयन्ती' अवस्था मे वाच्य-वाचक विभाग की कल्पना से परे, अविभाग 
दशा की अनुभूति संभूति से संवलित, असामान्य ओर चिन्मय प्रतिभा से विभूषित 
अहप्रत्यवमर्शं ही स्फुरित होता टै । इसलिये उस दशा का प्रत्यवमर्श करने वाला 
प्रमाता धन्य हो जाता है । उसमे परामृश्यमान जो वाच्य अर्थं होता है, वह भो 
'अहन्ता' के महाभाव से हो भावित होता है। 


उसके बाद मध्यमा वाक्‌ की आन्तर अवस्थामें ओर सुक्ष्म रूपमे 
वेद्य-वेदक आदि अनेक प्रपञ्चो का उदय हो जाता है। वहीं वाच्य-वाचक भाव 
का अन्तर भी स्पष्ट हो जाता है । इस प्रकार परमेश्वर ही चित्‌, आनन्द, इच्छा, 
ज्ञान ओर क्रिया रूपों का आसूत्रण करते ह। ये पाचों एक प्रकार से उनके 








४६ श्रीतन्त्रालोके: 


चिदानन्देच्छाज्ञानक्रियात्मकवक्रपञ्चकासूत्रणेन  सदारिवेश्वरदलामधिशयान- 
स्तद्वक्त्रपञ्चकमेलनया पञ्चस्रोतोमयम्‌ अभेद-मेददरोटड्‌कनेन तत्तदुभेदप्रभेद- 
वेैचिध्थात्मनिखिलं शास्त्रमवतारयति, यद्रहिवेंखरीदशायां स्फुटतामियात्‌, 
तथा हि-प्रथममीशानतत्परुषसद्योजातेरेकंकस्य उदुबुभूषुभिः सद्धि्भेदत्रयमु- 
ल्लासितम्‌ उदुभूतैश्च--इत्येकेकभेदाः षट्‌, त्रिभिरप्येभिः संभूय उल्लासित 
एको मेदः, ईश-तत्पुरुषौ ईश-सद्योजातौ सद्योजात-तत्पुरुषौ इति ह्यात्मना 
संभूयापि एभिः त्रिभिभभँदत्रयं समुल्लासितम्‌--इत्येते भेदयप्रधाना ददा शिव- 
भेदाः । तदुक्तम्‌ 

'ईशतत्पुरुषाजातरुदभ्‌तर्दनबुभृषुभिः 

एककः षडभिरेकेन तरिकेण दयात्मकरस्त्रिभिः ॥ 

तदित्थं शिवभेदानां दशानामभवत्स्थितिः ।' 


मुख हँ । सदाशिव ओर ईङ्वरदशा मे अवस्थित रह्‌ कर इन पर्चो के मेटन से 


पाँच स्रोतों वाली शाख्मपरम्परा को सदाशिव ही अवतरित करते हैँ । यह अभेद 
ओर भेद के अन्तर को उजागर करने वाली है । भेदो ओर भेदप्रभेदों के अनन्त 
वैचिच्य के भावसे परिपूर्ण, निखिल वाङ्मय को उन्मीलित करने वाटी यह्‌ 
भावदशा बडी विचित्र होती है। 


यही बाह्य अवस्था में वैखरी बनकर अभिव्यक्त होती है । यह्‌ स्फुट्‌ दशा 
मानी जाती है । सबसे पहले ईशान, तत्पुरुष, सद्योजात, इन तोनों मे प्रत्येक 
की उद्वुभूषा को समञ्लना चाहिये । होने की इच्छा वुभृषा कहलातो है । उत्‌ 
उपसर्ग लगा देने पर उद्धव की आकांक्षा अर्थं हो जाता है । जिसमें यह्‌ उद्वु- 
भूषा होती दै, वह उदूबुभूषु कहलाता है । ईशान, तत्पुरुष ओर सद्योजात प्रत्येक 
तीनों उदभूत होने की इच्छा के कारण उदुवुभषु कटलाने लगते हँ । उस अवस्था 
मे तीन भेद अपने आप उदित हो जाते हं । 


ये जब उद्भूत हो जाते है, तो इनके एक-एक भेद ही रहते हँ । इम तरह 
तोन उदूबुभृष॒ ओर तीन उद्‌भूत, अर्थात्‌ छ भेद हो जाते हं । तोनों का एक 
संघद भो एक भेद पेदा करता है । इस तरह सात भेद हुए । ये तीनों अलग- 
अलग तोन यामल ल्पों मे भी अभिव्यक्तं होते ह। १-ईश-तप्पृरुष, 
२-ईश-सद्योजात ओर ३-सद्योजात-तत्पुरुष । परिणामतः ६ + १ + ३ = १० 
ददा शिवके भेदहो जातेहँ। ये भेदप्रधान शिव की दश अवस्थाय योगियों 
की अनुभूति के विषय हैँ । 
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हइति। एषामेव च॒ वामदेवाघोरमेलनया अष्टादश रद्रभेदा भवन्ति । 
तथा च तत्रेककेन वामदेवाघोरात्मभेदेन भेदद्रयमेव, पञ्चविधत्वेऽपि 
ईदादेर्वक्त्रत्रयस्य शिवभेदेषु उक्तत्वात्‌, उक्तस्य च॒ पुनर्वचनानुपपततेः, 
तथा दयात्मकत्वेन भेदत्रयस्य, तेन॒ पञ्चानां त्रयात्मकत्वेन भेदत्रयस्य 
शिवभेदेष उक्तत्वात्‌ । तत्पुरुष-सद्योजातयोस्तु एवं स्वभावाभावात्‌, 
ताभ्यां सह असङ्खतेर्भेदचतुष्टयाभावादीशवामौ, ईशाघोरौ, अघोर-वामौ 
इति द्रयात्मकं भेदत्रयमेव अवशिष्यत--इति त्रयो द्विकभेदाः। तथा 
पञ्चानामपि ईश-तत्पुरुषाजातवामाघोराणां व्यात्मकत्वेन संमोलनाया- 
मीरानस्य क्रमेण इतर-वक्त्रसंभेदे षट्‌, तत्पुरुषस्य त्रयः, तथा सद्यो. 
जातस्य तदवशिष्वकत्रसंभेदेऽपि एक एव-इति दशविधत्वेऽपि ईदा- 
तत्पुरुष-सद्योजातात्मनः प्रथमत्रिकस्य शिवभेदेषु उक्तत्वाद्‌ ईहश-वामाघोरा-. 
त्मनः शिष्टस्य त्रिकस्य व्यापारान्तरेण नियोक्ष्यमाणत्वाच्च त्रयात्मक- 
भेदाटकमेवावशिष्यते--इत्यष्टावेव त्रिकभेदाः। अत एव॒ एककथनं 
चिन्त्यमिति न वाच्यम्‌,--तत्पुरुषजात-वामाघोराणां हि दयात्मकतया 
चतुरात्मकतया वा ज्ञानजनने संयोगनिषेधो विवक्षितः, त्रयात्मकतायामपि 
तथाभावे हि बहूनां भेदानां निषेधः प्रसज्यते--इति भेदसप्तककथनमपि । 


ऊपर कौ व्याख्या स्पश्ै ओर इसीका उपबहण आगे जयरथ कर 
रहेर्है- 


इन्हीं के वामदेव ओर अघोर के साथ सम्मेलन से अठारह भैद टो जाते 
है । जेसे--वामदेव ओर अघोर प्रत्येक मिलकर दो भेद हँ । पांच तरह के भेदके 
बावजूद ईश, सद्योजात ओर तत्पुरुष रूप तीन मुखो का ही शिवभेदों के रूप 
मे भो उल्लेख है । कटौ बात को पुनरुक्ति अनावस्यक है । इस आधार पर दो 
यामलो मे तीन भेद अथवा पाचों कौ तीन भेदवादिता की स्थितिमे भी 
तीन भेदो का ही पृथक्‌ पृथक्‌ उल्लेख है | 


तत्पुरुष ओर सद्योजात इन दोनों का व्यात्मकत्व स्वभाव विरुद्ध है । इन 
दोनों के साथ दूसरों की संगति न वेटनेके कारण चार भेदनहींहो सक्रते। 
इस तरह ईश-वामदेव, ईगान-अघोर, अधघोर-वामदेव, यह्‌ यामल रूप तीन भैद 
ही सम्भव हैँ । पाचों ईशान, तत्पुरुष, सद्योजात, वामदेव ओर अघोर भेदं का 
ईशान के अन्य हिवभेदों के सहयोग से ६, तत्पुरुष से ३, सद्योजात से १, अर्थात्‌ 
ददा भेद हो जाने पर भी ईशान, तत्पुरुष ओर सद्योजात रूप प्रथम तीन भेदो 








४८ श्रोतन्त्रारोकः 


न्याय्यं न॒ स्यात्‌--इत्यरं बहुना । तथा पञ्चानामप्येषां चतुरात्मकत्वेन 
संमीलनाया पञ्चविधत्वेऽपि नराजातवामाघो राणामुक्तयुक्त्या सङ्गत्यमावाच्च- 
त्वारश्चतुमेदाः, सर्वेषामप्येषां संमीलनायां पञ्चकभेद एक एव--इत्येवम्‌ 'अष्टादरा' 
मेदाभेदप्रधाना रद्रभेदाः । तदुक्तं 

भयदा याणां वक्त्राणां वामदक्षिणसंगतिः। 

तदा सप्त दह्िकमेदा अष्टौ चव त्रिकात्मकाः ॥ 


चतुष्काश्चापि चत्वारः पच्चकस्त्वेकरूपकः । 
इति विशतिमध्यात्त॒ नराजातावसंगतिम्‌ ॥ 


वामघोरदये यातः स्वातन््यात्पूवंपश्चिमो । 
ज्ञानं भजेते नवेति भेदषोडशके स्थितम्‌ ॥। 


तत्रापि वामदेबीयमेकं तदुपरि स्थितम्‌ । 


के ही प्रायः विशेष उल्लेख के कारण ईशान, वामदेव ओर अघोर रूप त्रिक का 


दूसरी क्रियाओं मे विनियोजन से तीन तीन के आठ भेदहीहो सकते हैं। 
पद्य मे एकक शब्द का प्रयोग भो साभिप्राय दै । तत्पुरुष, सद्योजात, वाम 
ओर अघोर, इन चारों का यामलखूपसेया पृथक्‌ खूपसे संयोग सम्बन्धो 
वैमत्य है । इनके त्रिकं के भी पारस्परिक संयोग मे अनवस्था होगी । जाट 
मेदो के स्थान पर सात भेद मानना भी उचित नहीं टै । 


इस प्रकार तीन भेदो को मृरूपता के साथ पांच भेदो की मान्यता को 
लेकर जो यह ॒विर्लेषण उपस्थापितं किया गया टै, वह्‌ पर्याप्त दै । इन पाचों 
मुखो की पदि ईशान-तत्पुरुष, तत्पुरूष-सद्योजात, सद्योजात-वाम ओर वाम-अघोर, 
यह्‌ चतुरात्मकता स्वीकार की जाय, तो भी अन्य मुखो से असम्मतियां यथावत्‌ 
बनी रहंगो । ईशान से संगति न होने के कारण तत्पुरुष, सद्योजात, वाम ओर 
अघोर, इन चारों के चार ओर भेदपञ्चक के एकत्व की स्थितिमे भी १+१६+ 
१ == १८ मेदप्रधान श्दरभेद शाखकारों द्वारा मान्य हैँ । इन्दी विचारों का समथ॑न 
उद्धृत श्लोकों दारा जयरथ कर रहे है 


मुखो की वाम ओर दक्षिण संगति से सात ओर आठ भेद उनके द्विक 
ओर त्रिक मेद से चार मुखो के चार ओर एकीकृत पञ्चक के एकल भेद से बीस 
अवस्थाओं का आकलन योगियों के अनुभवक्षेत्र का चमत्कार है । इन बीसा मे 
तत्पुरुष ओर सद्योजात की वाम भौर भघोर से असंगति सम्भाव्यहै। चार 
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स्वरूपं भरवोयं च तेनाष्टादशधा स्थितिः ।। 
चद्रभेदस्थ शस्त्रेषु शिवेनेवं निरूपिता ।' 
इति । एतच्च श्रीश्रोकण्ठ्यामभिधानपूरवं विस्तरत उक्तम्‌, तद्यथा 
'ल्ोतस्यू्वं भवेज्ज्ञानं शिवर्द्राभिधं द्विधा। 
कामजं योगजं चिन्त्यं मोकरुटं चांशुमत्पुनः ॥ 


दोप्त (11111111 न्तर पुनः ¡ 
शिबभदाः समाख्याता रद्रभेदांस्त्विमाङ्छृण्‌ ॥। 


विजयं चेव निःश्वासं मद्गोतं पारमेश्वरम्‌ । 
मुखबिम्बं च सिद्धं च सन्तानं नार्िहकम्‌ ॥ 
चन्द्राश्‌ वीरभद्रं च आग्नेयं च स्वयम्भृवम्‌ । 
विसरं रौरवाः पञ्च विमलं किरणं तथा ॥ 
ललितं सौरभेयं च॒ तन्त्राण्याहुमेहेश्वरि । 
अष्टाविशतिरित्येवमू्वंस्लोतोविनिगंताः ॥ 
अत्र चानेनैव | 
'"""""""""""""""""""""जशि्वेरक्तः शिवाभिधः | 
भेदो रद्रेश्च रद्राख्य इति भेदो निरूपितः ।+' 





१६ भेद, १ वाम ओौर१ भैरवीय भेद लेकर १८ भेद तो सिद्धदहीहै। 
ये स्वयं शिव निरूपित शास्त्र के तथ्य ह। इसमे सन्देह के लिये स्थान 
नहीं है । 

श्र श्रीकण्ठी के वचनों का उक्त विचारों के समर्थन में उद्धरण प्रस्तुत 
करते हँ--“इस स्रोत अर्थात्‌ प्रवाह परम्परा मेँ आगे चलकर रिव ओौर रद्र ये 
दो प्रकारके ज्ञान प्रात होते हैँ । शिव के कामज, योगज, चिन्त्य, मौकुट, 
अंशुमान्‌, दोप्त { कुछ खंडित ) आदि भेद मिलते ह । रुद्र के भेदो मे विजय, 
निःश्वास, मद्गीत, पारमेदवर, मुखविम्ब, सिद्ध, सन्तान, नारसिह्‌, चन्द्रांशु, 
वौरभद्र, आग्नेय, स्वायम्भुव भौर विसर, रौरव मेद॒ रूप विमल, किरण, 
खलित भौर सौरभेय भेद से तन्त्र कुल २८ हँ । ये सभो ऊर्ध्वं खोता से प्राप है । 
ये सभी शेव तन्त्र हैँ ओर शिव द्वारा उक्तभीहं। शिव द्वारा उक्त दोव ओौर 
श्र द्वारा उक्त रद्र भेद है ।' 


८८८६४ भेरवों के भेद हँ । अद्रय अवस्था में शिव ओर शक्ति के संघट्‌ 


मे योगिनीवक्त्र नामक दक्षिणमुख की उत्पत्ति स्वीकृत है । ये प्रत्येक भी 
श्रीतन्त्रा० ४ 





५० श्रोलन्क्राखोकः 


वसुभिः अष्टभिर्गणिता “अष्टौ' चतुःषष््भैरवभेदाः । ` तथा “च अद्र यस्वभावे 
स्वरूपे शिवश्क्तितत्संघटाख्ययोगिनीवक्त्रात्मनि दक्षिणवक्तरे प्रत्येकमुद्वुभ- 
षृद्‌भूत-तिरोधित्सु-तिरोटितात्मकतया चतृरूपत्वेन भेदषोडशात्मकमितरक्तर 
चतुष्टयं यदा युगपदन्तर्लीनतामेति तदेषां परस्परमेलनया चतुःषष्टिरद्यप्रधाना 
भेरवभेदाः । तदुक्तं 
"यच्चान्ते दक्षिणं हाद लिङ्क हृत्परमं मतम्‌ । 
तदाप्यन्तःकृताशेषस्प [ सु | ष्ट भावसुनिभरम्‌ ॥ 
सवंसंहारकत्वाच्च कृष्णं तिमिर रूपधत्‌ । 
भेदभावकमायीयतेर्जोऽशग्रसनात्मकम्‌ ॥ 
तत्रान्तर्लोनितां याति यावद्रक्रचतुष्टयम्‌ । 
उदनब्ुभषुरतथोद्‌ भतं तिरोधित्सु तिरोहितम्‌ \ 
इत्थं युगपडेवतद भेदषोडशकात्मकम्‌ । 
दक्षे वेस्गिके हादे स्वतन्त्रेऽथ शिवे विशत्‌ ॥ 
अष्टाष्टकात्म तच्छास्त्रं युगपदभेरवाभिधम्‌ ।' 
इति । एतच्च श्रीश्रीकण्ठयामभिधानपूरवं विस्तरत उक्तम्‌ । तद्यथा 








उदबुभूष, उद्भृत, तिरोधित्सु ओर तिरोहितात्मक चार रूपों म व्यक्त होते 
है । १६ भेद वाले दूसरे चार मुखो का जब गुणन होता है, तब ६४ अद्रय 
प्रधान भैरव भेदो की परिकल्पना होती है । 


इस बात की पुष्टि जयरथ पुन: उदाहरण द्वारा कर रहे हैँ - "हृदय ' शब्द 
का प्रयोग रहस्यात्मक है । स्फुरत्तात्मक स्पन्द, चित्‌, प्रतिभा ये सभी हृदय ह । 
एक हाद शेव लिङ्खिही त्रिकोणमे बीजका वपन करता है। वह अत्यन्त 
सष्ष्म है, सम्पूणं अभिव्यक्ति का हेतु है । वह्‌ स्वंसंहारकं भी है । कृष्ण वर्णं 
काटहै। तिमिर के समान आवारकदहै। भेद दुष्टिद्रारा भ्रान्त करताहै भौर 
मायीय है । तेज के अंश को ग्रस्त करता दहै। 


यदि उसमे वकत्रचतुष्टय की अन्तर्लीनता हो जाय, तो उदूबुभूषु. उद्भूत, 
तिरोधित्यु ओर तिरोहित भेदो की गणना का परिणाम १६ भेदो से व्यक्त हो 
जाता है। दक्ष, वैस्गिक, हार्द भौर स्वतन्त्र दिव मे उनका अनुप्रवेश 
है। इस प्रकार ६४ भेदो का यह्‌ भै रवरास्त्र गुरुजनों के कृपाप्रसाद से जाना 
जाता है। 
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'अभ्यत्संक्षेषजो वक्ष्ये गीतं यत्परमेष्ठिना । 
तर्च भेदं: प्रवक्ष्यामि चतुःषष्टि विभागशः ॥। 
भेरवं यामलं चेव मताख्यं मङ्ककं तथा । 
चक्राष्टकं शिखाष्टकं बहुरूपं च सप्तमम्‌ ।। 
वागीशं चाष्टमं प्रोक्तमित्यष्टौ वीरवन्दिते । 
एतत्सादाशिवं चक्रं कथयामि समासतः ॥ 
स्वच्छन्दो भेरवश्चण्डः क्रोध उन्मत्तभेरवः। 
अतिताज्लो महोच्छष्मः कपालीशस्तथेव च ॥। 
एते स्वच्छन्दरूपास्तु बहुरूपेण भाषिताः । 
ब्रह्मयामलमित्युक्तं विष्ण॒यामलक तथा ।। 

स्वच्छन्दश्च रुरश्चंव षष्ठं चाथवंणं स्मृतम्‌ । 

सप्तमं र्द्रमित्थुक्तं वेताल चाष्टमं स्मृतम्‌ ॥ 
अतः परं महादेवि मतभेदाज्छणष्व मे। 
रक्ताष्यं लम्पटाख्यं च मतं लक्ष्म्ास्तथेव च ॥ 
पञ्चमं चालिका चव पिङ्कलाद्यं च षष्ठकम्‌ । 
उस्फुल्लकं मतं चान्यद्विश्वाद्यं चाष्टमं स्मृतम्‌ ॥ 
चण्डम्ेदाः स्मरता ह्येते भरवे वीरवन्दिते । 
भेरवी प्रथमा प्रोक्ता पिचतन्त्रसमृद्धूवा॥, 
सा द्विधा मेदतः स्याता त॒तोया तत उच्यते । 
बराह्मीकला चतुर्थो तु विजयाख्या च पञ्चमी ॥ 
चन्द्राख्या चेव षष्टी तु मङ्कला सबंमङ्कला। 
एष मङ्धलभेदोऽयं क्रौधशेन तु भाषितः॥ 





पुनः श्री श्रीकण्ठो का वचन उद्धृत कर जयरथ अथं का उपव हण कर रहे 
ह--“"परमेष्ठी की उक्ति है कि भैरव, यामल, मत, मङ्कल, चक्राष्टक, शिखाषटक, 
बहुरूप, वागोहा यह ८ सादाशिव चक्र हैँ । इसी प्रकार स्वच्छन्द, भैरव, चण्ड, 
क्रोध, उन्मत्तमैरव, असिताङ्, महोच्छष्म ओर कपालीश, ये ८ स्वच्छन्द भैरव 
होते है । 

“ब्रह्मयामल, विष्णुयामल, स्वच्छन्द, रुरु, आथर्वण, रुदर, वेताल, ये शास्त्र 
विभाग है--जिनमे उन विषयों का विवेचन है । इससे अतिरिक्त चण्डभेरव के 


भो अनेक भेद निर्दिष्ट है। जेसे-- चण्ड, रक्त, लम्पट, श्रीमत्‌, अवलिङ्घ, पिङ्गल, 
उत्फुल्लक भौर विद्वाद्य, ये आठ मेद है । 








५२९ 


श्रोतन्त्रालाकः 


प्रथमं ,मन्त्रचक्र तु वणचक्क द्वितीयकम्‌ । 
ततीय शक्तिचक्तं तु कलाचक्र चतुथकम्‌ ।। 
पञ्चमं बिन्दुचक्रं तु षष्ठं वं नादसंज्ञकम्‌ । 
सप्तमं गुह्यचक्तं च खचकर चाष्टमं स्मृतम्‌ ॥ 
एष वं चक्रभेदोऽयमसिताङ्खन भाषितः । 
अन्धकं रुरुभेदं च अजाख्यं मूलसंज्ञकम्‌ । 
व्णंभण्ठं विडङ्धः च ज्वालिनं मातरुरोदनम्‌ । 
कीलिता: परमेशेन ररणा परमेश्वरि ॥ 
भेरवी चिच्निका चेव हंसाख्या च कदम्बिका । 
हृल्लेखा चन्द्रलखा च विद्युल्लेखा च विद्यमान्‌ ॥ 
एते बागीशभेदास्तु कपालोशेन भाषिताः । 
भेरवी तु शिखा प्रोक्ता वीणा चव द्वितीयिका ।\ 
वीणामणिस्त॒तीया तु संमोहं तु चतुथकम्‌ । 
पञ्चमं डामरं नाम षष्ठ चंवाप्यथवकम्‌ । 
कबन्धं सप्तमं ख्यातं शिरणश्ेदोऽष्टमः स्मृतः । 
एते देवि शिखाभेदा उन्मत्तन च भाषिताः ॥ 
एतत्सादाशिव चक्रमष्टाष्टक विभेदतः ।।' 


~~ ~~ -- -- 


पिचुतन्तरानुसार क्रोधेश द्वारा कथित भेरवी, ख्याता, ब्राह्मी, कला, विजया, 
चन्द्रा, मङ्खला, सर्वंमङ्गला,ये भेरवी के आठ भेद माने जाते हैँ । मन्त्रचक्र, 
वर्णचक्र, शक्तिचक्र, कला चक्र, विन्दुचक्र, नादचक्र, गुह्यचक्र, खचक्र, ये चक्र के 


आठ भेद शास्त्र स्वीकृत हैँ । यह्‌ असिताङ्ध भेरव की उक्ति है । 


अन्धक, रुर, अज, मल, वर्णभण्ठ, विडङ्ध, ज्वाी, मातुरोदन, ये रुरु दारा 
प्रतिपादित भैरव भेद है । भैरवी, चित्रिका, हंसा, कदम्बिका, हृल्केखा, चन्द्र 
ठेवा, विद्युल्टेखा ओर विदयुन्मालिनी, ये आठ वाणीशक्ति के भेद कपालीश द्रारा 
उक्त है । दिखा, वीणा, वीणामणि, संमोह, डामर, अथर्वंक, कबन्ध, शिरच्छेद, 
ये शिखा भैरवी के मेद हँ ओर उन्मत्त भैरव द्वारा कथित हैं । यह पूराकापूरा 
सादादिवचक्र है, जो आठ अष्टको मे वणित है । यह चौसठ भेरव के भेद योग- 
सिद्ध है । इस प्रकार भेद, उपभेदों की विचित्रिता से भरा हमा शिव शाङ्वत 


प्रकारा मात्र है। 
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इति । तैभिन्नं मेदोपमेदवेचित्र्यात्मना नानाप्रकारमित्यर्थः । यत्त श्रीश्रीकण्ठयां 
तत्पुरुषवक्त्रमुटिश्य 
अष्टाधिशतिभमदस्तु गारुडं हदयं पुरा।' 
इत्यादि । तथा 
("पश्चिमे मततन्त्राणि ५०००००७२६०७क००७०५ ५००१५००० । ॥ 
तथा 
"दक्षिणे दक्षिणो मागंश्चतुविशतिभेदतः ।' 
इत्यादि । तथा 
'वामदेवात्त्‌ यज्जातमन्यत्तत्सामू [म्प्र ]तं श्ण ।' 
इत्यादि अन्यभेदोपभेदवेचित््यमुक्तम्‌, तदेकंकस्य वक्त्रस्य पञ्चवक्त्रात्मकत्वाद्‌ 
एतदभेदजातोपभेदात्मकमेव--इति तत एव संगृहीतम्‌ इति न पृथगिह आयस्तम्‌ । 
ङ्क्त +, । । 
"एकक पञ्चवक्त्रं च वक्त्रं यस्मात्प्रगोयते। 
दशाष्टादशभेदस्य ततो भेदेष्वसंख्यता ।' 
इति । अतश्च भेद-मेदाभेदाभेदप्रतिपादकं शिवर्द्रभेरवाख्यं त्रिधेवेदं शास्त्रमुद्‌- 
मृतम्‌ इति सिद्धान्तः । तदुक्त ॥ 
“तन्त्रं जज्ञे रद्रशिवभरवाख्यमिदं त्रिधा । 
वस्तुतो हि त्रिधेवेयं ज्ञानसत्तः विजम्भते ॥ 
भेदेन भेदाभेदेन तथेवाभेदभागिना ।' 


श्री श्रीकण्ठी मे तत्पुरुष वक्त्र को लक्ष्य कर यह कहा गया है कि गरुड 
रचित शास्त्र के अनुसार अट्ढाइस भेद ही हैँ । साथ ही साथ १--पर्चिम वक्त 
मे भूततन्त्र, २--दक्षिण में दक्षिण मागं, ३--वामदेव से उत्पन्न अन्य शास्त्रों 


के तीन प्रसज्खो को भो उदृघृत किया है । इसमे भी भेद वैचित्र्य का ही आकलन 
होता है । यह तथ्य त है कि एकं एकं मुख भी पञ्चवक्तरात्मक ही होते है । 
इनके भेद ही उपभेदों के भी उत्स है । इतने विस्तार से ऊवकर आचार्यं जयरथ 
स्वयं कह रहे ह कि इन बातों का अध्ययन उन्हीं प्रसङ्गो से ओर ग्रन्थों से 
करनो चाहिये । 


यह भी कहा गया है किं “एक एक वक्त्र ( मुख ) या पञ्चवक्त्रो का 
एकक यह मुख्यतः दश ओर अठारह भेद वाले हँ ओर इनसे ही अनन्त भेदो का 
उल्लास होता है ।'”_ आनन्त्य ही डीव विस्तार है । इस प्रकार अभेद, मेद ओर 
भेदाभेद प्रतिपादक हिव, रद्र ओर भैरव नामक तीन प्रकारका ही यह दैव 
शास्त्र बना--यहौ सिद्धान्त मान्य है। इसे प्रमाणित करने के लिये जयरथ 
उदाहरण श्लोक उदत कर रहे ह-- 

““श्द्र, रिव ओर भैरव नाम से तीन प्रकारके ही शास्त्रौको शिव ने 
उत्पन्न किया । इसीलिये यह मान्य है कि देवागम की ज्ञानसत्ता का महाप्रवाह्‌ 


त्रिस्रोतस ही है ओर मेद, भेदाभेद तथा अभेद मतवादरो के अमृत से विश्व को, 
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इति । एवं च भेदाद्यात्मकमपीदं शास्त्रं परमेदवरेशवामाघोरात्मकं षष्ठं त्रिकं 
परादिदेवोत्रयविश्रान्तिधामतया कोडीकृत्य, 


"पुष्पे गन्धस्तिल तंलं देहे जीवो जलं रसः । 
यथा तथेव शास्त्राणां कुलमन्तःप्रतिष्ठितम्‌ ।\' 
इत्याद्युक्त्या परमाद्वयामृतपरिप्लावितं विदध्यात्‌, अन्यथा ह्यस्य परपद- 
प्राप्तिनिमित्तत्वं न स्यात्‌ । तदुक्तं 
"ततोऽपि संहूताशेषभावोपाधिसुनिभेरः । 
भेरवः परमार्थोद्यदद्रवब्‌ हितशक्तिकः॥ 
ईशान-वाम-दक्षासु तासु शक्तित्रयं क्रमात्‌ । 
अपरादिषराप्रान्तं क्रोडीकृत्य च्रिकं स्थितः ॥। 
ऊर्ध्ववामतदन्यानि प्रापय्याभेदमूमिकाम्‌ ॥ 


जा व = 





सिक्त करता है। इस प्रकार मेदात्मक होते हए भी यह शास्त्र वक्त्रो के आठ 


त्रिकों मे से छटे त्रिक ( ईदा-वाम-अघोर , को ओर परा, परापरा ओर अपरा 
रूपी देवी त्रय को भी आत्मसात्‌ करता दै" इसको पुष्टि इस पद्य मे करते है 


"कूलो मं सुगन्ध, तिल मे तेल, देह मे जीव ओर जल मे जेसे रस 
प्रतिष्ठित रहता है, उसी प्रकार शास्त्रं का यह्‌ सारा प्रसार िव-हदय मं ही 
प्रतिष्ठित दै!" इससे यह सिद्ध हो जातादहै किशेव महाभाव का जो परम 
भमृत रूप अद्वय तत्तव टै, उससे यह सारा दास्त्रविस्तार परिप्ठावित दहै। 
अन्यथा दिवशास्त्ों को "परमपद प्राप्तिमे ये कारणैः इस प्रकार की प्राप्ति 
निमित्त रूप प्रसिद्धि नहीं प्राप्त होती । इसी पर यह्‌ कहा गया है कि “भेर 
सम्पूर्णं भाव रादि का स्वात्म में ही उपसंहार कर अवस्थित परम तत्त्व है । 
इसमे पारमाथिक अमृत के उपव हण की शक्ति का शाञ्वत उल्लास टै । ईशान, 
वाम भौर दक्षिण, इन तीनों की तीन शक्तियां अपरा, परापरा गौर परा स्थितियों 
को आत्मसात्‌ कर॒ अवस्थित हँ ।'' इसी आधार पर ऊध्वमतवाद, वामतवाद 
ओर इनके अतिरिक्त कुल आदि विभिन्न तान्त्रिक मागं ओर शास्त्र, जो अपने 
मूल उद्गम की सुधार्सिचितं भूमि पर उदूमूत हुए, वे सभी प्रायः अद्य भूमि 
कीओर ही संकेत करते रहं । 


इस आशङ्खा के लिय यहां कोई स्थान नहीं है कि इन तथ्यों की प्रामा- 
णिकता के लिए कोई श्रुति उपलन्ध नहीं है । यहाँ तो गुरुपरम्परा ही सबसे 
बडा प्रमाण है। कहा गया है कि- 
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इति । ननु एवंविधा श्रुतिनं काचिदुपलभ्यत इति कि प्रमाणम्‌ । ननु अत्र 
उक्तमेवानेन गुरुपा रम्प्यलक्षणं प्रमाणम्‌ । यदाह 


"हस्यं मध्ये विभिन्नं ततस्त्रिकमेव तथा तथा । 
शास्त्रमस्मदगुरगहे संप्रदायक्रमात्स्यितम्‌ ।\' 


इति। ननु यदेवात्र॒पवुद्धिभ्रभवत्वं चोद्यं॑तदेवोत्तरीकृतम्‌--इत्यपूर्वमिदं 
पाण्डित्यम्‌, तेनागमः कर्चन संवादनीयो येनेतत्समाहितं स्यात्‌, नैतद्‌ अवि 
गीनैव हि प्रसिद्धिरागम इत्युच्यते, यदुक्तं 
'प्रसिद्धिरागमो लोके युक्तिमानथवेतरः । 
विद्यायामप्यविद्यायां प्रमाणमविगानतः॥ 


प्रसिद्धिरवगीता हि सत्या वागंश्वरौ मता । 
तथा यत्र यथा सिद्धं तद्ग्राह्यम विशङ्कितः 1॥" 


"“यह त्रिकं मागं ही बौच मे विकसित मतवादों की विभिन्नता की विभा 
से विभूषित होकर सम्प्रदाय क्रम से हमारे गुरुगृहों मे भवस्थित है ।'' यह जानने 
योग्य भौर ध्यानदेनेकी बातदहैकिशङ्काल हृदय प्रसिद्ध सत्य के विषयमे 
भी सन्देह करता है। आगमशास्तरों के ल्यि श्रसिद्धिदही आगम है' यह 
प्रचलित है । युक्ति सिद्ध तथ्यदहै कि पुरुष की बुद्धि ओर मेधा की उरवर भूमि 
से जो अनुत्तर सत्य उद्‌घाटित होता है, वह्‌ स्वयम्‌ उत्तर बन जाता है । एसा 
पाण्डित्य तो अपूर्वं ही माना जायेगा । संशयात्मा तो संशयात्मा ही रह 
जायेगा ।'' आगम कोई भी हो, संवादनीय भी है गौर समाधेय भी । समाहित 
अवस्था को ही पृष्ट करने वाली यह उक्ति है कि-- ्रसिद्धि ही आगम है' । प्रसिद्धि 
भी एसी, जो समीक्षा की कसौटी पर खरी उतरी हो, अविगीत हो । यही तथ्य 
"्रसिद्धिरागम। लोके तथा 'तदुग्राह्यमविशङ्भतेः' इन दो इलोकों से सिद्ध है । 
इसका अर्थं भी उक्त विष्केषण मे सुव्यक्त है । 

वही आगम परम्परा मे विहित है । महागुरु रूप जितने भप्त पुरुष है, 
उन्होने कभो इसको निन्दा नहीं को है, वरन्‌ इम परम्परा के समर्थन भौर 
विकास मे योगदान ही किया है। इसल्यि अतिरिक्त प्रमाणो की यहाँ कोई 
आवश्यकता हो नहीं रह्‌ जाती । 
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इति । सा चात्र विद्यत ॒एवाविगानेन महात्मनां महागुरूणाम्‌ इति किमत्र 
प्रमाणान्तरान्वेषणेन । यदि चार्वाण्दुां भवादृशाभेवंविधा श्रतिः करणगोचरं 
न गता- तावतेव एतन्नोपपद्यते, इति न वक्तुं शक्यम्‌ । नहि प्रमाणाभावात्‌ 
परमेयस्याप्यभावः स्यात्‌ । न चैते विप्रलम्भकाः येनैवमन्यथोपदिोयुः, 
एतदुपदेशम्‌कतयेव निखिलस्य शेवशास्त्रागमार्थस्य प्रयोगदर्शनात्‌ । तेन 
यथा मन्वादिस्मृतौ उत्सन्नराखाम्‌रत्वादष्टकादियागानां मलभूता श्रुतिः 
कल्प्यते तथा इहापि ज्ञेयम्‌ । नह्ये वंविधां श्रुतिमदष्टा साक्षात्कृतनिखिल- 
शेवागमसतत््वास्त॒ एवमुपदिकशेयुः इत्यलं महागरूणामुपदेशप रीक्षण- 
दुःरिक्षया । 





भाप सदुदा आधुनिक सन्दर्भो के विज्ञाता को भी यदि एेसी कोई श्रुति 
नहीं सुन पडी, तो इससे कुछ नहीं बिगडता। जो सत्य है, तथ्य है--वही रहेगा । 
प्रमाणके अभावमे प्रमेयका अभाव कभी नहीं होता, इस सिद्धान्त पर 
पूवंप्रर्नोपस्थाता को विचार करना चाहिये । 





ये कोई वंचकं ओर भूलभुलेया मे डालने वाले सामान्य पुरुष भी नये, 
जिन्होने जो जी मे भाया, उपदेश दे दिया । इन आगमिक उपदेशों के मृल में 
निखिल शेव शास्त्र की प्रायोजनिकता निहित है । इसलिये जैसे मनुस्मृति आदि 
अष्टक आदि यागो की उच्छिन्न शाखा वाली श्रति की कल्पना कर लेते है, उसी 


तरह यहां भी प्रमेय की प्रस्तुति के आधार पर प्रमाण को कल्पना स्वयं हो 
जाती है । 


अष्टक यागो मे प्रयोज्य मूल श्रुति के न रहने पर भी मूल श्रुति की 
कल्पना कर याग सम्पन्न करते ह । उसी प्रकार यह ध्रुव सत्य है कि आगम 
परम्परा-सिद्ध महामाहेर्वर मेधासमद्ध प्रतिभा-पुरुष गुरुजन विना मूलभूत 
प्रमाण क देखे या जाने, एेसा जीवन्मुक्तिदायक महत्त्वपूर्णं पारमाथिक उपदेश दे 
पाते । इसलिये अन्त में जयरथ कहते हैँ कि बस ! बहुत हो गया, पर-रहस्यदर्शी 
गुरुजनों के प्रति एेसी शङ्का नहीं होनी चाहिये । आगम-शास्त्रों के सम्बन्ध में 
यह्‌ कहा जाता है कि 
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ननु शास्त्राणां 

"वतः शिवोद्खूवाः सरवे शिवधामफलप्रदाः । 
इत्याद्यक्तेरेकत्वनियामककारणफलयोरेक्यमस्ति, इह किनिबन्धनमेषामेवं 
नानात्वमुक्तम्‌ सत्यं --किन्तु अनुग्राह्याशयमेदादेषां नानात्वं कल्पितम्‌ । 
यदुक्तं 


इति । ननु यद्येवं तत्‌ 


"वेदादिभ्यः परं शेवं शेवाद्रामं च दक्षिणम्‌ । 
दक्षिणाच्च परं कौलं कोलात्परतरं नहि \\' 





“ये सभी शास्त्र शिव से ही उत्पन्न है ओर शेव महाभाव रूपो जीवन्मुक्ति 
का महाफल प्रदान करने वाले हैँ '' इस उक्ति मेँ कारण (दिव) ओर शिवधाम 
रूपी फलवत्ता मे एकता ही है, तो वैचारिकं स्तर पर इनके अनेक सूपो मे 
उल्लसित होने के क्या कारण ओर कौन से आधार हैँ ? उत्तर मे कहते हँ कि- 
आपकी बात तो सही है; किन्तु यह ध्यान देने की बात है कि-अनुग्रह करने 
वाला अनुग्रह योग्य भक्तों के आशय भी देखता है । वह उसी रूप मे उसे 
अनुगृहीत करता है। इसीलिये यह अनेकता--यह्‌ अनन्तता दृश्गोचर होती है। 
कहा भमी गया है - 

“यह सारा आनन्त्य ओर भेदवाद ओपचारिक है । अधिकारी, श्रद्धालु 
श्रोताओं के अनुसार भेद स्वाभाविक हो जाता है । कीं अ्थ॑भेद से भेद होते 
दीख पडते है; किन्तु यह ध्रुव सत्य है किं फल मँ मेद नहीं होता । यदि कोई 
फलभेद की कल्पना करेगा, तो वह॒ निश्चय ही यथार्थं से दुर की बात होगी । 

पुनः शङ्का उपस्थित करते हैँ कि- 


"वेद आदि से श्र शेवशास्त्र है । शेव मेँ भी वाम ओर दक्षिण तथा 
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इत्यादिना उक्तमेषां यथायथमुत्कृष्त्वं युक्तं न स्यात्‌ ? नेतत्‌-द्वारद्वारिभावेन 
एषामुपायोपेयभावस्य उक्तत्वात्‌, तेन॒ परमाद्रयोपदेशप्रतिपादकमेव शास्त्रं 
शिवसदूावलाभैकफलम्‌--इत्यवसेयम्‌ । तदेव परमपदप्राप्तौ साक्षादुपायभूतत्वा- 
दुत्कृष्टम्‌ । एतच्चानेनेव श्रीमालिनीश्लोकवातिकादौ वितत्य उक्तम, तत्तत एव 
स्वयम वधार्यम्‌, ग्रन्थगौरवभयात्तु प्रतिपदं न संवादितम्‌ । अत एवाह "तत्सारं 
त्रिकशास्वरम्‌' इति । तदुक्तं 

"वेदाच्छवं ततो वामं ततो दक्षं ततः कुलम्‌ । 

ततो मतं ततश्चापि जिक सर्वोत्तमं परम्‌ ॥+' 
इति । अनेनेवाह्ायेन च 








दक्षिण से भी कौल मतवाद श्रेष्ठ है। कौल्मतसे श्रेष्ठ कोईटहैही नहीं।'' इस 
उक्ति मे क्रमशः मतवादों की श्रेष्ठता बतलाई गई है । यह बात ठीक नहीं । 

पर्व पक्षके दस संशय का समाधान करतेरहै-कि यहाँ बुराईया 
हीनता प्र्दाशित करना लक्ष्य नहीं है, वरन्‌ यह देखना है कि परम पद की प्राप्ति 
मे कौन शास्त्र साक्षात्‌ उपाय है । उसकी उत्कृष्टता साक्षात्‌ उपाय होने के 
कारणदहै। उक्तश्लोकमें द्वार ओरद्वारीके आधार पर उपाय ओर उपेय 
भाव को प्रतिष्ठा की गयी है । यह्‌ निर्चित है कि परम अद्वय भाव के उपदेदा 
का प्रतिपादन करने वाला शास््रही शेव महाभाव रूपी फल प्रदान करने में 
सक्षम हो सकता है। एक द्वारसे निकल कर दूसरे द्वार के माध्यम से जब 
गृहस्वामी सभो धरो का अवलोकन करता है, तब उसकी साजसज्जा का पता 
चलता है। उसो प्रकार क्रमः इन शास्त्रोंके स्वाध्यायसे साधक को यहु 
स्पष्ट हो जाता है कि कौल्ास्त्र ही परम अद्रय भाव की उपलन्धि मे साक्षात्‌ 
उपायदहै, तो वह स्वतः कह उठता दहै कि "कौलात्‌ परतरं नहि । अर्थात्‌ 
सर्वोत्करि्ट साक्षात्‌ उपाय है । शश्रीमालिनीरलोकर्वात्तिक' मे ये सारी बार्ते 
विस्तारपूर्वक बतलायी गयी ह । जिज्ञासु जन वहाँ से भी इसका अवधारण करे । 
व्पर्थं विस्तारको रोक कर नये विचार की पुनः अवतारणा जयरथ कर 


रेह - 
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“वाममार्गाभिषिक्तोऽपि दंशिकः परतत्वचित्‌ । 

संस्कार्यो भेरवे सोऽपि कुले कौले त्रिकेऽपि सः ॥' 
इत्यादि श्रीनिशाचारादावुक्तम्‌। तच्च सिद्धा-नामकमाछिन्याख्यखण्ड- 
त्रयाहमकत्वास्तरिविधम्‌ । तत्र क्रियाप्रधानं सिद्धातन्त्रम्‌, ज्ञानप्रधानं नामक 
तन्त्रम्‌, तदुभयमयं मालिनीमतम्‌ इति तदेव मुख्यम्‌, यदाह्‌ तत्सारं मालिनो- 
मतम्‌' इति । एवं च, "न तदस्तीह यन्न' इत्यादि युक्तमेवोक्तम्‌ ॥१८॥ 

अतच सर्वंसहत्वात्तदधिकारेणेव च प्रतिज्ञाया अपि निर्वाहो युक्त 

इत्याह 


एक स्थान पर "कौलात्‌ परतरं नहि' कहा गया है, दूसरे स्थान पर 
"तत्सारं त्रिकशास्त्र' भी है । इसका तात्पयं क्या है ? 


दलोकाथं है कि- 


“वेद से दोव, उससे वाम, फिर दक्षिण, उससे कुल, कुल से मत ओर 
मत से भी त्रिक सर्वोत्तम ओौर पर है" । इसी आशय का एक दूसरा इलोक भौ 
जयरथ दे रहे है- 


“वाम मागं मे दीक्षा लेने के बाद भी परतत्तववेत्ता दंशिक विद्वान्‌ को 
भी भैरव तन्त्रानुसारी दीक्षा देकर संस्कार सम्पन्न करना आवश्यक होता है । 
कूल मागं पर जानेके ल्यिकुल दीक्षाकी ओौर कूल दीक्षा प्राप्त कौल को 
परमाद्रयभाव के चिक्य की पराकाष्ठा पर जाने के लिये त्रिक के संस्कारोपे 
संस्कत करना परमावदयक है ।”' “यह निशाचर शास्त्र की उक्ति है । 


यह सिद्धा तन्त्र, नामक तन्त्र ओर मालिनी तन्त्र नाम तीन खण्डो मे 
है । उनमें सिद्धा तन्त्र क्रिया प्रधान है । नामक तन्त्र ज्ञान प्रधान है । ज्ञान ओर 
क्रिया उभय भाव के प्राधान्य से संवलित मालिनी तन्त्र है । इन तीनों मे मालिनी 
मत श्रेष्ठ है । इसीलियि "तत्सारं मालिनीमतम्‌' की उक्ति अठारहवे पद मे है । 
सत्रहवे श्लोक मँ भी यह घोषणा की गयी है--वह कोई एेसा विषय नहीं है, 
जो यहाँंनहो। 

ये सारी बातें क्रमिक उत्कर्षं की तात्त्विक दष्ट से ही कही गयी हँ ओौर 
एकात्मकं शूप से सत्थ पर आधारित ह ॥१८॥ 


सबके लिये मान्य होने के कारण गुरुके ही अधिकार से अपनी कृति की 
प्रतिज्ञा का निर्वाह उचित कह रहे है- 
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अतोऽत्रान्तर्गतं सवं संप्रदायोज्कितर्बधेः । 

अदृष्टं प्रकटीकूर्मो गुरुनाथाज्ञया वयम्‌ ।।१९॥। 
'अत' इति उक्तयुक्त्यास्यैव शास्त्रस्य प्राधान्यात्‌ । ्रकटीकूर्म' इति 
प्रक्रियाकरणेन । अतश्च ॒ “प्रधाने हि कृतो यत्नः फलवान्भवति' इति 


भावः । 'गुरुनाथाज्ञया' इति-नहि तदाज्ञां विनात्र अधिकार एव भवेदिति 
भावः । १९॥ 


अन्यादष्टप्रकटीकरणे च स्वात्मनि भगवत्प्रसाद एव निमित्तम्‌ इति 
दर्शयितुमाह 

अभिनवगप्तस्य कृतिः सेयं यस्योदिता गरुभिराख्या । 

त्रिनयनचरणसरोरुहचिन्तनलब्धप्रसिद्धिरिति | २० 


त्रिनयनप्रसादासादितप्रकृष्टसिद्धेः कि नामासाध्यम्‌ इति भावः ॥२०॥ 


अतः' अर्थात्‌ मालिनीविजयोत्तर तन्त्र की प्रधानता के कारण उसके 
अधिकारक्षेत्रमें ही इसका प्रकटीकरण हो रहा है । प्रधान में किया यत्न सफल 
होता है। गुरुदेव की आज्ञा के विना इस महान्‌ कार्यं मे अधिकार भी कंसे 
होता ? 
गुरुदेव की आज्ञा के विना इस शास्त्र के रहस्यों का उद्घाटन नहीं किया 
जा सकता । इसलिये आप्त होने पर भी गुरु के आदेश के मिलने के उपरान्त 
ही इस अदृष्ट के प्रकटीकरण का यहु कार्यं सम्पन्न किया जारहाहै। 
पाम्प्रदायिकं संकुचित दृष्टि के कारण विरिष्ट तत्त्वार्थवाद से व्यक्ति वंचित रह्‌ 
जाता है ॥ १९॥ 


अब तक अविचारित तत्तव के ओौर अननुभूत रहस्यार्थं के उद्घाटन को 
उद्घोषणा ग्रन्थकार कर रहे है- 

अभिनवगुप्त की यह्‌ रचना गुरुदेव को आज्ञा से ही विरचित है । इसमे 
भनुरासनहीनता का कोई प्रन ही नहीं उपस्थित होता । उनकी स्पष्ट आख्या 
( आज्ञा ) है कि मै इस अप्रतिम रहस्याथं का प्रकाशन कं । 


त्रिनयन शङ्कुर की कृपा से प्राप्त प्रकृष्ट सिद्धि के बाद कुछ भी असाध्य 
नहीं है । मेने भगवान्‌ शंकर के चरणों की आराधना की है । उनके चरणार- 
विन्द के सुचारु चिन्तन से मुञ्ञे त्रिकंशास्त्र की सिद्धि प्राप्त है। अतएव मेँ 
इस रदस्य को खोलने मे पूरी तरह समथं हूं ॥२०॥ 
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एवं चेयं कृतिः सर्वेषामेव ग्राह्या भवेत्‌, इति प्रतिपादयितुमाह 
श्नोक्म्भुनायभास्कर चरणनिपातप्रमापगतसंकोचम्‌ । 
अभिनवगुप्रहुदम्बुजमेतद्वि चिनुत महेशपुजनहेतोः ।।२१। 
आदिवाक्यं 
हदयं शास्त्रात्मसतत्तवं महेश्वरस्य पूजन 
शरूजा नाम न पृष्पादयर्या मतिः क्रियते दृढा । 
निर्विकल्पे महाव्योम्नि सा पूजा ह्यादराल्लयः ॥' 
इत्यायुक्त्या - तत्तद्रक्ष्माणज्ञपतिक्रमेण स्वात्मतया प्रत्यभिज्ञानम्‌ । अत्व 
महावाक्यार्थेन एकमेवादिवाक्यात्मक वाक्यम्‌ ट्‌ति दर्शयितुमाह “जआदि- 
वाक्यम्‌ इति । 


मी 

यह सबको सर्वात्मना स्वीकृत हो--इ सके लिये प्रस्तुत श्लोकं को अवतारणा 
कररहेर्है- 

यह पूरा ग्रन्थ अभिनवगुप्त के हृदय रूपौ कुसुम का मकरन्द रस्‌ ही दै। 
कोई भाग्यशाली साधक, जिसके हृदय में पूजा की इच्छा का उन्मेष होरहाहो, 
ते हस ग्रन्थ का प्रयल्नपूर्वक, अध्ययन ओर मनन करना चाहिये । 

टस श्लोक मे सर्वप्रथम 'हृदय' की व्याख्या जयरथ कर रहे ह । वह 
कमल है । “महेद्वर परमशिव की पजा के लिय एते कमल की आवश्यकता है । 
इसके चयन की उत्कण्ठा स्वयं ग्रन्थकार जागृत करना चाहते है । 


यह भादिवाक्य है । 


न्थ का अभिधेय, प्रयोजन, प्रवृत्तिनिमित्त ओर लक्ष्य सभी कुछ ग्रन्थ 
कके आदिमे व्यक्त करने की परम्परा ह। यहां ग्रन्थ की प्रवृत्तिका कारण 
बतलाया गया है । "आदि वाक्यः शब्द द्वारा महैश्वर की पूजा का महत्व 
स्पष्ट किया गया है । 

पूजा भी केसी ? वह द्ेतप्रथा को प्रथित करने वालो मामूली फूलों से की 
जानेवाली पूजा ? नहीं ! परम-व्योम, जो समस्त विकल्पो से शुन्य है, उसमे 
श्रद्धापूर्वकं आत्मसत्ता का विलय करना ही पूजा है ।' 

"एकमेवाद्वितीयम्‌ महावाक्य की तरह यह आदि वाक्य है। 

परमेदवर के शक्तिपात के ल्य पात्र बनना चाहिये । वह पात्रता शास्र के 
श्रबण-मनन-चिन्तन ओर आचरणसे ही सम्भव है। इस शाख में प्रवृत्ति का 
यही निमित्त है । 
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इह यद्यपि परभेख्वरदशक्तिपातमन्तरेण तच्छास््श्नरवणादावन्यत्‌ प्रवृत्ति 
निमित्तं नाभ्युपेयते, तथापि शास्त्रकाराणामियं शेली-इत्यभिधेयप्रयोजनादि 
प्रतिपादयितं प्रवृत्तिहेतुतया अयमादिवाक्योपनिबन्धः। तत्र प्रथमरलोकपञ्च- 
कासूत्रितोऽनुत्तरषडर्धार्थक्रम इत्यनेन साक्षादभिहितक्च पर-परापरापरात्म- 
तादिना बहूप्रकारस्त्रिकार्थस्तावदभिधेयः । तस्ये च कतुप्रतिपादन- 
कौशलेन कौ [मौ ]लागमस्य च समस्तशास्त्र प्राधान्याभिधानेन सातिरायत्वं 
प्रतिपादयितुं शश्रीभदटुनाथ' इत्यादि श्लोकपञ्चकमुपात्तम्‌ । स च गुरु 
परम्परागतः । 

'तस्मादयुरुक्मएयातं दिशन्नेति परं शिवम्‌ । 
इत्याद्यक्तनीत्या भिजप्रयोजनकारौ भवति, इत्येतद ङ्गतयेव॒ पारम्पयं- 
संदर्शनाथं गरूसंकीरतमपरं इलोकसप्तकमुटद्कितम्‌ । अतश्चास्येव वक्ष्यमाणो- 
पायक्रमेण स्वात्मतया प्रत्यभिज्ञानाज्जीवन्मुक्तिप्रदत्वं प्रयोजनं श्लोकान्त- 
रासूत्रितमपि शश्रीराम्भृनाथ' इत्यादिश्लोकेन साक्षादुक्तमर, एतदृदिश्य च को 
नाम न सचेताः परमेश्चरशक्तिपातपवित्रितः प्रवर्तत इत्यस्य प्रवृत्तिनिमित्तत्वम्‌, 
परवृत्तस्याप्येतदुपलन्धौ 


शाखकारों की शली है कि अभिधेय, प्रयोजन, प्रवृत्तिनिमित्त ओर 
लक्ष्य के प्रतिपादन के लिये ओर ग्रन्थ के स्वाध्याय की प्रवृत्ति के लि्यि 
ठेसे आदि वाक्यों का प्रयोग करते है । ग्रन्थ के आदि के प्रथम पाँच श्लोकों मं 
पिरोया गया अनुत्तर षडर्धमत ही अपर, परापर ओर पर रूपी त्रिकदर्शन दै । 
वही इस ग्रन्थ का 'अभिधेय' है । 

बडी कुशलता से अपने कर्तव्य का उल्लेख करते हुए ग्रन्थकार ने जीवसत्ता 
ओर चिरन्तन सत्ता के एेक्य का प्रतिपादन किया है । कौल आगम की प्रवानता 
ओर अतिशयता का कथन करने के लिये पुन श्रीभटरनाथ' आदि पांच श्लोकों 
की रचना की । इससे गुरु परम्परा भी ज्ञात हो जाती है । 

“गुर परम्परा से प्राप्त ज्ञानसे ही परम शिवत्व को प्राप्त होता है ।' 

यह उल्लेख शाख मे है । गुरु परम्परा की पृष्टिके लिय ही इन्ोने गुर 
महत्व प्रतिपादक सात श्लोकों की रचना को है । इसी क्रम में स्वात्मप्रत्य- 
भिज्ञान से ही जीवन्मुक्ति रूप श्रयोजन' का उल्लेख भी यहाँ स्पष्ट है । इस 
उद्देक्य से कौन एेसा सहृदय पुरुष होगा, जो परमेश्वर शक्तिपात से पवित्र 
होकर जीवन्मुक्ति के महत्त्वपूर्णं उद्देश्य की पुति के लिये न प्रवृत्त हो जाय ? 
यहाँ श्रवृत्तिनिमित्त' का निदेश ग्रन्थकार ने किया है । 





को° २१1 प्रथममारह्भिकम्‌ ६३ 


'तमनित्येषु भोगेषु योजयन्ति विनायकाः । 
इत्याययक्तेविष्नाः सं मबन्ति इत्येतन्निरासाय गणेरवटुकयोः स्तुतिः । (अधथितो 
रचये" इति प्रतिज्ञाताया प्रक्रियायाइच 

"तन्मया तन्श्यते तन्त्रालोकनम्न्यित्र शासने ।' 


इत्यादिवक्ष्यमाणोपजीवनेन तन्त्रालोक इत्यभिधानम्‌ । एवमभिधानाभिषेय- 
योरभिधेयप्रयोजनयोर्च वाच्यवाघकसाध्यसाधनभावलक्षणः सम्बन्धश्चार्था- 
क्षिप्त इत्यनेकवाक्यसंमेलनात्मकमेकमेवादिवाक्यं प्रवृत्तिहेतुता उक्तम्‌ इति 
पिष्डाथंः ॥। २१॥ 


इह यद्यपि सर्ववादिनां मोक्ष एव उपादेयः, तत्प्रतिपक्षभृतः संसारञ्च 
हेयः, तस्य च मिथ्याज्ञानं निमित्तं, तत्प्रतिकूलं च तत्त्वज्ञानम्‌--इति 
तत्साक्षात्कारेणेव अज्ञानापगमान्मोक्षावाप्तिः --इत्यत्राविवादः, तथापि तेस्त- 
देकनियतं ज्ञानाज्ञानयोः स्वरूपं न ज्ञातम्‌ इति 


जो भाग्यशाली साधक इस महत्त्वपूर्णं कायं मे प्रवृत्त हौ ओर उपे यदि 
हभ अनुग्रह कौ उपलब्धि हो भी जाय, तो मो उसे सावधान रहना चाहिये; 


“योजित करते नित अनित्य भोगो मे उसे विनायक ।' 


यह गुरुजनों का कथन है । यहां विघ्नो को सम्भावना रहती है । इसच्िय 
विघ्न निवारण के लिये गणेश ओर वटक इन दोनों की प्रार्थना अपेक्षित है । 


पन्द्रह्वे श्लोक मे आप्तो, सहृदयो के आग्रह्‌ पर इस पूर्णार्था प्रक्रिया को 
रचना की प्रतिज्ञा ग्रन्थकारने की दहै। उन्होने कहा है--'शेवागम शासन में 
तन्त्रित, मेरे हारा तन्त्रालोक" । इसी उक्ति के आधार पर इस शेव विद्वकोष 
का नाम "तन्त्रालोकः रखा गया । इस प्रकार अभिधान ओर अभिधेय तथा 
अभिधेय ओर प्रयोजन, इन दोनों मे वाच्य-वाचकं सम्बन्धं ओर साध्य-साधन 
भाव रूप सम्बन्ध है-- यह स्वतः प्रतीत हो जाता है । अर्थं से यह्‌ अन्वथं आक्षिप्त 
हो जाता है। इस प्रकार अनेक कथ्यो का एक आदिवाक्य रूपौ कथ्य तथ्यतः 
प्रकारित हो रहा है । इसमे प्रवृत्ति का हेतु भी स्वतः अभिव्यक्त हौ जाता 
है ॥ २१॥ 


सभी मतवाद मोक्ष को उपादेय मानते हँ । इसका भ्रतिपक्ष जगत्‌ हेय है । 
मिथ्याज्ञान संसार का कारण है। इसके विपरोत तत्त्वज्ञान है । इसके मिलने 











६४ श्रीतन्त्रालोकः 


'स्मयत्येव तान्माया ह्यमोक्षे मोक्षलिप्सया ।' 
इत्यादुक्त्या तदभ्युपगतो मोक्षो मोक्ष एव न॒ भवति--इति दर्शंयितं शास्त्रान्तर- 
वैलक्षण्येन तत्प रीक्षणस्य वक्ष्यमाणत्वात्प्राधान्यमपि कटाक्षयितुमुपक्रम एव 
बन्धमोक्षपरोक्षामुट््‌ ङ्खयति ग्रन्थकारः 


इह तावत्समस्तेषु शास्त्रेषु परिगोयते । 
अज्ञानं संसृतेहतुर्ञानं मोक्षेककारणम्‌ ।२२॥ 
न चेतदस्माभिः स्वोपज्ञमेवोक्तम्‌--इत्याह्‌ 


मलमनज्ञानमिच्छन्ति संसाराङ्कुरकारणम । 
इति प्रोक्तं तथा च श्रीमाकिनीविजयोत्तरे ।।२३॥। 


अज्ञानं' तिमिरं पारमेश्वर स्वातन्त्यमात्रसमुल्ला सितस्वरूपगोपनासतत्व- 
मात्मानात्मनोरन्यथाभिमानस्वभावम्‌ अपूर्णं ज्ञानं, तदेव चाणवं “मलं', न 
तु नवमार्भिकादौ निषेत्स्यमानं द्रव्यरूपम्‌ । उक्तं च 


पर ही अज्ञानदूरहोनेसे मोक्षहोतादै। इसमे किसी का कोई विवाद नहीं 
है । फिर भी ज्ञान ओर अज्ञान का निरिचित स्वरूप कोई नहीं जानता । “माया 
मोक्ष की इच्छा के बावजूद अमोक्षमें ही भरमा रही है ।' इसके अनुसार तो 
ज्ञात मोक्ष भी अमोक्ष है । अतः दूसरे शास्त्रों से विलक्षण परीक्षण हेतु बन्ध- 
मोक्च स्पष्टीकरण सम्बन्धी उपक्रम कर रहे है-- 


दशन का प्रतिपादन करने वारे सभी शास्त्रों का यही कथन दहै कि 
ससृति (आवागमन) का मूल कारण अज्ञानदहै। साथरहीयहभी कहाहैकि 
ज्ञान ही मोक्षका एक मात्र कारण है ॥२२॥ 


यह्‌ बात ग्रन्थकार की स्वोपज्न ( मात्र अपने ज्ञान पर ही आधारित) 
नहीं है-इसके प्रमाण में कहते है-- 

''मालिनीविजयोत्तर तन्त्र मे यह कहा गया है कि "अज्ञान ही मल दहै 
ओर संसारके अंकूर का कारण है ।'' 


'अज्ञान' अन्धकार है । पारमेङ्वर स्वातन्त्र्य कौ अनुभूति से प्रकारित 
'स्व' रूप्‌ का यह्‌ गोपन करता है । आत्म ओर अनात्म सम्बन्धी व्यथं की 
उलद्नों मे डालने वाला है । 


मो° ४२। प्रथममाद्जिकम्‌ 


'स्वातन्तरयहानिर्बोधस्य स्वातन्त्यस्याप्यबोधता । 
द्विधाणवं मलमिदं स्वस्वरूपापहानितः ॥। 
इति । तच्च कीदक्‌ ? इत्याह-संसार इति । संसारस्य 
(निन्नवेद्यप्रथान्नव मायाख्यम्‌ ` ०*= ०१५० ।' 
इत्याचयक्तस्वरूपस्य मायौयस्य मलस्य 
संसारकारणं कमं संसाराङ्कुर उच्यते ।' 
इति वक्ष्यमाणनीत्या "अङ्कुरः कारणं कार्ममलं तस्य कारणम्‌ ' । तदुक्त 
'मलं कमं निमित्तं तु नेमित्तिकमतः परम्‌ ।' 
इति श्रीमालिनी विजयोत्तरे प्रोक्तम्‌ इत्येतदधिकारेणेवायं ग्रन्थः प्रवृत्त 
इत्युपोद्रलितम्‌ ॥ २३ ॥ 
अज्ञानस्य पौरुषबोद्धात्नकत्वेन द्रे विष्येऽपि इह पौरुषमेव विबक्षितं 
स्यान्नान्यद्‌ इत्याह 
विशेषणेन बद्धिस्थे संसारोत्तरकालिके । 
संभावनां निरस्येतदभावे मोक्षमन्नवीत्‌ । २४।। 


उलब्लनों मे डालने वाला है । वस्तुतः अपणं ज्ञान हौ अज्ञान है । इसे आणव मल 
भी कहते ह । आगे के नौवें जादि आ्िकों मे इसकी द्रव्यरूपता का निषेध हे । 
कहा भो गया टै-- 

"आणव मल' ( अज्ञान ) दो प्रकार का होता दहै। इससे अपने स्वकूप का 
बोधं क्षोण हो जाता है । हलो अवस्था मे स्वास्मस्वातन्त्य काही बोध नह 
होता । दूसरी भवस्या मे बोध के स्वातन्त्य की हानि हो जाती है; क्योकि 
संकोच की प्रधानता हो जातोदहैः 

अज्ञान कैसा होता है-इस प्रदन का उत्तर है-संसाराङ्भुर कारण' है । 
“मायोय मल जिसमे वेद्य को भिन्नता का भान प्रमृख होताहै तथा कामं 
मल जिसके द्वारा संसार अंकुरित होता है-ये दोनों संसाराङ्कुर्‌ कारण माने 
जाते है । कहा है “कमं का निमित्त भी मलकुही होता है। नैमित्तिक इसके 
अतिरिक्त है" । ये सारी बातें मालिनीविजयोत्तर तन्त्र की हैँ । उसी के आधार 
पर यह म्न्य प्रवृत्त है भौर विषय को मवता^गा का वहो आधार है ।॥२३ ॥ 

पौरुष ओर बौद्ध दो प्रकार के अन्ञानो मे केवल पौरुष कौ हो यहां 
विवक्षा है, दूसरे को नहीं । इसल्यि कहते ह 

संसार शरीर है। इसके उत्तरकाल मे अज्ञान को संभावना नही है । 
उसके न रहने पर ( पौरष ज्ञान होने पर ) माक्ष होता है--यह्‌ गुरु कहते है ॥ 

श्रीतनत्त्रा० ५ 








` ६६ श्रीतन्त्रालोकः 


“विशेषणेन' “संसाराङ्करकारणम्‌ इत्यनेन' नहि दुरध्यवसायलूपं बौ द्धमनज्ञानं 
कर्मणः कारणम्‌; अपि तु तत्तस्य -इति कथमेतद्विशेषणं संगच्छताम्‌, तद्ध 
सति कर्मकारणके शरीरे संभवति तस्य कार्यकरणात्मकत्वात्‌, बुद्धेश्च करण 
वर्गान्तःपातित्वात्‌, अत एवोत्त "संसारोत्तरकालिक' इति, 


'शरीरभवनाकारो मायीयः परिकोतितः ।' 
इत्यादुक्तः संसाराच्छरीरादनन्तरभाविनि इत्यर्थः । कि तत्संभावनानिरासेन 
इत्युक्तम्‌ - “एतदभावे मोक्षमब्रवीत्‌" इति । नहि बौद्धाज्ञानमात्र निवृत्तौ मोक्षो 
भवेत्‌ "यत्तस्मिन्निवृत्ते बौद्धमेव ज्ञानमुदेति' तस्य च शुद्धविकल्पात्मत्वेऽपि 

“सर्वो विकल्पः संसारः ५०००० .००००.०.००७.०७ 9०७०७ ०००००७०.००४ । 


इति नीत्या संसाराविर्भावकत्वमेव इति कथमेतद भावेऽपि एवं स्यात्‌ । यदभिप्रा- 
यादितो बाह्यं रपि 


"परमाथ विकल्पेऽपि नावलोयेत पण्डितः । 
को हि भेदो विकल्पस्य शुभे वाऽप्यथ वाऽशुभे \\' 


त ~ ~~ ~ ~~~ 


२३ वें इलोक का “संसा राङ्‌कुरकारण' शब्द अज्ञान का विरोषण है । 
अज्ञान दो प्रकार का होता है । १-- बौद्ध मौर २- पौरुष । बौद्ध में रहने वाला 
ज्ञान दृष्ट अध्यवसाय खूप होता है । यह्‌ कर्मकाकारण नहीं होता; अपितु 
कमं ही अज्ञान के कारण होते ह । इसलिये संसाराङ्‌कुरकारण बौद्ध जज्ञान का 
विदोषण नहीं माना जा सकता । बौद्ध अज्ञान कमं द्वारा उत्पन्न शरीर में होता 
है । बुद्धि अन्तःकरण मानी जाती है । अतः “शरीर ही संसार है मौर मायीय 
है ।" इसके न रहने पर अज्ञान की सम्भावना का निराकरण हो जाता है भौर 
तभी पौरुष अज्ञान के अभाव में हा मोक्ष सम्भव है--यह्‌ कहा जाता हे । 


बौद्ध अज्ञान की निवत्तिसे ही मोक्ष नहीं होता; क्योकि बौद्ध भनज्ञान 
के नष्ट हो जाने पर बौद्ध ज्ञान ही उत्पन्न होगा । बौद्ध ज्ञान शुद्ध विकल्पात्मक 
होता है । शाद का नियम है कि- 


“सारा--विकल्प ही संसार रूप होता है'" । फलतः बौद ज्ञान भो संसार 
काही आाविर्भावक सिद्ध होता है। उसके अभाव मे भी मोक्ष असंभव ही है । 


अन्य विचारकों के मत मी कुछ इसी प्रकारके है-- 


“शुम या अशुभ सभी विकल्प विकल्प ही ह । विवेकशील पुरुष पार- 
माथिक विकल्प के रस समुद्र में डबने से बचे, इसी मे कल्याण है ।” 
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इत्यादयक्तं, पौरुषे पुनरज्ञाने दीक्षादिना निवृत्ते सति यदि बौद्धं ज्ञानमुदियात्‌, 
तदा तस्य वक्ष्यमाणनीत्या जीवन्मुक्ति प्रत्यपि कारणत्वं भवेत्‌, केवलेन पुनस्तेन 
न किचित्सेत्स्यति इत्युक्तप्रायम्‌ । पौरुषं पुनर्ञानमुदितं सत्‌ अन्यनि रपेक्षमेव 
मोक्षकारणम्‌ । यदुक्तं 

'पाशाश्च पौरुषाः शोध्या दीक्षायां न तु धौगताः। 

तेन तस्यां दोषवत्यामपि दीक्षा न निष्फला ।' 


इति । तच्च ज्ञानमात्रस्वभावम्‌, अख्यात्यभाव एव हि पूर्णा ख्यातिः, सेव 
च॒ प्रकाशानन्दघनश्यात्मनस्तात्तविकं स्वरूपं, तत्प्रथनमेव मोक्ष इति युक्त- 
मुक्तम्‌ -'एतद मावे मोक्षमव्रवीत्‌' इति ॥ २४ ॥ 


ननु अज्ञानरब्दस्य अपूर्णं ज्ञानमर्थंः इत्यत्र कि निबन्धनं, ज्ञानाभाव 
मात्रमेवास्तु इत्याशङ्क्याह 

अज्ञानमिति न ज्ञानाभावहचातिप्रसङ्खतः । 

स हि लोष्टादिकेऽप्यस्ति न च तस्यास्ति संसृतिः ॥२५।। 


पौरुष अज्ञान दीक्षा से निवृत्त हो जाता है । उस दकश्चा में यदि बोद्धज्ञान 
उत्पन्न हो तो सम्भवतः जीवन्मुक्ति के प्रति वहु कारण बन सकता है; किन्तु 
केवल उससे भो कु बनने वाला नहीं । बल्कि पौरुष ज्ञान का बड़ा महत्त्व है । 
इसके उदित होने पर कुछ विचित्र घटित हो जाता है । वहु स्वयं स्वतन्त्र खूप 
से मोक्ष का कारण दहै। कहा गया है कि- 


“दीक्षा मे पौरुष पाशो ( मलों ) के दोधन की आवश्यकता होती है । 
बद्धिगत पाशो (मलों) का निराकरण तो विवेकसे ही हो जाता है । दोषयुक्त 
बृद्धि यद्यपि ठीक नहीं है. फिर भी इस अवस्था की दीक्षा निष्फल नहीं जाती । ` 


मोक्ष का तो स्वभाव ही ज्ञान है। अख्याति के अभाव को ही पूणं ख्याति 
कहते है । प्रकाशानन्दधन आत्मा का तात्त्विक रूप पूर्णं ख्याति ही है । इसके 
प्रथन (संस्कारख्पसेदुढहोने) कोटी मोक्ष कहते । इस प्रकार यहु 
कथन युक्तिसंगत ही है कि "इस अज्ञान के अभावमें ही मोक्ष सम्भव है' ॥२४॥ 

प्रन है कि अज्ञान शब्द के अपर्णज्ञन अर्थ मे क्याप्रमाणहै? इसका 
अ्थंतो ज्ञानका अमवमभो हो सकतादहै? इसके समाधानके लिए इस 
कारिका की अवतारणा करते ह - ¦ 





त 
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कोऽसावतिप्रसङ्ग॒इत्याहु--स हि' इत्यादि । तचुक्तमुक्तमज्ञानशब्दस्य 
भपणं ज्ञानमर्थं इति ॥ २५॥ 
तदाहु 


अतो ज्ञेयस्य तत्त्वस्य सामस्त्येनाप्रथात्मकम्‌ । 


ज्ञानमेव तदज्ञानं श्िवसूत्रेषु भाषितम्‌ | २६॥ 
'मतो' यथोक्ताद्धेतोः न्ञेयस्य' नीलसुखादेः, 
"ज्ञेयस्य च परं तत्त्वं य: प्रकाशात्मकः शिवः ।' 


दप्यादिवक्ष्यमाणस्वरूपस्य 'तत्तवस्य' 'सामस्त्येन' तस्य सरवेत्राविकशेषात्‌ 
तदेकघनाकारत्वेन ““अप्रथात्मक' यद्‌ इदं नीलम्‌ इदं सुखम्‌ इति द्ेतप्रथात्मक- 
त्वादपूणं 'ज्ञानं' तदेव अज्ञानं न पुनर्ञानाभावमात्रम्‌ इत्येत च्छिवसूत्रेषु 
"भाषितम्‌ ' उक्तमित्यथः ॥ २६॥ 

तत्र चेतत्कत्र दितम्‌ इत्याशङ्क्याह 

चेतन्यमात्मा ज्ञानं च बन्ध इत्यत्र सूत्रयोः । 


संह्लेबेतरयोगाभ्यामयम्थः प्रद्ञितः ॥ २७ ॥ 


~ ---~- -- 


अज्ञान का अर्थं ज्ञानका अभाव नहींहै। ज्ञानाभाव माननेसे एेसे 
स्थानो मे भीइस अर्थंका प्रसद्‌ होगा जहां नहीं होना चाहिए । जेसे लोष्ठ 
[ टेला ] शब्द में ज्ञानाभाव अथं मान छने पर उसमे संसृति माननी पड़गी; 
किन्तु उसमे संसृति होतो ही नहीं । यह सही है कि अज्ञान शब्द का अथं अपूर्णं 
ज्ञान ही है- ज्ञान का अभाव नहीं ॥ २५॥ 

शिवसूत्र का दूसराही सूत्र है-- ज्ञानं बन्धः'। किंसो वस्तुकाज्ञान 
हाता है । वहु वस्तु केसो है--यह ज्ञेय दहै--जानने योग्य है। उसका जानने 
वाला ज्ञातादहै। ज्ञाता, ज्ञान भौर ज्ञेयको त्रिपुटी में सारा दर्शन-विज्ञान 
समाहित है । “ज्ञेय का परमतत्त्व प्रकाशात्मक दिवहीदहै" व्ह्‌दो प्रकार 
काहै। १--वस्तु, स्थान, नाम दि द्रेतकी प्रथा पर आधारित भौर 
२- परतत्त्व, चिदानन्दघन परमशिव सर्वत्र समस्तता ओर समरसता से भरपूर 
परमतक्व । इस द्वितीय तत्तव की एकान्तं सत्ता के विपरीत जब नीरे, पीले, 
सुख-दुःख आदि द्रत प्रथात्मक ज्ञान होते हतो येज्ञान ही अज्ञान बन जाते 
यही अपणं ज्ञान है, ज्ञान का अभाव नहीं । यही अपूणं ज्ञान बन्ध बन जातारहै, 
संसारके अंकूरका यहीकारणदहै ओौरसंसृति का हैतुहै। यही शिवसूत्र 
का कथ्यहै॥ २६॥ 








शो २८-३० |] प्रथममाह्धिकम्‌ ६९ 


“संदलेवेतरयोगाभ्याम्‌ इति संहितया अन्यथा च॒ आकारप्रह्लेषविष्लेषाभ्यां, 
तेन “ज्ञानं बन्धः, अज्ञानं वन्धः" इति चायमर्थः, इत्यज्ञानशब्दस्य अपूर्णज्ञाना- 
भिधानलक्षणः ।। २७ ॥ 

एतदेव व्याचष्टे 

चेतन्यमिति भावान्तः जब्दस्वातनत्र्यमात्रकम्‌ । 

अनाक्लिप्रविज्ञेषं सदाह सूत्रे पुरातने। २८ ॥ 

द्वितीयेन त्‌ सूत्रेण क्रियां वा करणंचवा। 

ब्रबता तस्य चिन्मात्ररूपस्य द्ेतमुच्यते ।\ २९ ॥। 

देतप्रथा तदज्ञानं तच्छत्वाद्‌ बन्ध उच्यते । 

तत॒ एव समुच्छेदयमित्यावृर्या निरूपितम्‌ ।॥ ३० ॥। 

वहाँ कैसे यह प्रमाणित है ? यही कह रहे ह-- 

शिवसूत्र के पटले ओर द्‌ सरे सूत्रों के संश्लेष ओर इतर योग रूप अन्वय 
से यह अर्थं स्पष्टतया प्रदशित है-- 

शिवसूत्र का पहला सूत्र है--चेतन्यमात्मा । दुसरा है--ज्ञानं बन्धः । 
इसको दो तरह्‌ से लिख सकते हैँ । १-चेतन्यमात्माज्ञानंबन्धः भौर २--चैतन्य- 
मात्मा । ज्ञानं बन्धः । पहला उङ्क '"संहिता' कहलाता है, अर्थात्‌ मिलाकर 
लिखना । इसमें बोच मे अर्थात्‌ ^त्मा' ओर ज्ञा' के बीचमें^भ' का प्रइलेष 
कर सकते ह । तब ज्ञानम्‌ अज्ञानम्‌ बन जाताहै गौर षदोंको अलग-अलग 
विदलेष के तौर पर लिखने पर ज्ञानम्‌ रहता है । संश्लेष भोर दूसरे से योग 
अवस्थाभों मे अज्ञानं बन्धः गौर ज्ञानं बन्धः, दोलूपहो जाते हैं । यहां अज्ञान 
का अर्थं अपूर्णज्ञान होता है तथा ज्ञान का अर्थं भी दरेतप्रथात्मक ज्ञान हो जाता 
है । शिवसूत्र के इन सूत्रों ने रहृस्यार्थं का स्पष्टोकरण कर दिया है ॥ २७ ॥ 


यही व्याख्यायत कर रहे है-- 


विश्व मेँ कुछ भी चेतनाशन्य नहीं है । सप्तशती का इकोक है-- 
“चितिषू्येण या कृत्स्नमेतदव्याप्य स्थिता जगत्‌" । जगत्‌ मे चितिक्रिया सबमें 
सामान्यतया व्याप्त दै । चैतन्य शब्द का विग्रहु है --चेतयति इति चेतनः । पूर्णं 
ज्ञान वाला भौर पूर्णं क्रिया वाला हौ चेतन होता है । "चेतनस्य भावः चैतन्यम्‌ 
इस विग्रह के अनुसार चैतन्य का अथं है--पूर्णज्ञाता भौर पूर्णं कर्ता को भाव 
सत्ता । यह्‌ स्थिति परम रेष्वर्य॑सम्पन्नता भौर पूरणं स्वातन्त्य की द्योतक है । 
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इह न किञ्चिदप्यचेतितं भवति इति चितिक्रिया सर्वसामान्यरूपा इति । 
चेतयति इति चेतनः पूर्णज्ञानक्रियावान्‌, तस्य भावः "चैतन्यं' पू्णज्ानक्रिया- 
वत्त्वं, तदेव च परमेहवर्यस्वभावं स्वातन्त्यमेव केवकं स्वातन्त्यमात्रकम्‌, 
भत एवाह अनाक्षिप्तविशेषम्‌' इति, “अनाक्षिप्ताः' स्वसहचारिणोऽपि नित्यत्व- 
व्यापकत्वादयो "विशेषा" मेदा येन तत्‌ । भावप्रत्ययान्तो हि शब्दः खहुचारि- 
धर्मान्तरनिवृत्तिमेव ब्रूते, अत एव द्रग्याभिधायिनः शब्दस्य विशेषः । यदाहुः 
“धर्मन्तिरप्रतिक्षेपाप्रतिक्षेपौ तयोद्रंयोः। 
संकेतभेदस्य पदं ज्ञातृवाञ्छानुरोधतः ॥ 
भेदोऽयमेव सवत्र द्रव्यभावाभिधायिनोः ।' 
इति । "द्वितीयेन इति अर्थाद्‌ द्वितीयसूत्रव तिना ज्ञानशब्देन, ज्ञप्तिः ज्ञानं, 
ज्ञायते येन इति ज्ञानं च इति व्युत्पत्त्या (क्रियां, करणं' च प्राधान्येनाभि- 
दधता 'तस्य'--चैतन्यमात्मा--इत्युक्तस्वरूपस्य, भत एव चेतयते इति “चित्‌, 
चितिक्रियायां कर्ता, तन्मात्रमेव केवलं रूपं! यस्व तस्य द्रेतमुच्यते' कत्‌ 
कर्मणोः कर्तुंक्मक्रियाणां च भिन्नानामवच्छेदकानामागूरणाद्‌ द्वेतप्रथासूत्रणं 
क्रियते, पर्णमस्य रूपं नाख्याति इत्यर्थः । 


“चैतन्यम्‌ आत्मा" इस शिवसूत्र मे केवल चेतन्य के प्रयोग को हौ महत्त्व 
दिया गयादहै। वह नित्य भीदहै, व्यापकमभीहै। ये मेद यहां अनाक्षिप्त ह। 
उनके आक्षेप की, उनको लेने की कोई आवश्यकता नहीं । चैतन्य शब्द हौ 
पर्याप्त माना गया है । भाव प्रत्ययान्त शब्द मे साथ रहने वाले अन्य गुण-धरमं 
गौण हो जाते ह । 'तत्वाथं प्रतिपादक शब्द हौ विशिष्ट होता है ।' 

“द्रव्य ओर भाव वाचक शब्दोंका यही भेदहोताहै। ज्ञाता की 
आकांक्षा के अनुरोध के आधार पर संकेतित अर्थंका हम भक्षेप करमभी 
सक्ते हैँ भौर नहीं भी कर सकते हैँ ।" 

जहाँ तक दूसरे सूत्र “जञानं बन्धः' का प्रह्न है । इसमे प्रयुक्त ज्ञान शब्द 
भी व्युत्पत्ति के अनुसार विभिन्न अथं व्यक्त करता है । श्ञपिः ज्ञानं' विग्रह्‌ के 
अनुसार जानकारी ही ज्ञान है । ज्ञायते येन ज्ञानम्‌ के अनुसार करण कारकं 
का अथं व्यक्त है । पले विग्रह मे क्रिया की प्रधानतादहै, दूसरेमे करण 
की । इस तरह “चैतन्य हो आत्मा है' इस सूत्रार्थं मेँ कर्ता, कमं मौर क्रियाओं 
के भाकलन से प्रतीत होता है किं विभिन्न अवच्छेदक धर्मो का यहां समावेश 
है भौर उनकी ओर संकेत भी है । इससे द्वैत की प्रथा का ही आसूत्रण होता है। 
इसके पूर्णरूप का, अद्रंत का आख्यान नहीं है । चैतन्य मे “चेतयते इति चित्‌” 
इस विग्रह में चित्‌ कर्ता, चिति क्रिया गौर चैतन्य कमं का आगूरण स्पष्ट है । 











छो° ३१ | प्रथममाह्निकम्‌ ७१ 
(तत्‌ः तस्मात्संविदद्वेतात्मनः पूणस्य रूपस्य भख्यानात्‌ ` देतप्रथा' 
एव “अज्ञानम्‌ अपर्णं ज्ञानमपु्णत्वाच्च तदेव अपणं मन्यता-शुभाशुमवासना- 
शरीरभुवनाकारस्वभावविविधसंकुचितज्ञानरूपतया मलगत्रयाह्मा 'बन्ध' इति 
उच्यते, बन्धरूपत्वादेव च तदज्ञानं "समुच्छेयम्‌, 
"मलं कमं च मायीयमाणवमखिलं च यत्‌ । 
स्वं हेयमिति | । „मनी ।}' 
इत्युक्त्या हियमिल्य्थः। नन्वत्र द्ेतप्रथात्मकत्वादपुणं ज्ञानमेव अज्ञानम्‌ 
इत्येतत्कूतोऽवगतम्‌ इत्याशड्क्योक्तम्‌ ` इत्यावृत्त्या निरूपितम्‌" इति । 
'आवत्त्या' इति अज्ञानम्‌ इति संहितापाततः पुन रावर्तनेन इत्यर्थः ॥ २८-३० ॥ 
नन्वेवं मोक्षस्य लक्षणमभिधीयताम्‌ इत्याशङ्क्याह 
स्वतन्त्रात्मातिरिक्तस्त॒ तुच्छोऽतुच्छोऽपि कश्चन । 
न मोक्षो नाम तन्नास्य पृथङ्नामापि गृह्यते ।। ३१।। 





इस प्रकार संविद्‌ अद्रेत रूप पूर्ण ज्ञान का, उसके चिन्मात्र रूप अद्वेत 
सत्ता का प्रथन गौण हो गया है ओर द्वैत भाकलन प्रधान हो गयाहै। दवेत 
प्रथा रूप अज्ञान अर्थात्‌ अपर्णज्ञान जिसको हम अपूर्णम्मन्यता कहते है, शुभ- 
मशुभ वासनामों से जो प्रभावित है तथा शरीर, भुवन रूप भमेदवाद के संकोच 
से सिकुडा हुमा है, यह्‌ अप्णज्ञान, भाणव आदि तीन मलों से युक्त रहने के 
कारण बन्ध कहलाता है । इसीलिये इसका समूक उन्मूलन भावश्यक है । 


““तीन मल मायीय, कामं गौर माणव ह । ये समीहेयरहै।' 

देत प्रथात्मक अपूर्ण ज्ञान का अर्थं तो दोनों शिवसूत्र के संहिताथं को 
भवत्ति से ही स्वयंसिद्ध है ॥ २८-३० ॥ 

प्रन है कि तब मोक्ष का लक्षण क्या कहेंगे ? इसका उत्तर दे रहेर्है- 

स्वतन्त्र आत्मा के अतिरिक्त न कोई तुच्छ या अतुच्छ मोक्ष है । इसलिये 
उसका नाम यहा भल्ग से गृहीत नहीं है । 

स्वातन्त्र्य के अतिरिक्त तुच्छ या अतुच्छ खूप कोई दूसरा मोक्ष नहीं है । 


यदि तुच्छ मोक्ष है, तो वह "बन्ध" हौ है । यदि अतुच्छ है, तो पारमाथिक होने 
के कारण स्वतन्त्रात्मा मोक्ष ही है । इसीलिए-- 





नाद सक 
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न कश्चिदन्योऽस्ति इति वाक्यशेषः । यदि तुच्छस्तत्पूर्वोक्तनीत्या बन्ध एव 
स्यात्‌, भतुच्छक्चेत्‌ पारमाथिकत्वान्नास्य स्वतन्त्रत्मातिरेकः। यद्वक्ष्यति 

“मोक्षो हि नाम नवान्यः स्वरूपप्रयनं हि सः। 

स्वरूपं चात्मन सवित ०७ ५००७०.०००७० ७ @ @ 9०७७ |} 
इत्यादि । किमुक्तं भवति,--इह्‌ तावदात्मज्ञानं मोक्ष इत्यविवाद, मतो यदेवा- 
त्मनो लक्षणस्तदेव मोक्षस्य इति तन्नान्त रीयकत्वादेव अस्य लक्षणसिद्धेः पृथक्‌- 
लक्षणं न कृतम । अत एव 'नामापि' इति अपिशब्देन लक्षणादेः पुन: का वार्ता 
इत्यावेदितम्‌ ॥ ३१ ॥ 


एवमप्यस्य तद्र लक्षण्यं कटाक्षोकतं दशंनान्तरोक्तस्य मोक्षस्य स्वरूपम 
भिधातुमुपक्रमते 


यत्त॒ ज्ञेयसतत्त्वस्य पूर्णपणे प्रथात्मकम्‌ । 


यदृत्तरोत्तरं ज्ञानं तत्तत्संसारज्ञान्तिदम्‌ ॥ ३२ ॥ 

यत्‌ पुनः शेयस्य' कला-तत्त्व-भुवनाद्यात्मनोऽध्वनः यत्‌ 'सतत्त्वम 
ऊर्वोध्वंमन्योन्यं च भेदेनावस्थानं, तस्य “उत्तरोत्तरम्‌ उपयुपरिभावेन 
तत्तद्भुवनाद्युल्लङ्घनक्रमेण तत्तदवल्छेदापगमाद्‌ यथायथमतिशयाद्‌ दत- 
प्रथात्मकत्वात्‌ संकचितत्वेऽपि 'पूर्णपरणप्रथातस्मकं ज्ञानम्‌” [ उदेति ] तदधरी- 
करततस्वजालोल्लङ्घनात्‌ । 


तीह “स्वरूप प्रथन के अतिरिक्त कोई मोक्ष नहीं होता, आत्मा संविद्‌ रूप 
००७9 @@ 5 | 7 
यह्‌ शाख मे कहा गया है । आत्म ज्ञान ही मोक्ष है-यह निविवाद 


सस्य सिद्धान्त है । इसलिए जो आत्मा का लक्षण है, वही मोक्ष का भौ लक्षण 
है । यहां नान्तरीयकता है । अन्तर का सर्वथा अभावदहै। यहोकारणदहै कि 
इसकी पृथक्‌ परिभाषा नहीं की मयी है । ३१ ॥ 

इतना होने पर भी उसको विलक्षणता की ओर दृष्टिपात करने के लियि 
अन्य दर्शनों के अनुसार मोक्षक्याहै, इस प्रकरण को अवतारणा कररहेहँ- 

आगमो मे ६ अध्वा प्रसिद्ध हैं । इनमें वर्णं, पद ओर मन्त्र वाचक 
विमर्ात्मिक हु । कला, त्व ओौर भुवन अध्वा वाच्य, ज्ञेय हैँ । निवृत्ति 
प्रतिष्ठा, विद्या, शान्ता भौर शान्त्यतीता रूप पांच कलाभों से धिरे ज्ञेय मात्र 
के आकलन से एक दसरे से ऊपर ऊपर उत्तरोत्तर भेदात्मक ज्ञान उदित होता 
है। एक के बाद एक को अतिक्रान्त करते हुए जो ज्ञान होता है, वहु यद्यपि 
संकुचित ही होताहै, फिर भी पूर्ण पूर्णं विस्तारकी जानकारीसे भराही 
रहता है । यह परमेश्वर का प्रकाड-विमर्शमय यामल उल्लास है । 











ऋलोऽ ३३ ] प्रथममाद्धिकम्‌ ७३ 
"चतुदंशविधं यच्च प्रोक्तं संसारमण्डलम्‌ ।' 

इत्याद्युक्तेः "तस्य॒ तस्य' चतुर्दशविधयोन्यात्मनः “संसारस्य शान्तिदं 
तत उन्मोचकमित्यर्थः। ज्ञानस्य हि मोचनमेव धर्मः; किन्तु संकुचितस्या- 
संकुचितत्वम्‌ ।। ६२॥ 

एतदेव दर्शयति 

रागाद्यकलषोऽस्म्यन्तःशन्थोऽहं कतृतोज््ितः । 

इत्थं समासव्यासाभ्यां ज्ञानं मुश्चति तावतः ।॥ २३३ ॥ 


“इत्थं प्रथमार्धनिरूपितस्वषूपं ज्ञानं /तावतः' परिमिताद्‌ बन्धाद्‌ अर्थाद्‌ 
बौद्धादीन्मुञ्चति इति सम्बन्धः । तत्र “रागाद्यकलुषोऽह्‌ भवामि" इति ज्ञानं 
योगाचाराणाम्‌ । यदाहुः 
"रागादिकलषं चित्तं संसारस्तद्धिमुक्तता । ` 
संक्षेपात्कयितो मोक्षः प्रहीनावरणेजिनेः॥' 
इति । 


“संसार को १४ भवनों का एक मण्डल माना जाता है।' उन १४ 
भृवनोँके हप मे प्रतिष्ठितं संसार का यह्‌ उत्तरोत्तर ज्ञान एक प्रकार कौ 
शान्ति ही प्रदान करता है । अर्थात्‌ उनके जान लेने पर उनसे विराग ही होता 
है, जिससे यह ज्ञान ही उनका उन्मोचक बन जाता है । ज्ञानका तो धर्मही 
है अज्ञान से छृडाना । संकोच में विकोच उत्पन्न करना । ३९ ॥ 

यही स्पष्ट कररहेर्है 

नै राग आदिसे मुक्त हं शुद्ध हं, आन्तरिकं कश्मलो से मक्त ह, 
कर्तृत्व आदि अहंभाव से मुक्त हूं, इस प्रकार का ज्ञान परिमित बन्धन से उन्मुक्त 
कर देता है । समास भौर व्थासभेदसे जानकारोको दो पद्टतियां है, जिनसे 
किसी तथ्य का संक्षेपया विस्तारसे अवगम होता है। यहाँ संक्षेपमें कुछ 
दार्शनिक दुष्टियो का स्पष्टीकरण जयरथ कर रहेर्हैः 

योगाचार मतवाद विमशं-राग दिके कष्मलसे्मे रहितहो 
रहा हं--इस प्रकार का आकलन योगाचार मतवादौ करते ह । उनका ही कथन 
है - “रागादि से क्षित चित्त ही संसार है । उनसे विमुक्ति हौ मोक्ष है । 
आवरण मुक्त जन यही मानते है ।" उनके अनुसार चित्त स्वभावतः  प्रभास्वर 
होता है । मल आगन्तुक होते हैँ । ये प्रकृतिगत आवरण प्रदान करते ह । उनके 
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तथा 


प्रभास्वरमिदं चित्तं प्रकृत्यागन्तवो मलाः । 
तेषामपाये सर्वर्थं तज्ज्योतिरविनश्वरम्‌ ।\' 


इति । अयमत्रा्थः--प्रकृतिप्रभास्वरस्य चित्तस्य अनाद्यविद्यावशाद्रागादि- 
भिरागन्तुकेर्मलेरावृतत्वेन संसाराविभविऽपि भावनाद्यात्मकमार्गानुष्ठानबला- 
तदागन्तुकमलप्रहाणेन आश्रयपरावृत्या अविनश्वरज्योतीरूपस्वरूपाभि- 
व्यक्तिमोक्षि इति तदयुक्तं,-मावना ह्यवरभवद्धिः कारणमिष्यते, सा 
क्षणक्षयिणां चित्तक्षणानां विदोषमाधातुं नोत्सहते, तस्याः स्थिरेकाश्रय- 
गतत्वेन विशेषाधानक्षमत्वात्‌ । तथा हि--स्थायिनस्तिलादयो भावाः स्थायि- 
भिरेव सुमनोभिर्वास्यन्ते, तथेयमपि स्यात्‌, अतश्च प्रतिक्षणमपर्वतवेन उपजाय- 
मानस्य निरन्वयविनाशिलड्धघनाभ्यासवद्‌ अनासादितातिशयस्य चित्तक्षणस्य 
प्रभास्वरचित्तक्षणोपजननाय भावना न प्रभवेद्‌ इत्यनया कोऽथः । 


नष्ट हो जाने पर वहु अविनश्वर ज्योति स्वतः प्रकाशमान हो जाती है। यही 


मोक्ष है । चित्त मल का आश्रयहै। मलोके नष्ट होने पर प्रभास्वरता अपने 
आप मा जाती है ।' 


इसको समर्ञे--१-- चित्त स्वभावतः प्रभास्वर होता है। २-अनादि 
अविद्या के प्रभाव से राग आदि भागन्तुक मल से चित्त आवृत हो जाता है । 
३-- फलतः संसार का आविभवि होता है। ४-मावनाद्यात्मक मार्गं के 
अनुष्ठान से आगन्तुक मल नष्ट हो जाते हैँ । ५-मल के नष्ट होने से मलाश्चय 
चित्त में परिवर्तन होता है भौर वह्‌ शुद्ध हो जाता है। ६-परिणामस्वरूप 
भविनश्वर ज्योति की भभिव्यक्ति हो जाती है । ७-यह्‌ अभिग्यक्ति ही मोक्ष है। 


इन सात विन्दुबों मे समाहित योगाचार मतवाद की मान्यता को शेव 
मतवादी अयुक्त मानते हैँ । वे कहते है--मापके मत से भावना ही कारण है। 
पर विचार कररे- भावना प्रतिक्षण क्षीण होने वारे गौर क्षय को प्राप्त चित्त- 
क्षणो के विरोष आधान मेँ अनिवायंतः असमथं है । जब भावना को कोई स्थिर 
आश्रय प्राप्त होता है, तभी वहु विशेष आधान में समर्थं होती है । 


जसे तिल को फूलों से वासित करने की समस्या है । तिल आदि पदां 
भी स्थायी हैँ गौर फूल भी स्थायी हँ । यहाँ स्थिर एकाश्रयता मिल जातौ है 
गौर पुष्पवासन की प्रक्रिया पूरी हौ जाती है । भावना के सम्बन्ध मे यह स्थिर 
एकाश्रयता प्राप्त नहीं है । 
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समलारच चित्तक्षणाः स्वारसिक्याः सदृ शारम्भणशक्तेः स्वसद्‌शानेव 
चिततक्षणानुत्पादयितु क्षमन्ते, न विसदृशान्‌ प्रभास्वरान्‌ । एवं च चित्तक्षणमङज्खुर 
त्वान्मलग्रहाणायेव भावनां न प्रगल्भत इत्याश्रयपरावृत्तेः का वार्ता इति कृत 
क्षणिकवादिनां मोक्षेण 1 बन्धमोक्षौ च स्थिरेकादिपक्षे युज्येते, बद्धो हि मोक्षाय 
प्रतते. श्राप्य च निवृत्तो भवति इति, सन्तानङ्चैको न विद्यते तस्य भेदाभेद- 
विकल्पोपहतत्वात्‌ । “अन्त संविदरूपतायामपि “शुल्योऽहं भवामि' इति ज्ञानं 
माध्यमिकानाम्‌ । ते खलु सव॑ंभावनैः स्वाभाव्यवादिनः संविदोऽपि 
नैःस्वाभाव्यान्मिथ्यात्वमभिदधतस्तच्छन्यतायामेव मोक्षमाचक्षीरन्‌ । यदाहुः 


चित्त के क्षण प्रतिक्षण अपूर्वभाव से उत्पन्न होते हँ । वे अन्वयविहोन, 
विनाशी, बच्चे की उछल कूद की तरह किसी अतिशयता को प्राप्त नहीं कर 
पाते मौर समाप्त हो जाते हैँ । एेसे महस्वहीन चित्त के क्षण से प्रभास्वर चित्त 
के क्षण को उत्पन्न करने म भावना कभो समर्थं नहीं हो सकती । इसलिये एते 
महत्वपूर्णं विषय मे एेसी भावना का क्या अथं ! 


दूसरी बात विचारणीय है कि चित्त के क्षण तो मलयुक्त मोहो सक्ते 
है। वे अपने स्वारसिक सदुश उत्पादन शक्ति से अपने समान ही मल युक्त 
चित्तक्षण उत्पन्न कर सकते है । अपने से विरुद्ध धमं वाके प्रभास्वर क्षणो को 
उत्पत्ति नहीं कर सकते । इस प्रकार चित्त क्षण के विनशनशील स्वभाव के 
कारण मल निराकरणमे भी भावना असमं ही है। इस प्रकार भावनाके 
द्वारा या अनुष्ठान के द्वारा आगन्तुक मलों के नष्ट होने भौर मूलाश्रय परावृत्ति 
ते प्रभास्वर ज्योति को बाते युक्तिुक्त प्रतीत नहो हाती । परिणामतः क्षणिक- 
वादी योगाचार का दृष्टिकोण अमान्यहौ है । 


माध्यमिक दष्टिकोण - 


बन्ध ओर मोक्ष दोनों एक-एक स्थिर पक्ष पर आधारित है । बद्ध मोक्ष 
के लिए प्रवृत्त होता है । मोक्ष पाकर वह॒ बन्ध से निवृत्त हो जातादहै। भेद 
ओर अभेद विकल्पों से अपहृत होने के कारण कहीं किसी परम्परा या॒ विशिष्ट 
मान्यता का अभाव दृष्टिगोचर होता है । संविद्‌ अनुभूति के आन्तरिक रहस्य- 
क्षणो मे मै शून्य ही हो रहा ह-यहो ज्ञान स्तर माध्यमिको का है। 


सर्वभाव के द्वारा निःस्वभाव की उपलन्धि होती है -यह सिद्धान्त मानने 
वाले ये लोग संविद्‌ शक्ति में मी निःस्वभावः की बात करते हँ । निःस्वभावता 
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'चित्तमात्रमिदं विश्वमिति या देशना मुनेः। 
तत्त्रासपरिहारा्थं बालानां सा न तत्वतः ॥ 
सापि ध्वस्ता महाभागे रिचित्तमात्रवष्यवस्थितिः ।" 


इति तदप्युक्त,-- संविदो हि मिथ्यात्वेन स्वतन्त्ररूपापाकरणेऽपि मिथ्यात्वे 
सत्तेव न भवेत्‌, तस्याः नीलादिवत्‌ परतन्त्ररूपत्वाभावात्‌, नीलादीनां हि 
मिथ्यात्वेन स्वतन्त्ररूपापाकरणेऽपि संविदात्मतयाऽस्त्यवस्थानं, संविदि तु 
स्फुरत्तामात्रसारायां मिथ्यात्वादसत्तवमेव स्यात्‌ । इति न किचिल्स्फुरेद्‌ इति 


मरछेव स्याद्‌ इति । न च संविदः स्फुरत्तामात्रसारल्पाया अपह्ववः शक्यक्रिय 
इति यत्किचिदेतत्‌ । 


के कारण उसके मिथ्यात्व का अभिधान करते हँ तथा उसी शृन्यता में मोक्ष 
को घोषणा करते हैँ । उनका कट्ना है कि-- 


“मुनि को देशना के अनुसार यह विद्व चित्त मात्र ही है । विव के भय 
से छुटकारा पाने के किए वे यह भो कहते हँ कि यह देशना अज्ञानियों के लियि 
ताल्विक नहीं है । इस प्रकार अपनी मान्यता को स्वयम्‌ उच्छिन्न करने वाले 
ये महाभाग चित्त मात्र की विदवरूपता की बात को भो ध्वस्त कर देते ह ।' 


इनका यह सारा दृष्टिकोण सदोष ही है। यदि संविद्‌ को मिथ्या 
मान लिया जाय गौर उसके स्वातन्त्र्य को अस्वीकार कर दिया जाय, ता सत्ता 
कहां रहेगो ? नोल आदि पदाथं परतन्त्र ह, परप्रकाश्य हैँ । संविद्‌ स्वतन्त्र ड 
भौर स्वप्रकाश है । 


नोल आदि पदार्थो मे मिथ्याल्व मानने पर भी, उनमें स्वातन्त्य सत्ता को 
अस्वीकृति के बाद भी संविद्‌ रूप से उनकी सत्ता तो रहृतो हो है । संविद्‌ 
शक्ति को महास्फुरत्ता रूप मानते हँ । उसे ही यदि मिथ्या मान लिया जाय तो 
भनस्तित्व का संकट पैदा हो जायेगा । तब तो कहीं कुछ भी स्फुरित नहीं हो 
सकेगा भौर स्फुरण ही तो मूर्च्छाहै। इसलिये यह्‌ निश्चित है कि शाश्वत 
स्पन्दनमयी, परमशिव की प्रतिभा रूपा विदवहूदया इस महास्फुरणशालिनी 
सत्ता का कभी भो भपह्वव नहो किया जा सकता । संविद्‌ शक्ति को मिथ्या 
नहो माना जा सकता । संविद्‌ शक्ति ही ध्रुव सस्य है । इस प्रकार माध्यमिक 


मतवाद स्वतः निःसार हो जातादहै। उक्त दोनों विचार महायान मतवाद 
के हैं| 
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अथ 

'सर्वालभ्बनधर्मेश्च  सवंसत््वंरशेषतः । 

सवंक्लेशाशयं: शुभ्यं न शुन्यं परमार्थतः ।।' 
इत्याद्यक्तयुक्त्या ग्राह्यग्राहकभावादिना कल्पितेन खूपेण शन्यं, न तु संविदापि 
इति चेत्‌, एवं ह्य च्यमाने विज्ञानवादे एवाभ्युपगमः स्यात्‌, सोऽपि हि कल्पित- 
परतन्त्रादिरूपरुन्यत्वेन 

"इत्यन्तःकरणस्येव विचित्रात्मावभासिनः । 

अ विभावितततत्वस्य विरस्फजितमिदं जगत्‌ ।\ 
इत्यायुक्तेविज्ञप्तिमेव परमार्थं सतीमभ्युपागमत्‌ इति न नवं किंचिदायुष्मतो- 
तपेक्षितम्‌ । 


का, ~ ख) का ~ - ~ क नन = रि 


विज्ञानवादी दृष्टिकोण मे बुद्धि, चित्त, मन या विज्ञान को ही मान्यता 
दी जातीहै। ये लोग बौद्धदर्शनमे चार भावनागों का माचार स्वोकार करते 
ह । पूनः यह्‌ (भनु) योग भो करते हैँ किं आन्तरिक पदाथं मं शून्यता क्यो ? 
इसलियि योग ओर भचार के कारण ये योगाचार मतवादी ही विज्ञानवादो भो 
कटुलाति ह । विज्ञानवाद मे जो यह्‌ कहा गया है कि-- 

““जो समस्त आलम्बन वमो से, समस्त सत्वो से गौर समस्त क्छेशाक्ञयों 
श॒न्य है, वहु भी परमार्थतः शुन्य नहीं है । ` 


इस ओौचित्यपूर्ण आप्त उक्ति के अनुसार ग्राह्य-प्राहुक भावं आदि सम्बन्धो 
से कल्पित खूप से हो श्य का आकलन होता है - "संविद्‌ से शून्यता को बात 
तो विलकुरु नहीं है - यदि यह्‌ स्थिति मानौ जाय तो विज्ञानवाद कौ भी यही 
मान्यता है । वहु भौ कल्पित परतन्त्रादि रूप से शून्यत्वं को स्वीकार करता 
है-ग्राह्य-ग्राहुक भाव मे पारतन्त्रय अनिवार्यः बेठा हुमा है । 

“अन्तःकरण का विस्फूर्जन ही यह संसार है। बाह्यपदार्थो को 
शून्यता के साथ अन्तःकरण को शून्यता स्वोकार करने योग्य नहीं है । स्वयं 
वेदन को स्वाकृति तः परम आवश्यकं दै । यहो संविद्‌ का महत्व है ।' स्वयं- 
वेदन संविद्‌ का धमं है। यदिइसे नहीं मानेगे तो संसार मे अन्धता का 
निराकरण कैसे कर सकते हँ ? इसोलिये अन्तःकरण को भाश्चर्यरूप से अव- 
भासित मानना पड़ता है । वह ेखा तत्तव है, जिसको विभावना, जिसको समक्लना 
कठिन दै । इसलिये जगत्‌ को ज्ञपि पारमार्थिक है--यह्‌ स्वीकृति कोई नई 
बात नहीं रह्‌ जातो । 
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तत्र चोक्तो दोषः “अकर्ताहं भवामि' इति ज्ञानं सास्यानाम्‌ । ते हि 
निष्कियमेवात्मानमभ्युपागमन्‌, अन्यथा हि तस्य चैतन्यं न स्यात्‌- मचेतना- 
नामेव क्षीरादीनां क्रियावच्वोपलन्धेः। भयुक्तं चैतत्‌ - जकतुत्वे हि पुरुषस्य 
अनिमेक्षः स्यात्‌ । अकिचित्करत्वे हि पुरुषस्योत्पन्नेऽपि विवेकदर्शने स्वरूपेणा- 
वस्थानं न स्यात्‌, प्रवृत्तिस्वभावायाः प्रकृतेरौदासीन्यायोगात्‌, तं प्रत्यपि पूनः 
संभावनाया: संभवात्‌ । न च प्रकृतेः 'दृष्टाहमनेन' इति “न पुन रतदर्थमहं प्रवतं 
इत्यनुसन्धानमस्त्याचेतन्यादस्या--श्रेक्षाकारित्वाभावात्‌ । एवं चेयं कृतेऽपि 
दाब्दादयपलम्भे यथा पुनस्तदथं प्रवर्तंते, तथा कृतायामपि विवेक्यातौ पूनरपि 
तदथं प्रवतिष्यते, स्वभावस्यानपेतत्वात्‌ । एवमपि कृतमकृतं न॒ भवति-- 
इति संकचितमपि ज्ञानं बौद्धादीनां निजोचितामर्थक्रियां विदध्यात्‌ । तथा हि 
बौद्धाः 


सांख्यवादी कहता है कि "मेँ अकर्ता हो चका हूं इस प्रकार का ज्ञान 
(हौ वास्तविकं) है । वे भात्मा की निष्क्रियता मानते है । विना निष्क्रिय माने 
उसमे चैतन्य का आधान कैसे मानाजा सकताहै? क्षीर भआदिमेमभोनक्रिया 
दीख पडती है । 

यह्‌ मान्यता ठीक नहीं । पुरुष को यदि निष्क्रिय माना जायगा, तो 
अनिमेक्षि की स्थिति उत्पन्न हो जायगी । जब उसे कुछ करने वाला ही नहीं 
मानेंगे तो, पुरुष सम्बन्धौ विवेक के जागृत होने पर भी श्व' रूपमे स्थिति 
कैसे हो सकेगी ? क्योकि प्रकृति का स्वभाव ही प्रवृत्ति है । वह्‌ भपने उत्तर- 
दायित्व म उदासीन नहीं हो सकती; परन्तु इस तरह उसमे भी गौदासीन्य को 
सम्भावना से इनकार नहीं किया जा सकता । | 

“भें इसके द्वारा दृष्ट ह, (इसके लिय मेँ प्रवृत्त होता हूं इस प्रकार के 
अनुसन्धान प्रकृति मे नहीं होते । | 

क्योकि वहु जड है-चेतन्य ओर रक्षा को वृत्ति दोनों उसमे नहीं होते । 
कान से शब्द सुन पडते है । शब्द से अर्थं का ज्ञान होता है । पूनः पुनः उस 
अथं मे स्वाभाविक प्रवत्तंन होता है । विवेकं ख्याति हो जाने पर भविष्यमें 
भी प्रवृत्ति का क्रम चरता हौ रहता है । यह्‌ सब “स्वभावः का हौ चमत्कार है । 

ेसा होने पर भी जो कृत है, वह अकृत नहीं हो सकता । इस नियम 
के अनुसार संकचित ज्ञान भी बौद्धमतवादियों को अर्थक्रिया सखे समन्वित 
करता है गोर अपने स्तर पर इन्हें भी प्रभावित करता दहै। वौद्ध कहते 
हैकि- 
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"एकमेवेदं संविद्रूपं ह विषादाद्यनेकाकारविवतं पश्यामः ।\' 
इत्याुक्तयुक्स्या बुद्धिवृतत्यात्मकं ज्ञानमेव तत्त्वं प्रतिपन्नाः इति बुद्धिततत्व- 

प्राप्िरेवेषां मोक्षः । तदुक्तं 

"ब्रह्मा तत्राधिपत्वेन बुद्धित्व म्यवस्थितः । 

सर्वज्ञं च तमेवाहुबौद्धानां परमं पदम्‌ ॥' 
इति। अत एवैषां बृद्धिततत्वाधोवतिनः संसारस्य शान्तिः। एवं च जञानं 
मुञ्चति तावतः इति युक्तमुक्तम्‌ । सांख्याश्च सुख-दुःखाद्यात्मकप्रकृतिपृथग्भावेन 
पस एव स्वरूमेणाव॑स्थानं तत्त्वं प्रतिपन्नाः इति पुस्त्तवप्रापिरेवेषां माक्षः । 
तदुक्त 

"पौरुषं चेव सांख्यानां सुखदुःखादिव जितम्‌ । 


"एक ही संविद्‌ रूप (ज्ञान होता है, फिरभो) हषं, विषाद आदि अनेक 
आकार प्रकार के विवत्तं दीख पडते ह" । 

इस आप्त युक्ति के अनुसार बुद्धि को वृत्ति से उन्न होने वाले बौद्ध 
ज्ञान रूपी तत्व को ही ये प्राप्त कर पाते हैँ । इससे यह निष्कषं निकाला जा 
सकता है कि बुद्धितत्व की प्राप्ति ही इनका मोक्ष है । इसोलियि कहा गया है - 

“बुद्धि तत्तव मे स्वामित्व कौ भूमिका का निर्वाह ब्रह्मा करते है । बौढों 
का यहो मोक्ष दै, परम पद है ।" इससे यह्‌ सिद्ध होता है कि बुद्धि तत्व से भो 
इनके विमर्शं स्तर निम्न है। इनकी शान्ति का भी यहो स्वरूप है । इरोक में 
श्ञानं मुञ्चति तावतः' यह्‌ उक्ति इसो अर्थ मे चरितार्थं है किं बौद्धो का (प्रथम 
अर्घाली मे प्रतिपादित) ज्ञान भी इन्ह परिमित बन्धनसे हौ--मुक्त कर 
पाता है । जिस स्तर का ज्ञान, उसी स्तर का मोक्ष । 

सांख्य के अनुसार दूसरो विचारणीय बात है--प्रकृति को परिभाषा । 
प्रकृति विकृति है । सुखदुःखात्मक है । प्रकृति से पृथक्‌ पुष कौ स्वरूपोपलन्धि 
हो इनका मोक्ष है । इसील्यि कहा गया है- 

“सांख्यो के अनुसार सुख-दुःख आदि दन्दो से रदित पौरुष ज्ञान हो 
मोक्ष है'"। 

आत्मा के अस्तित्व को अस्वोकार करने कौ अपेक्षा आत्मभाव को 
महत्व देना उत्तम है । इस दष्टि.से सांख्यवादो बौद्धो को अपेक्षा पू्णप्रथा से 
प्रथित आत्मज्ञान को स्वीकार करते है । अनुभूति का यह्‌ स्तर बुद्धि तत्त्व से 
ऊपर है । पुरुष तततव की प्राप्ति ही इसका लक्ष्य है । इससे स्पष्ट हो जाता है 








| 





|| 


|| 
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इति । नैरात्म्यदृष्टेदचात्मदुष्टिविशिष्यते, इति सांख्यानां बौद्धेभ्यः पूर्णप्रथा- 
त्मकं ज्ञानम्‌ इत्येषां बुदधितत्तवोरध्ववतिपुस्तत्वप्राप्तिः । एवं च पूरणप्रथात्मक- 
मत्त रोत्तरं ज्ञानम्‌, इत्यादिः पूर्वसत्रप्रिज्ञातोऽ्थो निर्वाहितः । एवं साख्य- 
पातञ्जलयोः प्रकृतिपृथगभावेन पज्ञानस्य साम्येऽपि सांख्येभ्यः पातञ्जला- 
नामीर्वरप्रणिधानात्‌ तद्विशिष्यते, इति तेषां पुंस्तत्तवोध्वंवतिनिर्याततत्तव- 
प्राप्तिरुक्ता । 

'वड़विशकं तु देवेशि योगशास्त्रे परं पदम्‌ । 
इति । एवं च मौसलपारुपतादीनामपि यथायथं ज्ञानातिश यादु्वोध्वंतत्तवा- 
वाप्तिः परं पदम्‌ इति । तदुक्तं 

"मोसुले कारुकं चेव मायातत्वं प्रकोतितम्‌ ।' 
इति । यथा 

“वरते पाशुपते प्रोक्तमंश्वरं परमं पदम्‌ \ 


इति । तत्रैवं बौद्धादीनां मायोयादेव मलादंशांशिकया, मौसुलानां 





किः श्लोकं ३२ मे ज्ञान उत्तरोत्तर विकसित होता हुमा अपनो पूरण प्रथा क्रो 
प्राप्त कर विकस्वर हो जाता दहै ओर परम शान्ति प्रदान करता है ।' इस उक्ति 
का पूर्णतः निर्वाह किया गया है। 

सांख्य गौर पातज्ञक योग दोनों प्रकृति से पृथक्‌ पुरुष कं ज्ञान को अपना 
लक्ष्य मानते ह । इस दुष्ट से उनमें साम्य दख पड़ता है । सांख्यो को अपेक्षा 
पातञ्जङ योग कु उत्कृष्ट एवं विलिष्ट है; क्योकि पातज्ञल योग ईरप्रण- 
धान की बात स्वीकार करते ह । हमारो दृष्टि से ये योग पुरुष तत्तव के ऊपरी 
स्तर की अनुभूति रखते ह । वह्‌ स्तर नियति तत्त्व का है । कहा गया हँ कि 
“"्योगदास््र मे २६ वाँ परम पदकास्तरहै।'' इस तरह के विवेचन से यहु 
साफ होने क्गता है कि मौसुल मौर पाशुपत आदि मतवादों के अनुसार उत्तरो 
तर ज्ञान की ऊध्वं तत््ववादिता उनके ल्यि मोक्षय का स्तर मानी जातीहै। 
कहा गया है कि, 

““मौसुल बौर काशकं मतवादों मे मायातत्तव ही उच्चस्तरीय ज्ञान है 
तथा “पाशुपत ब्रत में ईश्वर हौ परम पदके ल्प में मान्य है ।' इस विवेचन 
से यह स्पष्ट है किं बौद्ध भौर इनके समान विचार रखने वालों को मायीय 
मल से आधिक आंशिक रूप से इनका ज्ञान मुक्त करता है । मौसुल मतवादियों 
का ज्ञान उन्हं कामंमर से मुक्त करताहै। 





इलोकः ३४ | प्रथमाह्धिकम्‌ ८१ 


कार्मादपि पाशुपतानाम्‌ अनात्मनि भात्माभिमानात्‌ भाणवादपि मलान्मोचकं 
ज्ञानम्‌ इत्युक्तं 'समासब्यासाभ्याम्‌ इति ॥ ३३ ॥ 

ननु स्वदर्शनौचित्येन एवं बन्धविगलनेऽपि किमिति नासौ मुक्तः 
इत्याशंक्याह 

तस्मान्मक्तोऽप्यवच्छेदादवच्छेदान्तरस्थितेः । 

अमुक्त एव मुक्तस्तु सर्वावच्छेदर्वाजतः ।\ २४ ॥। 

^... अध्वा बन्धस्य कारणम्‌ \' 

इत्युक्तेः मघ्वा तावद्बन्धकः। तत्र बौद्धादयो बुद्धितत्त्वान्तबन्धविगलनात्‌ 
तन्मुक्ता भपि तदूर््ववत्य॑ष्वान्तरावच्छेदस्थतेरमुक्ता एव, भत एवेषां पुनरपि 
सर्गारम्भे सुज्यमानत्वात्‌ संसारावि्भावो, बन्धका रणस्य निःशेषेणाप्रक्षयात्‌ । 





पादुपत मतवाद मानने वालों का ज्ञान अनाम मे भी आत्माभिमान 
के कारण आणव मलों से मुक्त करता है । इसील्यि कारिका मं समास- 
व्यासमयी उपासना पद्धतियों का संकेत किया गया है ॥ ३३ ॥ 


प्रन उपस्थित होता है किं अपने अपने मान्य दर्शनों के भाधार पर 
उपासको के बन्ध के शिथिल होने पर उनकी मुक्ति क्यों नहीं होती ? इसी का 
उत्तर दे रहे है 

एक अवच्छेद से मुक्त हो जाने पर भी अन्य अवच्छेद वहाँ बने ही 
रहते हैँ । इसल्यि वे अमुक्त हौ रह जाति है । वस्तुतः मुक्त वही कफहा जा सकता 
है, जो समस्त अवच्छेदो से मुक्त हो जाता है । 

अवच्छेद विभिन्न अध्वावर्गं मे आने वाक्ते आणव भादि मलों को 
पुष्ट करने वारे वे आकर्षण है, जिनसे प्रभावित होकर पशुपति पुद्गल 
ओर पशु बन जाताहै। देशभौर कालको शक्यां ही अवच्छेद उत्पन्न 
करती है । इससे भेदवाद का विस्तार होता है । एक ही वस्तु दर्पणमें दूसरी 
तरह, पानीमे भौर तेल मे विभिन्न प्रकार से प्रतिबिम्बित होती है । देश भौर 
काल ही सारे अवच्छेदो के कारण है । इनसे मुक्त, मात्र महायोगी ही हो सकते 
है । वर्ण, कला, पद, तत्त्व, मन्त्र मौर भुवन भो अवच्छेदक होते ह । सिद 
गुरुजन इनसे सर्वथा मुक्त होते ह । 

( शास्त्र के अनुसार ) “बन्धन के कारण तो अध्वा ही है ।' "अध्वा, 
के बन्धक होने के फलस्वरूप "अध्वा' के निचले स्तर तथा उपरी स्तर के 
अनुसार मुक्ति भी प्रभावित होगी । "बुद्धिततत्व' "तत्त्वाध्वा तथा प्रतिष्ठा 

श्रीतन्त्रा ०--६ 
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यद्वक्ष्यति 
'सांख्यवेदादिसंसिद्धान्‌ श्रीकण्ठस्तदहमंखे । 
सृजत्येव पुनस्तेन न॒ सम्थङ्मुक्तिरोदशी ।\' 
इति । श्रीस्वच्छन्दकश्षास्त्रेऽपि 
“लौकिकानां पुनः सृष्टिः पुनः संहार एव च । 
ससारचक्रमारूढा भवन्ति घटयन्त्रवत्‌ ।\' 
इत्यादि सामान्येनाभिधाय 
"मुक्त च प्रतिबन्धात्तं पुनबेघ्नाति चेश्वरः । 
बन्धः संसारतो भूयो यावदृदेवं न विन्दति ।\' इति । 
बौद्धाद्यवान्तरदर्शनमुक्तोपलक्षणपरतया विशेषणोक्तम्‌ । यः पुननिःशेष- 
्रक्षोणसर्वाध्वबन्धः स एव साक्षान्मुक्तः इत्याह मुक्तस्तु सर्वावच्छेदवजितः, इति। 


कला के अन्तर्गत है । बौद्धो का स्तर बुद्धि तत्व में ही समाप्त होता है। 
परिणामतः बुद्धितत्त्व से नीचे के जितने तत्त्व है, उनसे मुक्ति तो स्वाभाविक 
है। पर बुद्धि तत्व के ऊपर परमक्लिव पर्यन्त जितने अध्वा ह, उनकी 
द्ष्टिसेतो वे अमुक्तही हैँ यह्‌ निश्चित दहै । 

इसल्यि सृष्टि के आरम्भ म ये पुनः भावागमन चक्र की क्रमिकतामें 
पड़्गे ही--इसमे कोई संशय नहीं । संसार मे इनका आविर्भाव अवहयम्भावी है । 
वस्तुतः मक्त तो वही है, जिसके बन्धन के सभी कारणोंका निःशेष रूपसे 


पूर्णतया प्रक्नय हो जाय । समस्त अध्वा को सीमाओंको पार कर स्वयं परम 
माहेश्वर पद पर प्रतिष्ठित हो जाय । कथ्य है कि - 


“सांख्य भौर वेद सम्प्रदायानुसार सिद्ध पुरुषों को प्रल्यरात्रि की 
समाप्ति भौर सुजन की आदि सन्धिवेला मे स्वयं भगवान्‌ श्रीकण्ठ सुष्ट 
करते ही हैँ । [ इसलिये यह्‌ निष्कर्षतः कहा जा सकता है कि ] सम्यक्‌ मुक्ति 
एेसी नहीं होती । ( सम्यक्‌ मुक्ति को अवस्था मेँ स्वयं शिवरूपता प्राप्त कर लेने 
पर सर्ग चक्रमे आना नितान्त असम्भव है ) । स्वच्छन्द शास्त्र का भी वचन है- 

“लौकिकं साधको को ही सुजन गौर संहार का उपहार भिता है। 
कुएं मे लगे 'रहट' के जलपात्र को तरह उन्हे ऊपर भौर नीचे आना ही 
पडता है । संसार चक्र मे भारूढ होना ही पडता है । 

सामान्यतया इतना कहु कर पुनः उद्धरण से पुष्ट कर रहे हैँ - 

““मुक्त को प्रतिबन्ध के कारण ईश्वर' पुनः बन्धनग्रस्त करते हैँ । बद्ध 
पुरुष तब तक संसार में रहेगा, जब तक साधना के बल पर स्वात्मसंविद्‌ रूप 
चिदेक्य भाव को उपलन्ध नहीं होता ।" 
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यदुक्त 
“सर्वाध्विनो विनिष्क्रान्तं शेवानां तु परं पदम्‌ ।' इति । तथा 
"शेवः सिद्धो भाति म्ध्नीतरेषां मुक्तः सृष्टौ पुनरभ्येति नाधः ।' इति ॥३५॥ 
अत्र चेवं विधमेव पूर्णं ज्ञानं निमित्तम्‌ इत्याहु 
यत्तु ज्ञेयसतत्त्वस्य ज्ञानं सर्वात्मनोज्क्ितम्‌ 
अवच्छेदेने तत्कूत्राप्यज्ञानं सत्यमुक्तिदम्‌ ।। ३५ ॥ 
'जवच्छेदेः' संकोचाधायिभिरिदन्तापरामर्ञेः 'सर्वात्मना' सर्वप्रकारं 
वासनामात्रेणापि यत्‌ “उज्ज्ितं' पराहन्तापरामशंसारमित्यथंः । अत एव 
च पूर्णप्रथात्मकत्वात्‌ ^न तत्‌ कूत्राप्यज्ञानम्‌' भतक्च "सत्यां मुक्त्याभास- 


यह्‌ बात खास तौर से बौद्ध भादि अवान्तर दर्शनों के अनुसार मुक्त 
पुरुषों को लक्ष्य कर कटी गयो है । जो भाग्यशाली साधक समस्त £ प्रकार 
के अध्वा-बन्धनों कमे ध्वस्त कर चुका है, वह॒ तो साक्षात्‌ मुक्त ही है । इसीचिये 
यह कहा गया है कि “वही मुक्त है, जो सभी भवच्छेद को उच्छिन्न कर चुका 
है । कहा गया है कि, 

“समस्त अध्वामों की सीमा को पारकर जो पद या अवस्था भातीरहै, 
वही हेव साधको का परम पद है ।'" तथा यह्‌ भी कि-- 

“सिद्ध शैव अन्य मुक्तो के शीषं पर प्रतिष्ठित होता है । वह मुक्त है । 
वह सृष्टि के निम्न स्तर पर नहीं उत्तर सकता । अर्थात्‌ आवागमन के संसृति 
चक्र में पतित नहीं होता ॥ ३४॥ 

यहाँ अर्थात्‌ मुक्ति मेँ पूर्णज्ञान ही निमित्त है। इसलिये नई कारिका 
की इृवतारणा करते है- 

अवच्छेदो से सर्वथा रहित ज्ञेय का ज्ञान ही सच्चो मुक्ति देने वाला 
है । अज्ञान कभी वास्तविक मुक्ति नहीं दे सकता । इसो तथ्य को पुष्टि इस 
श्लोक से की गयी है । अवच्छेद पूर्णता को तोडते हँ । संकुचित विचारों को 
जन्म देते है । संकोच को बढ़ाने वाले सारे सांसारिकं परामर्शं अवच्छेद है । 
मुक्ति को चाह रखने वाले साधकों के ये शत्रु हैँ । साधक के लिये यह भावश्यक 
है कि, वह्‌ इनसे हर तरह से बचे। इदन्ता परामशं का लेशमात्र संस्कार मोन 
रहे । सर्वत्र पराहन्तापरामशां का प्रकाश उल्लसित हो । जेय रूप जितने भौर 
जसे भी पदार्थं है, उनमें अवच्छेद बुद्धि का सर्वथा अभाव हो जाय-एेसा 
परामर्शं ही सच्चा ज्ञान है । यहो ज्ञान वास्तविकं मुक्ति दे सकता है । 
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विलक्षणां “मुक्तिः ददाति, अहंपरामशंसारप्रमात्रेकात्म्येन स्फुरति 
इस्यथः | ३५ ॥ 


इदानीमुदिष्टयोर्ञानाज्ञानयोरेव स्वरूपं विभजति 
लानाज्ञानस्वरूपं यदुक्तं ॒प्रत्येकमप्यदः । 
द्विधा पोरुषबोद्धत्वभिदोक्तं श्िवश्ासने । ३६ ।। 


"शिवशासने" इति पञ्चस्रोतोरूपे पारमेश्वरद्शंने इत्यर्थः । एतद्धि 
सर्वत्रेवाविशेषेणोक्तम्‌ ॥ ३६ ॥ 


तदेव लक्षयति 

तन्न पुंसो यदज्ञानं मलाख्यं तज्जमप्यथ । 

स्वपुणं चिक्करियारूपक्िवतावरणात्मकम्‌ ।। ३७ ॥। 
संकोचिवुविक्रयारूपं तत्यज्ञोरविकल्पितम्‌ । 


अथ-शब्द आनन्तर्ये, उद्‌ शानन्तरं हि लक्षणपरीक्षयोरवसरः इत्याशयः । 


^तत्र' द्विविधयो्ञानाज्ञातयोर्मध्यात्‌ । ^“ पंस: प्रादुभवत्परम्‌ ।' 


इसके विपरीत ज्ञान अज्ञान है । अवच्छेदात्मक है । इदन्ता का परामशं 
करने वाला है । संकोच बुद्धि को बढाने वाला है । वह्‌ सत्य सनातन भानन्दमयो 
भह परामर्शात्मक चिदेक्यात्मक मुक्ति नहीं दे सकता । जीवरिवेक्य संभूति को 
संभावना भी इसमे नहीं होती ॥ ३५ ॥ 


इस प्रकार की घोषणा करने के बाद ज्ञान मौर अज्ञान के स्वरूपका 
विष्लेषण प्रस्तुत करते ह 

शिवश्शासन दोवदर्शन के अथं मे प्रयुक्त है । यह्‌ दशन पंचस्रोतस्‌ दर्शन 
कहलाता है । ईशान, सद्योजात, तत्पुरुष, अघोर भौर वामदेव पांच मुखो से 
इसका प्रवर्तन हुमा है । सामान्यतया सर्वत्र यह्‌ तथ्य स्पष्ट रूप से व्यक्त है । 
ज्ञान ओौर अज्ञान की चर्चा ऊपर के श्लोकम है। पौरुष भौर बौद्धभेदसेये 
दोनो प्रत्येक दो प्रकार के होते हैँ । १-पौरुष ज्ञान भौर वौद्ध ज्ञान तथा र२-पौरुष 
अज्ञान भोर बौद्र अज्ञान ॥ ३६ ॥ 

इसी लक्षय से उनके लक्षण स्पष्ट कर रहे है-- 

पुरुष का अज्ञान 'मल' है । वह॒ शिव से ही उत्पन्न है । इससे ^स्व' का 
पूरा का पूरा चिदात्मक उल्लास आवृत हो जाता है । शिवता पर भआवरण 
बनकर छा जातादहै। परम शिव की दुकं (ज्ञान) भौर क्रिया शक्तियोँका 
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इत्यस्यात्मनोऽपि यत्मनन्त रोक्तस्वरूपं मलाख्यमनन्यसाधारणानवच्छिन्नज्ञान- 
क्रियायोगिपरप्रमातृरूपाच्छिवादेव जातमुद्मूतमिःत्यर्थः । परमेश्वर एव हि 
स्वस्वातन्त्यातपूर्णज्ञत्वकर्तुत्वा्यपहस्तनेन अद्यात्यात्मकाणवमलाविभविन 
स्वात्मानमावृणुयात्‌ । 

तदुक्तं 

“परमं यत्स्वातन्त्यं दुघंटसंपादनं महेशस्य । 

देवी मायाशक्तिः स्वात्मावरणं शिवस्यंतत्‌ \ (प० सा० १५ का०) 
मायापरिग्रहवशाद बोधो मलिनः पुमान्पशुर्भवति ।' (प ०सा०१६ का०)इति। 
वक्ष्यति च तेन स्वरूपस्वातक्यमात्नं मलविज्‌म्भितम्‌ ।' 

इति । तदेव पकशोराणवादिमलत्रययोगिनोऽपि तस्य मातुर्देशकालाद्यवच्छिन्नत्वान्नि 
यतद्क्करियास्वाभासालोचनात्मकं ज्ञानम्‌ । परमेहतर एव हि सर्वज्ञताद्यपहस्तनेन 
अणुतां प्रापितस्य स्वाटमनः पुनरपि कलादियोगं कृतवान्‌, येनास्य नियतं ज्ञत्व- 
कतुत्वाद्यभियुक्तं । 


~ ---- ~ ~ क ~ -- 





संकोच कर लेता है । पशुपति "पशु मात्र रह्‌ जाता है । पञयु का यह्‌ भविकल्पित 
वेवकष्य है । 

इलोक मे अथ शब्द का प्रयोग अभिप्रायपूर्वक किया गया है । पहले 
ज्ञान अज्ञान का शब्दतः कथन किया गया भौर भब उनके लक्षणों को परीक्षा 
काप्रारम्भहो रहादहै। तत्र शब्द ज्ञान ओर अज्ञान दोनों की परिवेश सीमा 
का द्योतन करता दै । उद्धरण से स्पष्ट करते ह 
यह्‌ (परप्रमाता खूप) पुरुष से उत्पन्न हभ । 

हलोक मे "तज्जम्‌" शब्द का विग्रह है - "तस्मात्‌ जातम्‌' भर्थात्‌ यह्‌ 
अज्ञान रूपी म भी उसी शाहवत भौर अखण्ड ज्ञान भौर क्रिया से युक्त पर- 
प्रमाता खूप शिव से ही उत्पन्न है। 

अपने स्वातन्त्य गुण, धर्मं के कारण परम शिव भपनेपूर्णज्ञात्तृव 
ओर सर्वंकतत त्व का अपदहस्तन कर देते हैँ । संकोच का भआश्रय ले लेते है 
तथा अल्पज्ञल्व भोर किचित्कर्तृत्व को मपना लेते ह । फठस्वरूप अख्याति 
ङ्प आणव मल का आविर्भावहो जातादहै। आणव मल ही उनका भावरण 
बन जातादहै। कहागयादहै- 

“महेश की अघटित घटना पटीयसो 'स्वतन्त्रता' शक्ति दिव्य माया 
शक्तिही है। वही शिवके स्वात्म को आवृत करतोहै। मायाके प्रभाव के 
कारण बोध मलिन हो जाता है । पुमान्‌ परमेदवर पाराबद्ध हो जाने के कारण 
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तदुक्तं “असुत सा कलातत्वं यद्योगादभवत्पुमान्‌ । 
जातकत्‌ त्वसामर्थ्यो विद्यारागो ततोऽसृजत्‌ ॥\ 
विद्या विवेचयत्यस्य कमं तत्कायकारण । 
रागोऽपि रञ्जयत्येनं स्वभोगेष्वशुचिष्वपि ।। 
नियति्योजियत्येनं स्वके कर्मणि पुद्गलम्‌ ) 
कालोऽपि कलयत्येनं तुटचादिभिरवस्थितः ।+' 
इति । ज्ञानस्वरूपस्य प्रथममुद्देशोऽपि अवदयोच्छे्यत्वप्रतिपादनार्थमादाव- 
ज्ञानस्वरूपं निरूपितम्‌ । ३७ ॥ 


पशु बन जाता है ॥'” [प० सा० १५-१६ ] अगे भी इसकी इस प्रकार पुष्टि 
करेगे-- 

“स्व' रूप स्वातन्त्र्य ही मल का महाप्रसार है।'' यही आणव, कामं 
भौर मायीय नामक तीन मल हैँ । इनसे युक्त परशुप्रमाता देश भौर काल के 
प्रभाव के कारण अपनी अखण्डता को भूल जाता है ¦ नियत वस्तुनिष्ठ ज्ञान 
क्रियाम व्यापृतहोजातादहै। उसीमेरम जाताहै। स्वके भाभास का 
भाखोचन करने वाला खण्डित ज्ञान ही उल्लसित होता है ( यहु ज्ञान निश्चय 
ही अज्ञान है) । परमेश्वर के ५ गुण है । वहु सर्व॑कर्तृत्व सम्पन्न है, सर्वज्ञ है, 
पूर्णं है, नित्य है मौर सरव॑ब्यापकं है । इन गुणों का तिरस्कार कर भणुता को 
भपनाक्ेताहै। मायाके ५ सन्तानोँसे सम्प कर लेताहै। परिणामतः 
किञ्नवित्करतुत्व सम्पन्न, अल्पज्ञ, अपणं, कालकवलित ओौर ३ हाथ के शरीर में 
रह्‌ जाता है । इससे नियत पदार्थो को जान पाता है तथा कुछ कुछ कर पाता 
है । इसी तथ्य का समर्थन निम्न तीन श्लोकों से होता है- 


“माया ने कला" तत्तव को उत्पन्न किया । जिसके सम्पक से पुरुष कुछ 
उत्पन्न क्रियाओं को करने मे समथं हुमा । पुनः माया ने "विद्या ओर 'राग' 
तत्तव को उत्पन्न किया । "विद्या" कार्य-कारण भाव भावित कमं का विवेचन 
करती है, जिससे पुद्गल को अपने कर्म को जानकारो होती है । “राग' उसका 
रञ्ञन कर सीमित अशुचि सम्बन्धो को अपनाने पर विवश करता है भौर 
पुमान्‌ अपुणं बन जाता है । “नियति' इसे उन-उन कामों मे ल्गातो रहुती है, 
जिससे इसकी व्यापकता नष्ट हो जाती है । "काल! तुटि पल विपल भादिके 
भाकल्न मे फसा लेता है} 

यहां यह्‌ ध्यान देने की बात है कि पहुले ज्ञान के स्वरूप की प्रासङ्गिकं 
चर्चा होनी चाहिये थी । पर एसा नहीं हुमा है । इसका कारण यह्‌ है किं मोक्ष 
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ननु पंस बृद्धि वृच्यात्मकं ज्ञानं निविकल्पकरम्‌ इत्युच्यते" तत्‌ कथमेतत्‌ 
बुद्ध्यंशोपनिपाति न स्यात्‌ इत्याशंक्याह 

तदज्ञानं न बदधचंशोऽध्यवसायाद्यभावतः ।\ २३८ ॥ 

एवमपि हि बुद्धेः "अध्यवसायो बुद्धिः 
इत्यादयुकनेरध्यवसाय एव मुख्यं रूपं, कथमस्य एतदभावे तद्धमंत्वं 
स्यात्‌ ॥ ३८ ॥ 

अत एवाह्‌ 

अहूमित्थमिदं वेद्मीत्येवमध्यवसायिनो 

षटकञ्चुकाबिलाण्‌त्यप्रतिबिम्बनतो यदा । ३९ ॥ 

धोर्जायते तदा तादग्ञानमज्ञानशब्दितम्‌ ` 


बोद्धं तस्य च तत्पोस्नं पोषणोयं च पोष्टुच ।\४०।। 
अस्याह्चैवमध्यवसाययोगित्वे हेतुः “षट्‌ कञ्चुक' इति । षट्‌कञ्नचुकेः 
'कालकलानियतिबलाद्‌ रागाविद्यावशेन संबद्धः । 
अधुनैव किचिदेवेदमेव सवत्मिनेव जानामि । 
मायासहितं कञ्चकषट्कमणो रम्तर ङ्कःमिदमुक्तम्‌ ॥।' 

( १० सा० १६ उ० १७ )} 
की प्राप्तिमे जो बाधक है-- उसके निराकरण को ही प्राथमिकता देनी चाहिये । 
इसीलिये पहर अज्ञान के स्वरूप काही निरूपण किया गया ॥ ३७ ॥ 

प्रन है कि पुरुष का बुद्धि वृत्ति रूप ज्ञान तो निविकल्पक होता है । 
पुरुष का यह्‌ ज्ञान क्या बृद्धधंश पर भाध्ित नहीं होता? इसका उत्तर 
देते ह | 

वास्तव मेँ बुद्धि अध्यवसाय रूप होती है । कहा गया है-- 

'मध्यवसाय हौ बुद्धि है'। अर्थात्‌ बुद्धि का अध्यवसाय हौ प्रमुखरूप 
है । अध्यवसाय के अभाव में अज्ञान मे बुद्धि का धमं नहीं भा सकता ॥३८॥ 

इसल्यि कहते है 

मै 'ठेसा' है यह्‌ जानता हः इसमें ज्ञत्व का अध्यवसाय है । पर इस पर 
माया सहित छः कञ्चुको से कंचुकित अणु के अणुत्व मे स्थित चिन्मयत्व का 
प्रतिबिम्ब पड़ रहा है । इस प्रकार यह जानने की बुद्धि इदमात्मक वस्तु की 
जानकारी दे रही है। यह्‌ जानकारी वाला ज्ञान भी वस्तुतः भज्ञानहीहै। 
यह्‌ ज्ञान उसका बौद्ध ज्ञान है । पुमान मे होने से यह पौँस्न है । यह्‌ पोषणीय 
(कार्य) भी है ओौर पोष्ट्‌ (कारण) भीदहै॥ 
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इत्यादिना निरूपितस्वरूपैः (आविलः प्रतिनियतज्ञत्व करतंत्वादयुत्पच्या म्लान्रायो 
योऽसौ अणुः" परिमितात्मा, ततो जातात्‌ प्रतिबिम्बनात्‌" चिच्छायासंक्रमणात्‌ 
इत्यर्थः । एवं ह्यस्याः पुंबोधव्यक्तिभूमित्वादेवंस्वभावो भवेत्‌ इति भावः । 
"तादक्‌" इति एवमध्यवसायरूपम्‌ । अनयोश्च परस्परं कायंकारणभावं 
दशंयितुमाह "तस्य" इत्यादि, ^तस्य' इति बौद्धस्य, "पौस्नं' पुंसि भवं पौरुषम्‌ 
इत्यर्थः । "पोषणीयं कार्यम्‌ इत्यर्थः । कामशोकाद्यावेशभाजो हि तन्मयता- 
नुसंधानादिना तत्तदर्थसाक्षात्का रात्मकमविकल्पकं ज्ञानमु दयात्‌ । 
यदाहुः 

'कामशोकभयोन्मादचोौ रस्वप्नाद्युपप्लताः । 

अभूतानपि पश्यन्ति पुरतोऽवस्थितानिव ।।' 
इति । “पोष्ट' इति कारणम्‌ । स्वप्नादावपि अनुभव एव हि भ्राच्यो 
निमित्तं, नहि नारिकेलद्रपवासिनो रव्भिविकल्पादाविच्छापि भवेत्‌ 
|| ३९ || ४० || 


बुद्धिका अध्यवसाय से योग यहां क्यों मौर केसे--इसके ल्य षट्‌ 
कञ्चुक शब्द का प्रयोग किया गया है । षटकञ्चुकों की पुष्टि का उद्धरण यहां 
दे रहे है- 

“काल, कला भौर नियति के बल से, राग ओौर अशुद्ध विद्या के वश में 
पडने से सम्बद्ध पशु ( सोचता है) मेँ इसी समय यहु जो कुछ है, यह्‌ 
सर्वात्मना जानता ह । ऊपर के ५ कंचुकं माया! से मिलाकर छः कञ्चुक 
होते है । इनसे प्रभावित अणु पुरूष की अन्तरङ्खं जानकारोका यहु एक 
उदाहरण है । 

काम शोक भादि आवेशों से आविष्ट साधकं तन्मयता का अनुसन्धान 
करता है। इससे उन-उन अर्थोँका कभी-कभी साक्षात्कार भो होताहै। 
भविकल्पक ज्ञान भो उदित हो सकता है । इस विषय से सम्बन्धित उद्धरण दे 
रहेर्है- 

“काम, शोक, भय, उन्माद, चौर वृत्ति, स्वप्न आदि से उपष्लृत अणु 
असम्भवको भी सम्भव ही नहीं मानते वरन्‌ अपने सामने ही उपस्थित की तरह 
देखने लगते है" । 

स्वप्न आदि मे अनुभव ही पहा निमित्त बनता है । भला नारियलों से 
भरे द्वीपका रहूने वाला भगकी वैकल्पिकताकी क्याबात करेगा? 





॥ ३९ ।॥ ४० ॥ 
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एवमन्ञानं निरूप्य, ज्ञानमपि द्विविधं निरूपयितुमाह 

क्षीणे तु पञशुसंस्कारे पुसः प्राप्रपरस्थितेः । 

विकस्वरं तद्विज्ञानं पौरुषं निविकल्पकम्‌ ।\ ४१ ।। 

विकस्वराविकल्पात्मज्ञानौचित्येन यावता । 

तद्बौद्धं यस्य तस्पोस्नं भ्राग्वत्पोष्यं च पोष्ट च ।\ ४२॥। 

पह्लोराणवस्यापि वासनामात्रक्षयाभिधानात्‌ ` निमित्ताभावे नेमित्ति- 
कस्याप्यभावः' इति न्यायेन कार्ममायीययोरप ्रक्षयान्निवृत्तनि खिलबन्धस्य 
“पुंसः अत एव प्राप्तपरमचिदेकार्म्यस्य "विकस्वरं! पराहन्ताविमशास्मक 
"तिर्घिकल्पकं' कृत्रिमाहंका रादिविकल्पविलक्षणं ज्ञानं पौरुषं भवति इतिं 
वाक्याथ: । 

मौचित्येन' इति तद्वत्‌ पूर्णनात्मना इत्यथ: । अतश्च 'सर्वो ममायं 
विभवः इत्येवंरूपत्वमस्याः । "यस्य" इति बौदधज्ञानस्य । प्राग्वत्‌! ७ इति 
यथेवाज्ञानयोः परस्परं पोष्यपोषकभावस्तथेव इत्यथः । तथेव न 
पुनः विशेषो ग्राह्यः, अन्यथा हि ज्ञानाज्ञानयोः स्वरूपमेवाभिहितं न 
स्यात्‌ ॥ ४१ ॥ २॥ 

नन्वैवंविधमज्ञानं तावदनाद्येवावस्थितम्‌ इति नास्ति विवादः, एतद- 
भावात्मकं ज्ञानं पूनः कदा समुदियात्‌, एतदभावे च कि निमित्तम्‌ ? 


द्त्या्ठड्क्याह्‌ 
तत्र दीक्षादिना पौँस्नमज्ञानं ध्वंसि यद्यपि । 
तथापि तच्छरीरान्ते तज्ज्ञानं व्यज्यते स्फुटम्‌ ।। ४२ ॥। 


इस प्रकार अज्ञान का निरूपण कर ज्ञान भौ दो प्रकार का होता है- 
इसके निरूपण का उपक्रम कर रहे है-- 

पशु संस्कारके क्षीण हो जाने पर भौर ( अपनी स्वाभाविक ) परात्पर 
स्थिति प्राप्त हो जाने पर एक भअन्यन्त विकसित निविकल्पक विज्ञान प्राप्त 
होता है । वही पौरष ज्ञान है । 

विकस्वर अविकल्पात्मक ज्ञान के भौचित्यसे जो ज्ञान होता है, वह्‌ 
बोद्ध ञान है। उसका विमर्श हो पौँस्न ज्ञान है। पहले लोकों मे उक्त 
अज्ञानं का जैसे पोष्य पोषक भाव है-उसी तरह बौद्ध भौर पौँस्न मे भी पोष्य 
पोषक भाव है ।। ४१ ॥ ४२॥ 





| क~ 
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यद्यप्युक्तस्वरूपं “पौस्नमज्ञानं' 

"दीयते ज्ञानसद्भाव क्षीयन्ते पशुवासनाः । 
दानक्षपणसयुक्ता दीक्षा तेनेह कीत्तिता।+' 
इत्यादुक्तस्वरूपया दीक्षया नहयत्येव (तथापि' (तत अज्ञानाभावमात्ररूप- 
मात्मन्ञानं व्यक्त्युन्मुखमपि 

{9 ७.6 ०७०७० ७ ७७ 9०९०००७००००७००७ 5 "प्रारड्ध्रेकं न शोधयेत्‌ |` 
इत्यायुक्तरिदं शरीरारम्भकस्य कार्ममलस्य स द्धावात्‌ "तस्य वर्तमानदारीरस्य 
"जन्ते स्फुटं व्यज्यते {५५०००७७७ १००१ ०००००५०००००१००५ देहपाते शिवं व्रजेत्‌ । | 
इत्यादुक्त्या साक्षात्कारात्म स्फुरति इत्यथः । आदिशन्दाच्च शोषवृत्त्या ग्रहणं, 
न तु तीव्रतरशक्तिपातादेः, तद्धि दीक्षायां निमित्तम्‌ इति तद्वचनेनेवास्य ग्रहः 
| सिद्धः, न चास्मन्दीक्षातोऽन्यत्किचिन्मुक्तौ निमित्तम्‌ । तदुक्तं 
| ^तस्मात्प्रवितताद्‌ बन्धात्परस्थानविरोधकात्‌ । 
दीक्षव मोचयत्युध्वं शेवं धाम नयत्यपि ॥' 
इस प्रकार का अज्ञान तो अनादिकाल से ही अवस्थित है। इसमे किसी 
का कोई विवाद नहीं । प्रन तो यह ह कि यह अभावात्मक ज्ञान पुनः कहाँ से 
उदित हो भाया? इस अभावे कारणक्याहै? इसका समाधान कर 
रहै 
यदपि दीक्षा आदिकेद्वारा पौँस्न अज्ञान नष्टहो जाताहै फिरभी 
वत्तं मान शरीरके अन्त होने पर वह॒ अपूर्वं ज्ञान व्यक्त अर्थात्‌ प्रकाशित हो 
जाताहै। यह सही दहै कि पौरुष अज्ञान दीक्षासे नष्ट होतादहै। दीक्षासे 
सम्बन्धित प्रसिद्ध इलोक उद्धत करते है-- 
गुरु द्वारा ज्ञान-सद्धाव दिया जाता है । पशु की आवरण-विकृत वासना 
नष्ट हो जातो है । इस तरहु इसमे दान भौर क्षय दो कायं साथ-साथ होते ह । 
इसीलिये इस क्रियातन्त्र का नाम दोक्षा रखा गया है" । 
एेसी दीक्षा से पौरुष अज्ञान अनिवार्यं रूप से नष्ट होता ही है । तथापि 
दोक्षा के बाद होने वाला आत्मज्ञान, मात्र अज्ञान के अभाव के समान ही रहूता 
॥| है । यद्यपि वह्‌ ज्ञान व्यक्त्युन्मुख होता है पर अभिक्रम का रोधक नहीं बन 
॥ पाता । उस अवस्था म केवल आत्म तत्तव की भोर उन्मुखता तो होती है पर 
| कठिनाई यह होती है कि -- 
श्रारब्ध से प्राप्त शरीरके उद्रेक का शोधन वहु कसे करे' ? क्योंकि 
का्ममल्सेहीशरोरकाप्रारम्भहोताहै। शरीर मिकतादहै। शरीर के रहते 
कामं मल तो अस्तित्व में रहता ही है । 
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इति । तीव्रतमदाक्तिपातादौ पुनरनुपायादिक्रमेण दीक्षा भवेत्‌, येनास्य 
तत्कालमेवापवगंः । यदुक्त 

"तत्संबन्धात्ततः कश्चित्तत्क्षणादपवृज्यते ।' 
इति दोक्षानि रपक्षमेव पुनरेतत्‌ मुक्तौ निमित्तम्‌ इति न॒ संभाग्यम्‌, एव 
श्रुतिविरोधः स्यात्‌ । 

“तस्य दीक्षां विनेवात्मसंस्कारपरिणामतः। 

सभ्यग््ानं भवेत्स्वंशास्तरेषु परिनिष्ठितम्‌ ॥\' 

इसलिये इस वरत्तमान शरीर के न रहने पर हौ अन्त मँ (मृत्यु के बाद 
ही) वह स्फुट रूप से व्यक्त हो पाता है । कहा भी गया है- 

भ देहु छट जाने पर वह (दोक्षा के द्वारा ज्ञान होने के कारण) 
साक्षात्‌ शिव सायुज्य प्राप्त करता है' । 

इस उक्ति कं अनुसार वह्‌ आत्मज्ञान भात्म साक्षात्कार रूप से स्फुरित होता 
है । शलोक मे "दीक्षादि' शब्द मे 'आदि' के प्रयोगकाक्याकारण है ? केवल 
दीक्षासे ही यह्‌ सुपरिणाम होता है-आदि' की काई भावश्यकता न हों । 
इसका समाधान करते हैँ कि दीक्षा प्रक्रिया मे अवशिष्ट व्यापारो का हौ आाक- 
लन आदि शब्द से करना उचित ह । आदि शब्द कौ सीमा मेँ "तीव्रतर शक्ति 
पात" जसे महत्वपूर्ण प्रयोग नहीं भा सकते । वे तो तत्काल स्वात्म साक्षात्‌ कराने 
मे समर्थं हे । 

वह्‌ अज्ञानाभाव रूपज्ञान ही दीक्षा का भी निमित्त है। वहां ^तद्‌' 
शब्द के प्रयोग से हो उसका ग्रहण हो जाता है । वास्तविकता यह्‌ है कि भात्म- 
साक्षात्कार मे समर्थं आत्मज्ञान मेँ दीक्षा के अतिरिक्त दसरा कोई निमित्त हा 
नहीं सकता । इसी के समर्थन मेँ उद्धरण प्रस्तुत कर रहे है- 

"परम्परा से विस्तार प्राप्त कर रहा ( भावागमनका ) बन्धन; 
'परस्थान' अर्थात्‌ मुक्ति का विरोधी है । इससे मात्र दीक्षा ही मुक्त करती है । 
साथहीहेव धामकीप्राप्तिभीकरातीहै।. 

तीव्रतम शक्तिपात आदि प्रक्रिया में अनुपाय विज्ञान के क्रमानुसार 
दीक्षा होती है । उससे तत्काल अपवर्ग प्राप्त हो जाता है । कहा गया है- 

"अनुपाय विज्ञान के क्रमानुसार तोव्रतम शक्तिपात कौ भवस्था मेही 
कोई (भाग्यवान्‌) साधक तत्काल पूर्णतया विरक्त हो जाता है । 

इसमे दीक्षा प्रक्रिया की अपेक्षा नहो रहती । दीक्षा-निरपेक्ष मुक्ति मे 
तीव्रतम शक्तिपात हो निमित्त है । यह नहीं सोच लेना चाहिये । एसा होने पर 
इस आगमोपनिषद्‌ खूप श्रति का विरोध उपस्थित हो जायेगा - 
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इत्यादौ पुनर्बाह्यक्रियादीक्षाभिग्रायेण तश्षिषेधो विवक्षितः, भन्यथा ह्यत्रात्म- 
संस्कारशब्दा्थं एव कथं संगच्छताम्‌ इत्यलं बहुना ।॥ ४२ ॥ 

ननु यद्येवं दीक्षया देहान्त एव मृक्तिर्भवेत्‌; तत्कथं जोवन्नेव विमुक्तोऽसौ 
इत्याद्युक्तम्‌ इत्याशडक्याह्‌ 


बोद्धज्ञानेन तु यदा बौद्धमन्ञानजुम्भितम्‌ । 
विलोयते तदा जोबन्मुक्तिः करतले स्थिता ।। ४४ ॥। 


'बौदधज्ञानेन' इति परमेङवराद्रयशास्त्रश्रवणादय॒ दुमूतेन 1 
तदुक्त 
'गुरुणेव यदा काले संप्रदायो निरूपितः । 
तदाप्रभृति मुक्तोऽसौ यन्त्रं तिष्ठति केवलम्‌ ॥' 


इति । एतच्च दीक्षिताधिकारेणेव ज्ञेयम्‌, नहि अकृतदीक्षस्य शास्त श्रवणे- 
ऽप्यधिकारः इति कुतस्तदवबोधनिमित्तकोऽपि तज्जञानाविर्मावः स्यात्‌ । तदुक्त 


“उस साधक की दीक्षा के विना हौ आ्मसंस्कार के फरस्वरूप समस्त 
शाखो मे परिनिष्ठित सम्यग्‌ ज्ञान होता है" इस कथन में दीक्षा काजो 
विरोध परिलक्षित हो रहा है, वह्‌ निषेध, मात्र क्रियामयी दीक्षाको दृष्टि 
से है। ४३॥ । 

प्रन उपस्थित होता है कि यदि इस प्रकार क दीक्षासे मरने कं बाद 
हो मुक्ति होगी तो यह्‌ केसे कहा गया है किं “वहू जोते जी हो मुक्तै? इस 
शङ्का का समाधान कर रहेरहै-- 


बौद्ध ज्ञान से जिस समय बौद्ध अज्ञान का बढाव सर्वथा विलीन हो 
जाता है, उस समय साधक कौ मुक्ति उसकं लिये हस्तामलकवत्‌ हौ जाती है । 
मुक्ति पर उसका अधिकार हो जाता है । 

बौद्ध ज्ञान परमेश्वर अद्रेत शाख्ञ के श्रवण मनन से उदुभूत होतादै 
उक्ति है कि--गुख्देव दवारा जिस समय सम्प्रदाय का निरूपण किया गया 
तब से ही शिष्य मुक्तहै। शरीर रूप से वहु कंवल यन्त्रवत्‌ स्थित दहै'। 
यह सब दीक्षा प्राप्त साधक को भधिकारिताकं आधार पर ही निर्भर 
करता है। जिसने दीक्षा प्राप्त ही नहीं की उसका तो शास्त्र के सुनने का भी 
अधिकार नहीं । शास्त्रज्ञान से प्राप्त बोध से जीवन्मुक्ति की तो कोई बात ही 
नहीं । कहा गया है- 
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अदीक्षितानां पुरतो नोचचरेच्छिवपद्धतिम्‌ ।' 
इति । न च अप्रध्वस्तपौरषाज्ञानस्य अनेन किचि द्वति इत्युक्तप्रायम्‌, अन्यथा 
हि प्रेक्षावतां दीक्षायां प्रवृत्तिरेव न स्यात्‌-साध्यस्याथंस्य भत एव सष्टर 
भावात्‌, अत एव दीक्षायां शिथिलास्थत्वं न वाच्यं, तस्या एव मुक्ति प्रति 
मलकारणत्वात्‌ । एवं दोक्षादिना पौस्नं ज्ञानमभिव्यकरयुन्मुखमपि न तदेव 
मक्तिप्रदं-देहान्ते तदभिव्यक्तेर्तत्वात्‌, इदं पुनस्तदेव इति ततोऽस्य प्राधान्य- 
मपि कटाक्षितम्‌ ।॥ ४४॥, 
नकेवलमेतदेवास्य ततः प्राधान्यनिमित्तं यावदन्यदपि इत्याहु 
दीक्षापि बौदविज्ञानपूर्वा सत्यं विमोचिका । 
तेन तत्रापि बौद्धस्य ज्ञानस्यास्ति प्रधानता ॥ ४५ ॥ 
इह॒ सर्वलक्षणहीनोऽपि ज्ञानवान्गुररुत्तमः \ 
"अदीक्षित व्यक्तियों के सामने इस होवोपनिषद्‌ का उच्चारण भी 
न करे' । 
जिस पुरुषका पौरुष अज्ञान अभी नष्ट नहीं हुमा है, उसका इस श्रवण 
से भी कुछ होनेवाला नहीं । यह्‌ तथ्य कहा जा चुका है। यदिषएेसान होता 
तो सामाजिको की प्रवृत्ति दीक्षामे कभी होती हौ नहीं । साध्य लक्षय को सिद्धि 
के लिये यह आवक्ष्यक है कि एक विज्ञ सर्जक रहे, मागदशंक कर्ता रहे । इससे 
यह्‌ निष्कर्षं निकलता है कि दीक्षा के प्रति आस्था मे शिथिल्ताकी बात भी 
नहीं होनी चाहिये । क्योकि दीक्षा ही मुक्ति की मरु कारण है । 
ट्स प्रकार दीक्षा आदि के द्वारा पौरुष ज्ञान जब अभिव्यक्तिकी ओर 
अग्रसर होता है, उसी समय वह मुक्तिप्रद नहीं बन जाता । अपितु देहान्त के 
बादही मुक्तिप्रदं होता ह। तभी अभिव्यक्ति की उन्मुखता के परिणाम 
खूप मुक्ति प्राप्त हो सकती है । मुक्ति भी तभी हस्तामलक बन सकती है, जव 
दीक्षाहो जाती है, तभी मुक्तिका द्वार भौ खुल जाता है। यहाँ दीक्षाको 
प्रधानताकी भोर संकेत है ॥ ४४॥ 
केवल इसकी प्रधानता का यही कारण नहीं है । कुछ भौर भी कारण 
है उनका प्रकाशन कररहेरहै-- 
दीक्षा भी बौद्धविज्ञान के उल्लसित करने पर ही मुक्तिभ्रद होती है । 
इसलिये दीक्षा मे बौद्ध ज्ञान की ही प्रधानता होती है । 
"हस उपनिषद्‌ माग मे अन्य सभी अपेक्षित लक्षणों से हीन होते हुए 
भो यदि पुष ज्ञानवान्‌ है, तो वह्‌ उत्तम गुरु है ।" इस उक्ति के भनुसार दीक्ष. 








९.४ श्रौतन्त्रालोकः 


इत्यादयुक्तेरधिगतशास्वरार्थस्येव हि गुरोर्दीक्षायाम्‌ धिकारः, अत एव तस्य 
“शिव शास्त्रविधानज्ञं ज्ञानज्ञेयविशारदम्‌ ॥' 
इति लक्षणं प्राधान्येनोक्तं, अन्यथा पुनः 
“शास्त्रहीने न सिद्धिः स्यादीक्षायां वोरवन्दिते । 
इन्यादयुक्त्या दीक्षा विमोचिकेव न स्यात्‌, तेन इति दीक्षायां बौद्धस्य ज्ञानस्य 
कारणत्वात्‌, नहि तेन विना तस्या निष्पत्तिरेव स्यात्‌ ॥ ४५॥ 
न चैतदस्मदु पज्ञमेव इत्याह 
जञानाज्ञानगतं चैतद्द्वित्वं स्वायम्भुवे रुरो । 
मतङ्गादौ कृतं श्रीमत्खेटपालादिदेशिकंः ।। ४६ ॥। 





स उसीका अधिकार है, जो स्वं शास्त्रपारंगत परिनिष्ठित ज्ञानवान्‌ हो । अत 
एव उसका- 


"रिवशास्त्र के समस्त (समयसिद्ध) विधानों को जानने वाले ज्ञान ओर 
ज्ञेय रहस्यो के विशारद को (गुरुत्व का अधिकार है ।"' यह्‌ लक्षण प्रधान खूप 
से निष्ट है। अन्यथा-“हे वीर दौ से वन्दनीय प्रिये, शास्त्र हीन गुर से मिलो 
दीक्षा सिद्ध नहीं होती 1" इस भाप्तवचन के अनुसार दीक्षा मुक्ति प्रद नहीं 
हो सकती । इसलिये यह निश्चय है कि दोक्षा मे बौद्धज्ञान को कारणता महत्त्व. 
पूर्णं है । विना दीक्षा कं मुक्ति सम्भव है ।। ४५ ॥ 


यह बात केवल श्रीमदभिनवगुप्त को अपनीवुद्धिको उपज नहीं - इसी को 
उदाहरणों से सिद्ध करने के लिये कारिका का अवतरण कर रहं है- 


बौद्ध भौर पौस्न ज्ञान भौर अज्ञान से सम्बन्धित प्रकरण तन्त्रालोक के 
इस गाद्भिक के इलोकं ३९८४० से प्रारम्भ है । यहाँ रुर भौर मतद्धशाखों मे 
इस द्वित्वके सम्बन्ध मे जो विचार व्यक्त किये गये ह, सन्दर्भवश उसकी चर्चा 
कर रहे हं । स्वायम्भुव की उक्ति है कि “भात्ममल जिते माया कहते है, उसके 
प्रभाव से कमं का बन्धन प्राप्त होता है । उससे मुक्त होने के छ्यि तथा शिवत्व 
की अभिव्यक्ति के लिये शेव ज्ञान प्रवृत्त होता है ।'" तथा ““पुखष का अनादि मल 
ही पशुत्व है । उसके प्रभाव से अज्ञान रूप पौरुष-पाशा पुरुष को बन्धन देता 
है। भक्षय मोक्ष की इच्छा रखने वाले पुरुष को इससे सदा सतक रहना 


चाहिये |? 
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तदुक्तं श्रीस्वायम्भुवे 


'अयथात्ममलमायाख्यकमं बन्धविमुक्तये । 
ग्यक्तये च॒ शिवत्वस्य शिवज्ञानं प्रवतंते \! इति । 
'अथानादिमलः पुंसां पशुत्वं परिर्कोतितम्‌ । 
तत्सद्धाववशोऽ्ञादिः पाशोघः पौरुषः स्मृतः \। 
तस्मात्तत्तत्वतो ज्ञेयं मोक्षमक्षयमिच्छता ।' इति च । 
श्रीरुरावपि "यजन्ति विविधेयज्ञमेन््रतत्त्व विशारदाः । 
गुरुतनत्रादयनुज्ञातवीक्षासिच्छिन्नसंशयाः ॥' इति । 
“न मीमांस्या विचार्या वा मन्त्राः स्वल्पधिया नरः । 
प्रमाणमागमं कत्वा शध द्धातव्या विचक्षणः ।\ 
सवं मन्त्रात्मका देवाः सवं मन्त्राः शिवात्मकः । 
शिवात्मकमिदवं ज्ञात्वा शिवमेवानुचिम्तयेत्‌ । इति च । 
शरीमतङ्खेऽपि (ततः स भगवानोशः स्फुरन्माणिक्यशेखरः । 
वाक्थानलसमूत्थेन ज्वालावीयंण मन्त्रराट्‌ ॥\ 
प्रददाह मनेः सर्वमज्ञानं तृणराशिवत्‌ \ इति । 
'शिववकत्राम्बुजोद भूतममलं सवतोमुखम्‌ ॥। 
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ठर शाख मे भो कहा गया है किं “मन्त्रतत्तव विशारद विविध यज्ञो 
्रारा यजन करते ह । वे गुरुदेव की समथित पद्धति द्वारा निदिष्ट होते है, 
दीक्षाकेते हैं मौर इसी दीक्षा रूपी तलवार से समस्त संशयो को काट डालते 
ह । “स्वल्प बुद्धि पुख्षों द्वारा मन्त्रों की मीमांसा नहीं करनी चाहिये । 
मन्य के सम्बन्ध मे अपने विचार नहीं थोपने चाहिये । भगमप्रामाण्य के 
आधार पर विचक्षण गुरुस्तरीय वेत्ता ही इस पर विचार करं । सभी देव 
मन्त्रा्मक होते है । सभी मन्त्र शिवात्मक होते हँ । यह्‌ सब कुछ चिवरूप है- 
यहु सोचकर शिव का ही अनुचिन्तन करना चाहिये ।' 


मातङ्ग शाख मे भी कहा गया है कि “इसके बाद माणिक्य मण्डित 
शिर भगवान्‌ शिव ने वाक्‌-अग्नि से उत्पन्न तैजस शक्तिके द्वारा मुनिके 
अज्ञान को उसी प्रकार जला डाला जैसे आग से तृण राशि जल जाती है। 
तथा “शिव के मुख कमल से उत्पन्न अत्यन्त निर्मल, सर्वतः प्रसरित, शिवक्तव 
को जागृत करने वाके अज्ञान नाशक ज्ञान के द्वारा हौ सिद्ध उस भनामय परम 
तत्तव का दर्धान, सरछ्ताते करतेर्है' 


० 
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शिवत्वोन्मोलन तथ्य ज्ञानमज्ञाननाशनम्‌ । 

अनेन सिद्धाः पश्यन्ति यत्तत्पदमनासयम्‌ ।\' इति च । 
आदिशब्देन चिल्लाचक्रेडवरीमतादेर््हणम्‌ । तदुक्तं तत्र 

"बौद्धं च पौरुषेयं च द्वि विधं तन्मलं स्मृतम्‌ । 

तच्र दीक्षादिना याति पौरुषयं मलं क्षयम्‌ ॥ 

बौद्धमक्षयमेवास्ते तावत्तावत्समुद्रितम्‌ । 

धावन्न बौदधमेवास्य सजातीयविलापकम्‌ ॥ 

ज्ञानमभ्युदितं सम्यक्सारेतर विभागकृत्‌ । 
इति । पौस्नज्ञानाभिव्यञ्जने दीक्षा तावन्न प्रभवेद्यावदस्य बौद्धं ज्ञानं पूर्वभावि 
न स्यात्‌, येनास्य ततोऽपि प्राधान्यमुक्तम्‌ ।। ४६ ॥ 

एवं बौद्धमपि ज्ञानं पारमेद्वरं शाख्मन्तरेण कृतः समुदियात्‌ इति तदेव 

मूलकारणत्वादिह प्रधानम्‌ इत्याह 


जनिका नक कक अ 9 


जञास्त्रमेव प्रधानं यञ्जञेयततत्वप्रदशेकम्‌ \\ ४७ ॥। 


इलोक मे आदिशाब्द के प्रयोग के बल पर चिल्ला चक्रेश्वरी आदि मत- 
वादों का भी ग्रहण होता दै। वहां कहा गयाहैकि“ बौद्ध भौर पौँस्नदो 
प्रकार के मल होते ह । दीक्षा भादि से पौस्न मल क्षय हो जाते हैँ । बौद्ध ज्ञान 
कभी नाञ्च नहीं होता । जब तक सजातीय विलापक बौद्ध ज्ञान का भभ्युदय 
नहीं होता, तब तकं मोक्ष का महाप्रकाश नहीं दीख पडता । 


पौडष ज्ञान के अभिग्यज्न मे दीक्षा तब तक समथं नहीं होती, जब 
तक इसके पहर बौद्ध ज्ञान की भूमिका नहीं होती । यहो कारण है कि इसकी 
प्रधानता का उससे बढ़कर उत्केख किया गया है ॥ ४६ ॥ | 

बोद्ध ज्ञान भी शंव उपनिषद्‌ के स्वाध्याय के बिना केसे उदित हो सकता 
है ? यह्‌ सिद्धहैकिशाख्रका स्वाध्याय ही बोद्धज्ञानका मूल कारणदहै। 
इसल्यि वही प्रधान है । 

इसी का समर्थन करतेहै- 

ठेसे मध्यवसायात्मक बौद्धविज्ञान को रेशव्यलक्ष्मी की उष्पत्ति के लिये 
दोव शाख ही प्रधान कारण है, करयोकि ज्ञेय तत्व का यही प्रदर्शक है । 
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“संपदे इति तां जनयितुम्‌ इत्यर्थः । यतो श्ञेस्य' नीलसुखादेः "तत्त्वं 
प्रक शमानत्वान्यथानुपपत्या प्रकाशात्मकशिवस्वभावस्वम्‌, तस्य॒ ्रद्शंकम्‌, 
पराद्रयोपदेशकारित्वा ततदभिधायकमर्‌ इयर्थः । अत एव चास्य तदप्रदश्चकतया 
शास्त्रान्तरेभ्यो वैलक्षण्यमपि कटाक्षितम्‌ ॥ ४७ ॥ 

ननु भवत्वेवम्‌, अत्र॒ पुनः किं निमित्तं यत्पौस्नाज्ञाननिवृत्तौ देहान्ते 
मुक्तिः, बौदधाज्ञाननिवृत्तौ तु तदेव इत्याशङ्क्याह 

दीक्षया गलितेऽप्यन्तरज्ञाने पोरुषात्मनि । 
धोगतस्यानिवत्तत्वाद्विकल्पोऽपि हि संभवेत्‌ \। ४८ ॥ 

“धौगतस्य' इति अज्ञानस्य । "विकल्पो हि' मेदप्रथात्मकः स॒ चैव 
अख्यातिरूपत्वादज्ञानम्‌ इति बहुक्तम्‌ ॥ ४८ ।। 





“सम्पद्‌ ' शब्द का यह्‌ चतुर्थ्यन्त खूप विज्ञान-श्री कौ उत्पनि के अर्थं मे 
ही प्रयुक्त है । जेय का अथं है-द्वेत प्रथा के प्रतोक नोल भादि वस्तु भौर सुख 
दुःखं आदि दवन्द्र । "तत्व से तात्प है-वस्तु का स्वभाव । प्रकाश्शमानता विना 
प्रकाश के नहीं हो सकत । इसलिये प्रकाशाटमक शिव से प्रकाशमान होने के 
कारण तत्व वस्तुतः शिव स्वभावत्व ही सिद्ध होता है। यही तथ्य प्रदर्शक 
शेव शास्त्र है; क्योकि यही श्षाख्ञ परात्पर अद्रयज्ञान का उपदेश करता 
है। वेखरी बाक्‌ का आश्रय लेकर उसका अभिधान भो करता है । इसलिये 
शेव महाभाव का बोध करा देनेके कारण इस शाख को अन्य शाखं को अपेक्षा 
विलक्षणता भी स्पष्ट हो जाती है ।॥ ४७ ॥ 

अच्छो बात दहै। मान ल्िया। फिर भी पौङष अज्ञान को निवृत्तिहो 
जाने पर देहत्याग के बाद मुक्ति होती है-इसमे क्रया निमित्तहै? बौद्ध 
अज्ञान की निवृत्ति की तो वहा स्थिति होगो ? इस आशङ्का का समाधान 
करते रहै 

पौरष अज्ञान के दीक्षा के द्वारा निवत्तहो जानेपरभी यदि बोद्ध 
अज्ञान निवृत्त नहीं हुभा तो ( भेद प्रथात्मक भख्याति रूप ) विकल्प भो उत्पन्न 
हो सकते है । 

बुद्धि गत अज्ञान कठिन होता है । उसके रह्‌ जाने पर विकल्प को हौ 
सम्भावना रहती है । विकल्प हमेशा भेदवाद के जनकं होते ह । इससे अज्ञान 
ओर बदताहीहै। इसे ही शाख को माषा मे भस्याति कहते हैँ । ख्याति 
भज्ञानखूपही होती है॥ ४८॥ 

७ 








९८ श्री तन्त्रालोकः 
ननु धोगतमज्ञानं यदि न निवृत्तं तदात्मनः किमायातम्‌ इत्याशङ्क्याह 
देहसद्धावपयंन्तमात्मभावो यतो धियि । 
देहान्तेऽपि न मोक्षः स्यात्पौरुषाज्ञानहानितः ।। ४९ ॥। 


दीक्षितस्यापि हि नियतकालं बुद्धावात्मग्रहो भवेद्‌ इति तयो रभेदाद्‌ 
बौद्धमप्यज्ञानमात्मन्युपचितं संभवेद्‌ इति भावः। भत एव देहान्ते बुद्धावात्म- 
्रहव्युपरमात्‌ पौरुषस्याज्ञानस्य दोक्षादिना पूर्वमेव प्रध्वस्तत्वान्माक्न इति 
युक्तमुक्तं 'तच्छरी रान्ते तज्ज्ञानं व्यज्यते स्पुटम्‌ इति ॥ ४२ ॥ 

एवं विकल्पोऽत्र संभवन्मुक्तौ व्यवधायक इति न॒ तदेव मुक्तिः, तस्य 
पुनरसंभवे सत्यपि देहे मुक्तिः इत्याह 

बोद्धा्ञाननिवत्तौ तु विकल्पोन्मूलनाव्‌ ध्रुवम्‌ । 

तदेव मोक्ष इत्युक्तं ॒धात्रा श्रीम्षिज्ञाटने ।\ ५० ॥ 


। न चैतदप्रमाणकम्‌ इत्याह "इत्युक्तम्‌' इत्यादि ॥ ५० ॥ 


यदि बृद्धिगत अज्ञान नहीं मी निवृत्त हुभा हो, तो भात्मा को क्या? हस 
आशङ्का का उत्तर दे रहे है-- 


चकि देह सत्ता पर्यन्त वुद्धि मेँ आत्मभाव रहता हे । इसलिये पौष्ष 
अज्ञान केन रहने पर यदि देहान्तभी हो जायतो भो मोक्ष असम्भव हो 
जायगा । दीक्षा लेने पर भी समय प्रभावसे बुद्धिम भात्मा का संस्कार रहता 
है । इस प्रकार दोनों सते अभेदानुभूति के कारण बौद्ध अज्ञान भी आत्मामे बद्‌ 
सकता दै । इसलिये देह के त्थाग के बाद बुद्धि मे होने वाले भात्मभाव की 
तमाति पर तथा पौरुष ज्ञान के दीक्षा भादि के द्वारा पहले हौ प्रध्वस्त होने के 
कारण मोक्ष स्वभावतः चरितार्थ हो जाता है । ईस प्रकार य हकहना कि “इस 
शरीर के अन्त हो जाने पर वह्‌ मोक्ष रूप ज्ञान स्फुरण प्रव्यक्त हो जाता है -- 
एकदम सही उक्ति है ।। ४९. ॥ 


इस तरह यदि यहाँ विकल्प हो जाता तो सम्भावित मुक्ति मे वह्‌ मव्य 
बाधकं बनता । फिर देहात के बाद मुक्ति मिल ही नहीं सकती । पर यह्‌ ध्यान 
देने की बात है किं उसके भसम्भव होने पर भीदेह्‌की स्थिति में भी मृक्ति 
सम्भाव्य है । श्रोमच्निश्लाटन शाख्लमें धाता ने यह्‌ कहा है कि बौद्ध अज्ञान कीं 
निवृत्ति की दशा मँ अनिवार्यतः विकल्पों का उन्मूलन हो जाने से उसी समय 





इलो° ५६ | प्रथममाह्िकम्‌ ९९ 


विकल्पयुक्तचित्तस्तु पिण्डपाताच््छिवं ब्रजेत्‌ । 
इतरस्तु तदेवेति शास्त्रस्यात्र प्रधानतः ॥ ५१ ॥ 


. "इतर" इति निविकल्पः। 'तदेव' इति देहस द्भावे इत्यर्थः । यदुक्तं 
तत्रेव 
'विकल्पयुक्तचित्तस्तु पिण्डपाताच्छिवं ब्रजेत्‌ ।' 
'विकल्पहीनचित्तस्तु ह्यात्मानं शिवमव्ययम्‌ ॥ 
पश्यते | भावशुद्धघा यो जीवन्मुक्तो न संशयः ।' 
इति । इदानीं प्राकप्रतिज्ञातं शास््रध्येव प्राधान्यं निगमयति--इति इत्यादिना, 


(इतिशब्दः काकाक्षिन्यायेन योज्यः तेन श्रीनिशाटनग्रन्थसमाप्तौ हेतौ च 
ग्याख्येयः । स च 'ज्ेयतत्तवप्रदशं कपू" इत्यादिना प्रागप्यक्तः ॥ ५१ ॥ 


मुक्ति मिल जाती है, अर्थात्‌ मुमुक्षु जीवन्मुक्त हो जाता है । यह अपनी बात 
नहीं, अपितु प्रामाणिक बात है -इसीलिये इलोक मेँ “इत्युक्तं शब्द का प्रयोग 
हुमा है ॥ ५० ॥ 


विकल्प से भरा हुजा चित्त पिण्डपात अर्थात्‌ मपर के उपरान्त शिवत्व 
को उपलन्ध होता है, ओर निविकल्प चित्त तत्काल । इस कथन के प्रधानतः 
शाख्रहो प्रमाण । 


इतर का अथं निविकल्पक चित्तसे है। तदेव अर्थात्‌ देह के रहते ही; 
क्योकि वहों कथित टहै-- 


“विकल्प युक्त चित्त वाला पुरुष पिण्डपात के उपरान्त शिवत्वं को 
उपलन्ध होता है; किन्तु विकल्पों से रहित चित्त वाला पुरुष अव्यक्त आत्मा 
शिव को तत्कालपाकेतादहै। इसप्रकार भावशुद्धि पूर्वक जा दार्शनिक अनु- 
भूति कर केता है, वहो निःसंशय जोवन्मुक्त है ।" 


भब पहर ही कथित शाल की प्रधानता कां निगमन कर रहे है-- 
रलोक में !इति' शब्द का प्रयोग दोनों अर्थो मे है-ग्रन्थ की (श्रोनिश्चाटन) 
समाप्िके भथं मे मौर शाखरहो हेतु है-इस अथं मे भी। यहु प्रयोग काकाक्षि 
न्यायके भअनुसारहोताहै। कौएको आंख का गोलकं दारये-बाये दोनों भोर 
भाता जाता रहता है । यही काकाक्षि न्यायदहै; क्योकि वहु ज्ञेय तत्तवका 
प्रद्शंक है ।' यह्‌ पहले के इलोक मे कहा जा चुका है ।॥। ५१॥ 
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ननु कि नाम ज्ञेयस्य तत्त्वं यत्प्रदश्य॑मानं शास्वरप्राधान्यावगमकमपि 
स्याद्‌ इत्याशङ्क्याह 

ज्ञेयस्य हि परं तत्तवं यः प्रकाशात्मकः शिवः । 

नह्यप्रकाञञरूपस्य प्राकाह्यं वस्तुतापि वा । ५२ ॥ 

ज्ञेयस्य' नोलादेर्नीलतव प्रकाशमानता न ॒तावदात्मभूता, तथात्वे हि 
सर्वदेव सर्वान्प्रति च स्यान्न तु कदाचित्कचितप्रति इति सर्वेऽपि सर्वज्ञाः स्युः । 
अतश्च अस्य प्रकाशते, मम प्रकाशते इति प्रकाशात्मप्रमातु संकगनैव षा युञ्यते 
इति नासौ स्वातन्त्रयेण पर्यवसितस्वरूपो नीलादिः, शिव एव प्रकाश्ात्मकः 
प्रमाता, तदतिरिक्तस्य अन्यस्य भेदाभेदविकल्पोपहतत्वात्‌, अतक्ष्च नौखादेर्ञेयस्य 
प्रकाशमानत्वात्‌ स एव परमाथं इत्युक्तं "प्रकाशात्मकः शिवः परं तत्त्वम्‌ इति । 
नन्वसौ स्वयमतथारूपोऽपि प्रकाश्संबन्धात्तथा भविष्यति इत्याशङ्क्याह "नहि, 
इत्यादि । प्रकाशसंबन्धेनापि हि प्रकाशमानो नीलादि: स्वयं प्रकाशरूप एव सन्‌ 


प्रन होता है कि वहु कौन-सा ज्ञेय तततव है, जो प्रदक्यमान भौर शाख 
की प्रधानता का अवगम॑कं भी है ? इसका उत्तर दे रहे है 

ज्ञेय का सबसे परम तत्तव वही है, जो प्रकाशात्मक शिवदहै। ( यह्‌ 
सिद्धान्त है कि ) अप्रकाद रूप वस्तु का प्रकाशन नहीं हो सकता । उसकी वस्तु 
धर्मता भो सिद्ध नहीं हो सकती । 


नील-पीत आदि पदार्थं ज्ञेय हैँ । इनमे नीलिमा मौर पोतिमा धमं, 
वही उसकी प्रकारामानता है । नोल मे नीलिमा प्रकाशितहोरहीदहै। पीतमें 
पीतिमा प्रकाितहोरहीहै। यह ध्यानदेने की बातदहैकि वह्‌ नीलिमाया 
पीतिमा नीर पदार्थं की आत्मा नहीं है । यदि एेसा होता तो हमेशा सबके प्रति 
या सब मे यह्‌ होती, कदाचित्‌ किसी के प्रतिया किसीमेन होती । इस तरह 
मानने परतो सभी सर्वेज्नहीहो जार्येगे। इसल्यि “इसको प्रकाशित हो रहा 
है ।' “मुञ् प्रकाशित हो रहा है ।' यह्‌ मनुभव प्रकाश रूप प्रमाता से हौ सम्पृक्तं 
लगता है । यही युक्त गौर उचित भो है। इसमे सिद्ध हुमा किं यह्‌ नील पीत 
भादि स्वतन्त्र खूप से इस निर्णायक खूप मे व्यक्त नहीं है । वस्तुतः प्रकाशात्मकं 
शिव ही प्रमाता हैँ । उनके अतिरिक्त अन्य समस्त इदमात्मक उल्लास भेदाभेद 
खूप विकल्पों के दोषों से उपहत है । 

इसल्यि नील भादि ज्ञेय वस्तुमों के प्रकारक होनेके कारण वही 
परम तत्तव है । इसो तथ्य को ध्यान मे रखकर कहा गया है--प्रकाशात्मक्‌ 
शिव ही परात्पर तत्त्व ह ।' इस पर शद्धा होती है कि सम्भव है कि वह्‌ स्वयम्‌ 
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प्रकाशते, नहि भप्रकाशरूपर्च प्रकाराते च इति स्यात्‌, नहि अश्वेतः प्रासादः 
रवेतते, न चैवं वस्तुत्वमप्यस्य स्यात्‌, नहि प्रकाश्रूपतामपहाय अन्यद्वस्तु 
संभवेद्‌ इति भावः ॥ ५२॥ 


एवंच न केवलं नोखदेज्ञयस्य भावस्य प्रकाशमानत्वासप्रकाश्लात्मकः 
शिवस्तत्त्वं यावत्तदभावस्यापि इहयाह्‌ 


अवस्तुतापि भावानां चमत्कारेकगोचरा । 
यत्कुडचसदृश्लो नेयं धोरवस्त्वेतदित्यपि ।। ५२३ ॥ 


यतो "नास्त्यत्र घट' इत्येवंरूपापि बुद्धि्बोधिस्वभावत्वात्कुश्यादिजड- 
पदार्थंविलक्षणा अत एव घटाद्यभावोऽपि बुद्ध्यमानत्वात्परमानन्देकघनबोधारम- 
कंशिवस्वभाव एव इत्यर्थः । तदाहुः 


'अबोधोऽपि बुवध्यमानो बोधात्ममूत ईश्वर एव ।' 
इति ॥ ५३ ॥ 


 -- ----- 


एेसानहो भौर प्रकाशात्मक शिवके सम्बन्धसेपेषाहो जाताहो। इसका 
उत्तर श्लोक के उत्तरार्धंमेदे रहे, नहि' वालो दुसरो पंक्तिसे। प्रकाशसे 
सम्बन्ध नहीं होने पर प्रकाक्मान नील आदि पदार्थं स्वयं प्रकाश खूपसे कभी 
उल्लसित नहीं होते । इसी प्रकार अप्रकाश रूप पदाथं भौ करभो प्रकाशित नहीं 
होते । यह्‌ स्वाभाविक है। एक राजमहल है । वहु भङ्वेत है । चनाकलो नहीं 
हुई है । वह सफेद कभी नहीं दीखता । यहु भी शङ्का नहीं की जा सकती कि 
प्रकाश रूप शिव वस्तु है; क्योकि प्रकाराखूपता का परित्याग कर दूसरा पदार्थं 
बनने को कोई सम्भावना इसमे नहीं है ।॥ ५२॥ 

भौर इस प्रकार न केवल नील आदि ज्ञेय पदाथं सत्ता के प्रकाशक होने 
के कारण शिव तत्त्व प्रकाशात्मक है, वरन्‌ उसके अभाव का भो वहु प्रकाशक 
है । इसलिये कहते ह - 

पदार्थो की अपदार्थता भी विरिष्टं चमत्कारो का साक्षात्कार करातो 
है । यह्‌ किसी स्थिर भित्ति सदृश नहीं होती, जिसके विषय मे यह्‌ कहा जाय 
किं यहु भमुक वस्तु है । 

जैसे जब यहु कहते हँ कि "वड़ा यहाँ नहीं है' इस वाक्याथ का भभा- 
वात्मक अवबोध बुद्धिमेंहो रहा है। यह्‌ भनुमूति दवार सदृश जड़ पदार्थो कौ 
भावात्मक अनुभूति से विलक्षण है । अतः घड़े भादि पदार्थो का मभाव भौ बोध 
का विषय बनता है । यह्‌ बुद्धि की विषयता चमत्कार सदृश ही है । परमानन्द- 





क ~ ---- 
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ननु सिद्ध प्रकाशे भावाभावरूपस्य ज्ञेयस्य तदेकपरमार्थत्वं सिद्ध्येत्‌, स 
एव पुनः केन प्रमाणेन सिद्ध इत्याशङ्क्याह 
प्रकाशो नाम यज्चायं सरवंत्रेव प्रकाशते । 


अनयपह्नवनीयत्वात्‌ {कि तस्मिन्मानकल्पनेः ।। ५४ । 
अपूर्वार्थविषयं खदु प्रमाणम्‌ । यदाहुः 
'अनधिगतविषयं प्रमाणमन्ञाताथेप्रकाशो वा" इति । 


प्रकाशस्य अपूर्वत्वेन प्रकाशो नास्ति सर्वदेव तस्य प्रकाशमानत्वेन 
'अनपह्ववनीयत्वात्‌" इति व्यथं तत्र प्रमाणपरिकल्पनमू । तथा हि तदा तस्य 
पूर्वत्वेन प्रकाशः स्यात्‌, यद्यसौ पूरवंमनधिगतत्वेन अप्रकाशमानः स्यात्‌, 
तथाभावश्च तद्रहितपूर्वकालस्मृतौ सत्यां भवेत्‌, स्मृतिरपि एवंरूपमनुभवं 


घन, एकमात्र सर्वव्यापक तत्व के समान ही बोधात्मक है । मतएव शिव के 
स्वभावके भी समानहीदहै। इसी भाघार पर कहते है 

“अबोध भी बुध्यमान है । यह्‌ बोध रूप ईश्वर ही है'" ।५३।। 

प्रन होता है कि प्रकाश तो सिद्ध है। भावाभावरूप ज्ञेय की भो भाव 
रूप ओर अभावखूप ( एक प्रतिनियत ) परमार्थता सिद्ध हो । वही एक- 
मात्र किस प्रमाण से सिद्ध है- इस सन्देह का निराकरण कर रहे 


यह्‌ जो प्रकाश है- सर्वत्र (समान रूप से) प्रकाशित है । इसका स्वरूप 
गोपन नहीं किया जा सकता । यह्‌ अनपह्ववनोय है । इसलिये इसके लिये किसी 
प्रमाण की कल्पना से क्या (काभ)? 

प्रमाण अयूर्वा्थ विषय होता है ।' भर्थात्‌ भाग के जलने में धुमां प्रमाण 
है । विना आग के धुमाँ मसम्भव है । इसके अतिरिक्त इसके पहले नहीं था । 
आग जली गौर धुमां हुमा । इसलिये अपूर्वं अथं का विषय धुभां बन जाता हे । 
मौर भी कहते है 

“अनधिगत विषय अथवा अज्ञातां का प्रकाशकं प्रमाण होता है'" किसी 
दूसरे विषय म वह॒ मधिगत नहीं होता । जो भर्थं जानकारी में नहीं है, उसी 
अर्थं का प्रकाशन करता है । बही प्रमाण है । प्रस्तुत सन्दर्भ मे प्रकाश प्रकाश के 
अपूर्वस्व से प्रकाशित नहीं है। जेते माग जलने के पहले धुआं नहीं है । प्रकार 
शाश्वत प्रकाशमान है । यहां पूवं, अपूर्व, अज्ञाताथं प्रकाशन अथवा विषय का 
अज्ञान आदि अनुभूति नहीं है । इसका भपह्वव नहीं हो सकता । इसे छिपाया 
नहीं जा सकता । इसलिये इस सम्बन्ध मे प्रमाण क परिकल्पना व्ययं है । 





णोऽ ५५ | प्रथममाह्धिकम्‌ १०३ 


विना नोत्पद्यते, अनुभूतविषयासंप्रमोषात्मकत्वात्तस्याः, न च प्रकाशरहित- 
त्वेन पूर्वकालमनुभवोऽस्ति, तस्येवानुभवस्य प्रकाशात्मकत्वात्‌, स एव हि प्रकाश 
इति कथ पूर्वमपि तदभावः, अतच सर्वंदास्य अवभासमानत्वेन भादिसिद्धत्वाद्‌ 
न प्रमाणसनव्यपेक्षा सिद्धिः) सएवच प्रकाश एव प्रकाशकः प्रमाता इति 


नीया परप्रमातुरूपः परमेश्वरः शिव इति युक्तमुक्तम्‌ जयस्य च परं तत्तवं 
यः प्रकाशात्मकः हिवः ।' इति ॥ ५४ ॥ 


न केवलमेतत्सिद्धौ प्रमाणानामनुपयोगो यावस्प्रव्युत एषां तदधौोना 
सिद्धिः इत्याहु 

प्रमाणान्यपि वस्तुनां जीवितं यानि तन्वते । 

तेषामपि परो जीवः स॒ एव परमेहवरः ।। ५५ ॥ 


फेसी स्थिति मेँ जो पहले नहीं है (अपूव है), उसका विचार करं । क्या 
पटहे प्रका नहीं था? यदि नहींथा मौर अब हुआदहैतो प्रमाणकौ 
आवक््यकता पडेगी किक्या प्रमाणदहै कि यह्‌ प्रकाश्च है? यदि यहु पहले 
अनधिगत था--अप्राप्त था- अप्रकाशमान था तो अपूवं माना जायेगा । 

दूसरी बात जो विचारणीय है--वह्‌ है--स्मृति । जिस समय प्रकाश 
नहीं था, उस समय को स्मृति भी मस्तिष्क मे रहनी चाहिये । तभी उसका 
अभाव सही होगा । पहल धुबांँ नहीं था । यह तो यादहीहै। भब हुमाहै। 
यह्‌ भो तथ्य है किस्मृति एसे भावात्मक या अभावात्मक अनुभवो के विना 
नहीं होती । स्मृति का स्वभाव है कि अनुभूत विषयों का संप्रमोष वहु नहीं 
करती । उन्हें छिपा नह सकती, चुरा नहीं सकती । 

यह निश्चित सत्य है कि किसीएेसे काल का अनुभव नहीं है, जिसमें 
प्रकाशन रहा हो । वह्‌ अनुभव भी प्रकाशलखूपहो है। यह्‌ वहो प्रकाश है, इसका 
पहर मभाव केसा ? इत्यादि विचारों से यहु सिद्ध है कि यह्‌ अनवरत अवभास- 


मान है। आदि सिद्ध है। इसमे प्रमाण सपक्ष सिद्धि नहीं अपितु यह्‌ स्वतः 
प्रामाण्य सिद्धहै। 


वही प्रकाश ही प्रकारक प्रमाता भी है। इस सिद्धान्त के भनुसार पर- 
प्रमाता खूप परमेश्वर दिव ही वह्‌ प्रकाश है । ईसचिये यह्‌ उचित हौ कहा है 
किं ज्ञेय का सर्वातिशायी तत्तव वही है, जो प्रकाशात्मकं रिव है ॥५४॥ 

त केवल इसकी सिद्धि में प्रमाण अनुपयोगी है, प्रत्युत प्रमाणो को सिद्धि 
भीषहसी के वश में है। इसल्यि कहते है- 


प्रमाण भी जो वस्तु मात्र के जीवन का विस्तार करते है, उनसे भी परे 
जीव है - वही परमेद्वर है । 
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इह वस्तूनां नीलपीतादीनां प्रकाशनिरपेक्षेण स्वस्वरूपेण तावत्स्वय- 
मन्योन्यं वा न कश्चिद्विशेषः। नहि स्वात्मनि नीटं नलं पीतं वा पीतम्‌ । 
यदि नाम हि स्वात्मनि नीकं पोतं स्यात्पतं वा नीलम्‌, तत्किमिव न विरुढ- 
मापतेत । भथ यथेव यत्प्रकाश्चते तथेव तत्स्वात्मनि परिनिष्ठितं स्याद्‌ इति 
न नीलं पीतम्‌, पीतं वा नीलम्‌, इति चेत्‌-एवं तद्ये षां स्वात्मनि विशेषो न 
कश्चिदुक्तः स्यात्‌, भपि तु प्रकादते इति-इति प्रकाश एवेषां रूपं तत्तननि- 
यतस्वरूपप्रतिष्ठानिबन्धनत्वात्‌ जीवित वितनुयाद्‌ येन नौलमिदं पीतमिदम्‌ 
इति सिद्ध्येत्‌ । स च नीलाद्युपरागेण नियतरूपतामवलम्बमानः प्रमाण 
शब्दव्यपदेश्या भवेत्‌ । न चास्य स्वात्मसिद्धिं प्रति अन्यदपेक्षणोयं-प्रकाश- 
ख्प्वात्‌, प्रकारस्य च स्वपरप्रकाशकत्दात्‌, तथा-भूतोऽप्यसौ प्रकारो विमशं- 
रूपतां विना नार्थस्य आत्मनो वा प्रकांशरूपतायां अतिष्ठास्पदं स्यात्‌, नहि 
प्रकाश इत्येवासौ स्वपरात्मनोः प्रतिष्ठापको भवेत्‌, एवं हि नीलमपि नीलम्‌ 

यहा वस्तु मात्र मेँ चाहे वह नील हं, पीत हो, प्रकाश की अपेक्षाते 
रहित उनके अपने स्वरूप मे अथवा उनमें परस्पर भी कोई विशेष नहीं । स्वात्म 
स्थिति मे नील वस्तु नील नहीं ओौर पीत भी पीत नहीं । यदि स्वारम दशा में 
नीला पीला हो जाय अथवा पीला ही नौला हो जाय, तो एक विरोध स्थिति तो 
उत्पन्न हो ही सकती है । 


सोचना यह है कि जिस प्रकार या जैसा जो प्रकाशित होता दहै, स्वात्म 
दशा मेँ भो वहु वेसा ही परिनिष्ठित रहता है । इस प्रकार नोला, पला नहीं हौ 
सकता ओौर पीला नीला । यदि यह हो तो भौ वस्तुओं की स्वात्म दशा में कोई 
विशेष बात नहीं हो सकती, वरन्‌ इतना ही किं यह प्रकाशित हो रहा है। 
दस प्रकार प्रकाश ही इनका वास्तविक खूप है । वही उनके नियत निर्धारित 
स्वरूप की प्रतिष्ठा का निबन्धन भी करता है । उनको जीवन देता है । इसी 
कारण नील द्रव्य नील रहता है भौर पौला पीला । यह बात तभी सिद्ध हो सकती 
है । वह्‌ द्रव्य नीकेपन ओर पीलेपन के आवरण से गृहीत होकर एकं निश्चित 
भकार का आश्रय प्राप्तकर स्वयं प्रमाण खूप से जाना सुना जाता है । 


उसको स्वात्मखूपता को सिद्धि के ल्यि किसी अन्य को अपेक्षा नहीं 
होती; क्योंकि वह्‌ स्वयं प्रकाश खूप है । प्रकाश अपना भौर दूसरे का भो प्रका 
शक होता है । एेसा होने पर भी यह्‌ प्रकाश विमशं के विनानतो स्वयंकान 
हो परका भी प्रकाशक होने को प्रतिष्ठा का अधिकार पा सकता है। चकि बहु 
प्रकार है। इसलिये स्व भौर प्रर का अतिष्ठापक नहीं बन सकता । अन्यथा 


[त 
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इत्येव कृत्वा तथा स्यात्‌ । तस्मात्स्वपरप्रकारातासिद्धौ तस्यापि महंपराम त्मा 
जीवितभूतः प्रकाशोऽभ्य्‌ पगमनीयो-येन सवं सिद्ध्येत्‌ । यद्‌क्तं 


'प्रकाशस्यात्मविशधाम्तिरहंभावो हि की तितः ।' 
इति । स एव च परप्रकाशात्मा परमेव रः शिव इत्युक्तं तेषामपि परो जीवः स 
एव परमेषवरः' इति ॥ ५५ ॥ 


एवमादिसिद्धत्वादस्य न केवलं साधकं व्रमाणमकि{चित्करम्‌, यावद्‌बाधक- 
मपि इत्याह 

सर्वा ह्ववहेवाक-ध्मप्पिं हि वतेते \ 

ज्ञानमात्मार्थमित्येतन्नेति मां प्रति भाषते । ५६ \ 


नोल पदार्थं भी “म नील नहीं हू --यह कहकर हौ अनील हौ सकता है । इसलिये 
अपनो प्रकाशता ओर दूसरों की प्रकारमानता की सिद्धि के लि प्रकाश 
को भी अहमात्मक परामर्शं रूप जीवनात्मक स्यन्दक्लीकता के चमत्कार 
का अभ्युपगम करना ही होगा । उसी से सबकी सिद्धि सम्भव दहै। कहा 
गया है- 

“प्रकाश की आत्म विश्रान्ति ही अहं माव रूप ते उक्त है 

वही पर प्रकाश शूप परमेश्वर शिव है । इसील्ियि यह्‌ भी कटा 
गया है किं उन नील पीत आदि पदार्थो का भी प्राणभूतं वही परमेश्वर 
शिव है ।५५॥ 

इस प्रकार यह निश्चय हुमा कि प्रकाश भादि सिद्ध है। इसके 
सम्बन्ध मे साधक प्रमाणतो व्यर्थं हौ, बाधक भी व्य्थंहीहै। इसीलियि 
कहते है-- 

सर्वंशुन्यवादो बौढ होता है । अपह्भव गोपन मर्थं मे प्रयुक्त होता है। 
+ * को यदि अभाव मान जायगा तो वह भो शून्यता के ही सदु होगा । 
पर शरत म शिव स्वतन्त्र शक्ति से स्वरूप गोपन कर जीव बनता है । यहा 
अभावहैमी भौर नहींमोहै। हिवाक शब्द भी दिलष्ट है । खेल, आग्रह ओर 
सिवत्व ये तीन अर्थं इसके है । खेर भथ मे सर्वापह्वव का अथं आंखमिचोनी, 
स्वप गोपन होगा । यही हेवाक है । क्रीडा है। माग्रह अर्थं मे स्वरूप गापन 
मरे उसे आनन्द आता है भौर उसो गोपन क्रिया का वहु आग्रह है । शिवल्व 
अर्थं मे ह्‌ =हार्धंकला, ए = योनि, वाक्न्वाणी का मूल । तीनों का समस्त शब्द 
हेवाक । शिव का यह विश्वमयत्व है । 
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'सर्वेषां' ज्ञातुज्ञानज्ञेयानास्‌ “भपह्ववो' निराकरणं तत हेवाक" एव 
(धर्म स्वभावो यस्यासौ बौद्धः । तत्र ्रयाभाववादिनो माध्यमिकाः । ज्ञातृज्ञेयाः 
भाववादिनो योगाचाराः । ज्ञात्रभाववादिनो वेभाषिकाः। सोऽपि "ह्यं वं ज्ञान- 
मात्मार्थम्‌" इत्येतद्‌ मां संवेदनस्वभावत्वाद्‌ विचारयितारं प्रति नेति भासते- 
नास्ति इति प्रतीतिरूपो वर्तते भवतिष्ठते इत्यर्थः, तेन भआत्मादेनि राकरणे 
साधने वापि अवदयमेव साधयिता पूर्वकोटावाक्षिप्ः सिद्धः । नहि साधयितार- 
मन्तरेण अर्थानां साध्यतैव स्यात्‌, स च स्वतःसिद्धः प्रकााटमा परमाथरूपः 
परमेइवरः शिव एव ॥ ५६॥ 


माध्यमिक बौद्ध ज्ञाता, ज्ञान ओर ज्ञेय तीनों का अभाव मानताहै। 
यह सर्वंशून्यवादी है । यत्‌ सत्‌ तत्‌ क्षणिकम्‌ इनका सिद्धान्त है । ये अर्धजरतीय 
न्याय नहीं मानते । 

योगाचारी विज्ञानवादी ह । ज्ञाता-ज्ञेयदोकाही भभाव मानतेहै। 
ज्ञाता या स्वयं वेदन को स्वीकार करते ह । शून्य कौ प्रतीति देने वाली जानकारी 
ज्ञान) ही बौद्ध न्याय का आधार है। वैभाषिक बाह्यार्थपरत्यक्षवादी हँ । 
“समुदय' इनकी मान्यता का आधार है । ज्ञानम्‌ आत्मार्थम्‌ का यही अथं है कि 
ज्ञान स्वयम्‌ भपने स्वभाव के अनुसार होता है । “मां प्रति भासते इति न, 
इस विग्रह्‌ के अनुसार ज्ञान स्वयं भासित है। इस प्रकार के उक्त विमशं मे 
मभाववाद गौर सद्धाववाद का अन्तर स्पष्टतया स्फुरित है । 


हेवाक बौद्ध तन्त्र का एक पारिभाषिक शब्द भी है। इसके अनुसार 
शन्यता ही धमं खूप से मान्य है । उसमें स्वं का मपह्वव निहित है । 

बोद्ध मतवाद की दुष्टिसे राग आदि ज्ञान की परम्परा वासना मानी 
जाती है । शस वासना के नष्ट हो जाने से जो स्थिति प्राप्त होती है, वहौ यहां 
मुक्ति है। इस प्रकार होने वाला ज्ञान स्वभाव वष होता है । म" खूप जो संवेदन 
करने वाला प्रमाता होता है, उसके प्रति वह्‌ प्रतिभासित नहीं होता, पर "वह्‌ 
नहीं है' इस प्रतीति रूपता मे तो वह होता है । 

प्रसङ्गतः यह्‌ स्पष्ट है कि बौद्ध मतानुसार आत्मा का निराकरण हमा । 
पर संवेदन ख्पा जो अभावाटमक प्रतीति है वहु क्याहै? वहतो प्रकाल सरूपा 
है मौर वही भ्रकाशात्मक शिव है । जहां निराकरण नहीं करते वहां साधक 
प्रमाण होते है । जेसे वे शिवकेप्रमाणसरूपमें व्यर्थं सिद्ध होतेह, उसी प्रकार 
चारों बौद्धमतवादोंकी दष्टिमे प्रमुख निराकरणकारी बाधक प्रमाणमभी 


व्यथं हो है । 
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अतह्व तत्र व्यर्थमेव बौद्धस्यापि प्रमाणस्य परिकल्पनम्‌ इत्याह 
अपहतो साधने वा वस्तूनामाद्यमोवक्ञाम्‌ । 
यत्तत्र॒ के प्रमाणानामुपपत्युपयोगिते ।। ५७ ।\ 

"वस्तूनां" ज्ातृज्ञानज्ञेयात्मनाम्‌ "भाद्‌ आद्यसिद्धत्वात्‌ “ईदृशं 
परप्रमातुरूपं "तत्र इति आदिसिद्धे प्रमातरि । प्रमेयं खलु प्रमिण्वलप्रमाण- 
मुच्यते, प्रमेयं च विभिन्नप्रकाशाधीनसिद्धिकमिदन्ताविमृयं च भवति । 
न चैवंखूपत्वं प्रमातुर्येन प्रमाणपरिच्छेदयः स्थात्‌, स हि भर्थपरिच्छेदादौ प्रवृत्तः 
स्वप्रकादाखूपत्वान्न प्रकाशाद्िन्नो, नापीदन्ताविमुृद्यः-अहंप्रत्यवमशंमयत्वात्‌, 
स च यदि प्रमाणत्रमेयः स्यात्‌, तत्रापि प्रमितिक्रियायां प्रमात्रा अपरेण भाव्यम्‌, 
तत्राप्यनयेन इत्यनवस्थानं स्यात्‌, तस्मान्नात्र प्रमाणस्य प्रवृत्तौ काचिदुपपत्तिः। 


इससे दोनों अवस्थानों मे साधक साधयिता मथवा बाधक साधयिता 
रहेंगे ही । तभी अर्थो को साध्यता सम्भव है मौर यह साभ्यता स्वतः सिद्ध 
प्रकाशात्मा परमेश्वर शिव हौ है ॥५६॥ 
कत ह इसकी सिद्धि के लिये बौद्ध प्रमाण कौ परिकल्पना व्यर्थ ही है । इसच्यि 
कट्‌ प 
चाहे अपह ति हो या साधन हौ, ज्ञाता, ज्ञान मौर ज्जैय रूप वस्तुओं का 
आदि (अस्तित्व) ठेसा ही (परप्रमाता रूप ही) है कि उसमे (यह्‌ देखना पडता 
है कि) प्रमाणो की उपपत्ति क्या है भौर उपयोगिता क्या है ? 
वस्तुतो तीनप्रकारकेहीह। १--ज्ञाता, २-ज्ञेय भौर ३-ज्ञान । 
इनका आद्य रूप क्या था ? सृष्टि के आदि में केवल पर प्रमाता ही उल्लसित 
था । इसलिये समस्त वस्तु का आदि मूर वही है यह भाद्यसिद्ध है । एेसी 
स्थिति मे अर्थात्‌ आदि सिद्ध पर प्रमाता की स्थिति मे उसके साधन के लि 
प्रमाण की बात तो निरर्थक हौ होगो । 
प्रमेय को प्रमाणित करने वाला ही प्रमाण होता है। सारे भ्रमेय भी 
अनन्त हँ ओौर उनकी सिद्धि प्रकाशके अधीनही होती है। प्रकाशसे ही वे 
द, हो सकते हँ अन्यथा नहीं । समस्त प्रमेयो का विमर्ष इदमात्मक 
तादहै। 
पर प्रमाता किसी अवस्था मे भी प्रमाण के द्वारा परिच्छेद्य नहीं होता । 
पदाथ पदार्थं के पार्थक्य के कारण वहाँ तो अवच्छेद या परिच्छेद होता दैः 
क्योकि अल्गाव ही परिच्छेद है । प्रमाणो से प्रमेय परिच्छेद्य होते है, पर एक~ 
मात्र प्रमाता मे यह्‌ असम्भव है । संविद्‌ स्वातन्त्य शक्ति के कारण वह्‌ भनन्त 
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यस्तु भावनोपदेशादौ “सङृद्विमातोऽयमात्मा प्रमाता इत्यादिरिदन्तया व्यवहारः 
स न वास्तवः-तत्र तस्य साक्षादग्रतीतेः, अहन्ताव्यवधानेन हि तत्रासौ प्रतोयते 
इत्यास्ताम्‌, एतद्धि पदे पदे वितनिष्यते । प्रमाणानुपयोगस्स्वादिसिद्धत्वात्‌ 
समनन्तरमेव दितः, इति न पुनवितानितः ॥ ५७ ॥ 

न केवलमत्र युक्तिरेवास्ति यावदागमोऽपि इत्याहु 


कामिके तत एवोक्तं हेतुबादविवजितम्‌ । 
तस्य देवातिदेवस्य परापेक्षा न विद्यते । ५८ 


अर्थो में, सवं के सर्वात्मक अनन्त अनन्त प्रमेयोल्लास में प्रवृत्त रहूना है । स्व- 


प्रकाशलूप होनेसे प्रकाशसे वहु भिन्नहोही नहीं सकता। न वहु इदन्ता 
विमशं कौ परिधिमेंहौी आता; क्योकि उसका स्वभाव ही अहप्रस्यवमशा- 
त्मकं होता है । 

यदि उसे प्रमाणो से प्रमेय कोई मानेगाता उपे यहु भी सोचना होगा 
किं प्रमिति कौ क्रियातो प्रमातामें होतो है। यहाँ कौन होगा जिसमें प्रमिति 
क्रिया का प्रकल्पन किया जाय ? इस प्रकार अनन्त प्रमाता मानने पड़ंगे ओर 
एक अनवस्था का दोष भोभा वडा होगा। इमक्िए यहां किंसो मवस्था में 
प्रमाण कौ प्रवृत्ति -या उपपत्ति नहीं हो सकती । 

भावना के कारण या किसो के उपदेश के आधार पर यदि किमी साधक 
को एेसा अनुभव हो कि "एक बार यह आत्मा मुञ्े अवभासित हृभा है' गोर 
वही प्रमाता है तो उसका यह्‌ अनुभव भी इदमात्मक हो माना जायेगा । इस- 
लिये यहु अवास्तविक अनुभूति मानी जायेगो; क्योकि उसको साक्षात्‌ प्रतोति 
वह॒ नहीं होती । इस प्रकार को अनुभूतो के समय अहन्ता का व्यवधान स्वा- 
भाविक दहै। इस समय जो भो भनुभव होगा वहु अवास्तविकहौ हागा। यदि 
उसे प्रतीति हुई भौर उस पर पूर्व॑पक्षकाबलदहै तो उसे यह्‌ भी सोचना पड़ेगा 
कि आत्मा के आनन्त्य के भवजाल मेँ वहु फंस करहीन रहु जाय ? 

प्रमाण की अनुपयोगिता तो आदि सिद्ध हीहै। यहु तथ्यतो पहले 
ही ग्यक्तं कियाजा चुका है। इसलिये इसके अधिक विस्तार को अब्र 
आआावद्यकता नहीं ॥५७।। 

यह केवल युक्तिसिद्ध तर्क नहो अपितु भागम भी इसको पुष्टि करते हैं । 
वहो श्लोक मे व्यक्त है- 

कामिक तन्त्र मे भी यही कहा गया है किं उस पर प्रमाता के विषय में 
भ्रमाणों की उपपत्ति भौर उपयोगिता दोनों व्यथं हँ । साथ ही हेतुवाद अर्थात्‌ 
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परस्य तदपेक्षत्वात्स्वतन्त्रोऽयमतः स्थितः 1 


तत॒ इति तत्र प्रमाणानामुपपतत्युपयोगयोरभावात्‌, हेतोः अनुमानस्य 
वादेन विवर्जितम्‌ । अत एवाह-तस्य इत्यादि, परस्य प्रमाणादेः, अत इति 
प रानपेक्षस्वलक्षणाद्धेतोः ॥ ५८ ।। 


एवमस्य परानपेक्षत्वाद्यथा न प्रमाणान्यवच्छेदकानि, तथा प्रमेयाण्यपि 
इत्याह 


अनपेक्षस्य विनो वेश्चकालाङकृतिक्रमाः । ५९ ॥ 
नियता नेति स विभूरनित्यो विश्ष्वाकृतिः श्जिबः । 


वशिनः स्वतन्त्रस्य इति विशेषणद्वारेण हेतुः । अत्रापीति परानपेक्षस्य, 
प्रकाशात्मनः शिवस्य हि देलकालाकारेभभेदाभेदविकल्पोषहतत्वादवच्छेदाधा- 
नमक्यम्‌ इत्युक्तं नियता न इति । अत एव च स एवंविधः इत्याहु-विभुनित्यो 
विहवाकृतिः इति । विभुः इति देशाबच्छेदसन्यत्वात्‌ । नित्य इति अतीतादि- 
कालावच्छेदविगलनात्‌ । विष्ष्वाकृतिः इति चिदचिदाद्याकारवैचिन्रयोल्लास- 
कत्वात्‌ | ५९ ॥ 

एतदेव प्रपञ्चयति 


विभुत्वात्सर्वेगो नित्यभावादाद्यन्तवजितः ॥ ६० ॥ 


अनुमान इत्यादि से भो वह्‌ रहित है । वह्‌ देवाधिदेव स्वतन्त्र नि रपेक्ष तत्त्व है । 
प्रमाण को ही उसकी अपेक्षा हो सकती है, उसको प्रमाण की नहीं । अतएव वह्‌ 
परमेऽवरतत्तव स्वतन्त्र रूप से ही उल्लसित है । 

लोक मे ततः का अर्थं है--प्रभाणों की उपपत्ति भौर उपयोगिता के 
अभाव का कारण । वह्‌ हैतुवाद से विवजित है । अतः परानपेक्षता के कारण 
वह्‌ स्वावन्त्य सम्पन्न परमेञ्वर ही सर्वत्र अवस्थित है ॥५८॥ 

इस प्रकार उसकी परानपेक्षता के कारण जेसे भवच्छेदक प्रमाण ब्यथं है, 
उसी तरह प्रमेयो के आनन्त्य भी उसके अवच्छेदक नहीं हो सकते । इसलिये 
कहते 

शिव को किसी को अपेक्षा नहीं । वह्‌ स्वव्शी स्वतन्त्र है । उसमें देश, 
काल, आकार के क्रम नियत नहीं है । वह्‌ विभु है, विश्वाङृति है । 

वह॒ शिव वकी है । वशी स्वतन्त्र का विशेषण शब्द है । स्वातन्त्र्य उसका 
गुण है । परानपेक्षता भी उसकी स्वतन्त्रता ही है । प्रकाश खूप होने के कारण, 














११० श्रीतन्त्रालोकः 
विहवाकृतित्वाज्चिदचित्तदेचित्रयावभासकः ।। ६१ ।\ 


अत एवास्यागमेषु नानारूपत्वमुच्यते इत्याह 

ततोऽस्य बहुरूपत्वमक्तंदीक्षोत्तरादिके ।। ६२ ॥। 
तदेवाह 

भवनं विग्रहो ज्योतिः खं शब्दो मन्त्र एव च । 
बिन्दृनादादिसंभिन्नः षडविघः शिव उच्यते ॥ ६३ ॥\ 


भुवनं तत्तदुमुवनाधिष्ठेयं भोगाधारखूपमर । विग्रहशब्देन उपचाराद्वि- 
ग्रहणो लक्ष्यन्ते । तेषां च शदरकषेश्ज्ञादिनानारूपत्वेऽपि तत्तत्सिद्धिदानसामर्थ्यादिह्‌ 
हद्रादीनि कारणान्येव । ज्योतिः बिन्दुः 
"कदम्बगोलकाकारः स्फुरत्तारकसल्तिभः ।' 


इृत्यादिनास्य ज्योतीखूपत्वेनाभिधानात्‌ । खं शून्यं -शक्तिव्यापिनी-समनालक्षणम्‌ । 
शब्दो नादात्मा । मन्त्रः अकारोकारमकारात्मा । भस्य विशेषणं बिन्दनादादि 
संभिन्न इति । 


दिव में देश, काल, आकार रूप मेदवादिता खूप विकल्पों के न रहने के कारण 
किसी प्रकार कौ पार्थक्य प्रथा का आधान नहीं कियाजा सकता । इसीलिये 
नियतत्व का निषेध करते ह । सर्वशक्ति ओौर एेडवयं से सम्पन्न होने के कारण 
वहु विभु है । नित्य है। देशावच्छेद शून्य है । भूत, अतीत आदि विभाजक 
काल की कलाओं से वह्‌ अकलित है । चिद्‌ भौर भचित्‌, चेतन भौर जड़ आदि 
आकारो के वैचित्र्य से शोभित उल्लसित है । बही इस वेचिश्रय का उल्लासक 
भी है। इससे दे्ावच्छेद, कालावच्छेद ओर आका रावच्छेद शून्यता का 
समर्थन हो जाता है ॥५९॥ 

इसो तथ्य का विस्तार कर रहेरह-- 

विभु है। इसलिये सरव॑ब्यापक है । नित्य दै । इसलिये अनादि गौर 
अनन्त है । विष््वाकृति है । अतएव चिद्‌ रूप, मचिद्रप भी है । इनको समस्त 
विचित्रतां का भवभासन भो वही करता है । इसी अथं का अवबोधक यह्‌ 
पद्यभीदहै- 

स्वात्म फलक पर स्वात्म तूलिका से रचता नव चित्र निराला । 

नित्य सवंविभु सूर्यो को भी सदा प्रकाशित करने वाला ।६०-६१॥ 
दसीलिये आगमो मे इसकी अनेक रूपता वणित है--वही कहते है 
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“बिन्दुनदिस्तथा ग्योम मन्त्रो भृवनविग्रहौ । 
षडवस्त्वात्मा शिवो ध्येयः फलभेदेन साधकंः ॥!* इति । तथा 


"उन्मना तु परो भावः स्थलस्तस्यापरो मतः । 

पुन: शुन्यं च व्योमात्मा संस्पशं च ततः परम्‌ ॥ 

शब्दो ज्योतिस्तथा मन्त्राः कारणा भवनानि च} इति । तथा 
व्योम-विग्रहु-बिन्द्रणं-भुवनाध्वविभेदतः । 

लक्ष्यभेवः स्मृतः षोढा ॥।* इत्यादि ॥ ६१-६३ ॥ 


भुवन, विग्रह्‌, ज्योति, आकाश, शन्द भौर मन्त्र मेद से शिव 
छः प्रकारके माने जाते है । विन्दु भौर नाद से संवलित होना मन्त्रके लिये 
आवश्यक है । 
भुवन भोग के आधार होते हँ । निवृत्ति कला में १०८, प्रतिष्ठा कला में 
५६, विद्या कला मे २७, शान्ता कला मे १८ ओर शान्त्यतीता कला मे मात्र 
शिव तत्तव । यह्‌ अध्वा का एक अङ्खं है । भुवनाध्वा मे रेभव, ब्राह्म, देवयोनि, 
बुद्धि, राक्षस, भौम, गान्धर्वं मौर सुचारु भादि अनन्त भुवनो का उल्लेख है । 

स्वच्छन्द तन्त्र १०।६८४-९७४ मे कहा ह किं अनन्त भुवनो का समूह भो शक्ति 

तत्तव में शाश्वत वत्तंमान है । 

विग्रह का अर्थं शरोर होतादहै। श्र ओर क्षेत्रज्ञ आदि सिद्धिप्रद मौर 
कारणख्पमभीरै। इये शाख को भाषा मे मृत्ति कहते हँ । स्वच्छन्द तन्त्र 
१०।९७६ मे पश्चाष्टक ^ संख्या का उल्लेख है । विग्रह्‌ से विग्रहो का भी ग्रहण हाता 
है । ज्योतिष्‌ तत्तव भी अनन्त है । मृ ज्योति तो विन्दु ही है। कहा गया है- 
कदम्बपुष्प के गोलक सदृश तथा नवोदित तारा के सदृश विन्दु होतादहै। 
इसील्ि इसे ज्योति शब्द से व्यक्त कियाहै। 

आकाश भो श्जिव स्वख्प हीदहै। यागको दुष्ट से शक्तिव्यापिनी 
ओर समना के सहस्रार क्षेत्र मे यह्‌ अवस्थितदहै। शब्दनादसखूपहौ है । मन्त्र 
मूलतः अ +ऊ +म्‌ का सघटुहै। 

टस प्रकार हिव छः प्रकार के है ।,विन्दु भौर नाद से शाऽ्वत समन्वय 
रहता है । यह विन्दुनादादि संभिन्न शब्द मन्त्र शब्द का विज्ञेषण है । मन्त्र हमेशा 
विन्दु नाद समन्वित है । यह शब्द शिव का भी विशेषण हो सकता है । विन्दु 
ओर नाद दोनों का अलग से भी कथन होता है । जेसे--“ विन्दु, नाद, व्योम, 
मन्त्र, भुवन ओर विग्रह इन छः वस्तुभों मे शूपायित शिव फल भेदानुसार 
साधकं द्वारा ध्येयं 


१. मालिनीवि० तन्त्रे -५।१५ । 
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अत्रच 
"यो यत्राभिलषेडधोणान्स तत्रव नियोजितः । 
सिद्धिभाक्‌ ५११ म १ १०००० १ १०००० ।' 
ट्‌ति न्यायेन यस्य यत्र निष्ठा तस्य तत्प्राप्तिभ॑वति इत्याहु 
यो यदात्मकतानिष्ठस्तम्ुाबं स प्रपद्यते । 
व्योमादिश्ञब्दविज्ञानात्परो मोक्षो न सं्ञयः । ६४ ।\ 
यः साधको, यस्य भुवनादेः, आत्मकतायां तद्रूषतायां निष्ठितः, स 
तद्भावं -तत्तद्‌मुवनादिरूपस्वेन नियतां सिद्धिमेति इत्यर्थं; । तदुक्त 
“भवनं चिन्तयेदयस्तु वक्ष्य माणेकरूपकम्‌ । 
पि 11111111 | ॥' 





इस उद्धरण मे मूल शलोकं मे पठित ज्योति भोर शब्द का ग्रहण 
नहीं है । ज्योति के लिये "बिन्दु ओर शब्द के छ्य 'नादः का प्रयोग किया 
गया है । तथा-- ` 

“उन्मना पर ( सर्वातिशायी ) भाव है । अपर भाव स्थर भाव है । 
फिर शून्य तो व्योम रूप हो है । इसके बाद संस्पकशं ( ब्योम की अपेक्षा स्थूल ) 
है । फिर शब्द, ज्योति आर मन्त्र, आकार भौर भुवन ` यहं सभी शिव रूप 
ही है |" तथा-~ 

व्योम, विग्रह्‌, बिन्दु, वर्ण, भुवनाध्वा ( ओर मन्व ) यह्‌ ६ प्रकारका 
लक्षय खूप शिव का भेद ( प्रतीत द्टोता ) है । इत्यादि ॥६२-६३॥ 

“ज्ञो साधक जहां जिस भोग का अभिलाष करता है, वहीं नियोजित 
होता है गोर सिद्धि प्राप्त करता है 

इस भाप्तवचन के अनुसार जिसकी जहाँ निष्ठा होती है, उसको उसको 
प्रापि ह्योती ही है । इसल्यि कहते है-- 

जो साधकं जिस भुवन आदि ६ भेदो मे से किसी की प्राप्तिमे निष्ठा 
रखता है, वह्‌ उन उन रूपों को सिद्धि अवकष्य प्राप्त करता है । भाकाश् आदि 
शब्द, विज्ञान परविमशंखूप स्पन्दानुभूति हो--या उनका अनुभव हो, 
उससे पर अर्थात्‌ शिवेक्य रूप मृक्ति की प्राप्ति मे किसी प्रकार का 
संशय नहो । 
१. मा० बि तन्त्रे-५।३३ 
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भुवनं चिन्तयेद्यस्तु इत्याद्युपक्रम्य 

ब्रह्माविकारणनां तु विग्रहं यः सदा स्मरेत्‌ । 

ूर्वोक्तलक्षणं यच्च तन्मयत्वमवाप्नुपात्‌ ॥ 

मन्त्रश्च मन्त्रसिद्धिस्तु जपहोमाचंनाबुषेत्‌ । 

पूर्वाक्तरूपकध्यानात्सिद्धचत्यत्र न संश्यः॥ 

ज्योतिर््यानात्त योगीन्द्रो योगसिद्धिमवाप्नुयात्‌ । 

तन्मयत्वं तदाप्नोति योगिनामधिपो भवेत्‌ ॥ 

शुन्यध्यानात्त शून्यात्मा व्यापी सवमतिभेवेत्‌ । 

समना ध्यानयोगेन योगी सवंज्ञतां व्रजेत्‌ ॥ 

इति । येषां षण्णामपि शिवात्मकत्वात्‌ । 

(,५०००००७०००००१०५०. ००००७०००००००००७०, शिषं ध्यात्वा तु लर्पय; । , 
इत्याद्युक्तः दिवेकमयतयेकेकानुप्रवेदोऽपि शिवात्मकस्वरूपलाभो भवेद्‌ 
इत्याह “व्योमादि शब्दविज्ञानात्‌' इत्यादि । व्योमादीनाम्‌ एषां षण्णां शब्दानां 
शब्दनं शब्दः-परो विमर्शः, तदाटमकतया यद्‌ विज्ञानम्‌-भनुभवः, तस्मात्‌ परो 
विमर्दोकसारशिवेकात्म्यापत्तिलक्षो मोक्षो निःसंशयं भवेद्‌ ईति वाक्यार्थः । 


(1 म 


यः शब्द साधक के ल्य सर्वनाम है । यदात्मकता भर्थात्‌ जिस भुवन 
भादि रूप में निष्ठित है-मास्थावान्‌ है, वह उस भाव को अर्थात्‌ भुवन आदि 
रूप को नियतसरूपसेपाक्ेताहै। इसील्ियि कहा गया है- 

“जो साधक भुवन का चिन्तन करताहै(जो वक्ष्यमाण भी है) षह 
भुवनेशत्व की प्राप्ति करता है ।” यह्‌ उपक्रम करके- 

"ब्रह्मा भादि देवों के कारणरूप विग्रह काजो सदा स्मरण करतादै, 
भवश्य हो वहु तन्मय होने के कारण उसेपालेताहै। मन्तो से मन्त्रकी सिवि 
होतो दै । इसमे जप्‌, होम भौर अर्चन आवदयक है । पूर्वोक्त हप से ध्यान करने 
पर ध्येय की भअवक््य प्रापि होती है। ज्योति के ध्यान से योगी योग 
को सिद्धि प्राप्त करता है भौर तादात्म्य के द्वारा योगियों के चक्र का चूडामणि 
बन जातादहै। शून्य ध्यान से शून्य रूप सर्वव्यापक ओर सर्वत्र गतित्वकी 
शक्तिपाल्ेताहै। समनाके ध्यान से सर्वज्ञ बन जाता है। 

उक्त सभी छः रूप शिवात्मक है । इसल्यि- 

१४. हिव का ध्यानं करने पर तन्मय हो जाता है ॥" 

इस प्रकार शिवमयता के कारण एक एक रूपों मे भनुप्रवेश होने पर 
भी शिवात्मक पररूप का लाभ भी मिलता रहेगा । 

श्रीत०-८ 











११४ श्रीतन्त्राखोकः 


व्योमादिषट्क इति पाठे तु व्योमादेः षट्‌कस्य विशिष्टादनवच्छिन्नाज्ज्ञानाद्‌ 
६ति व्याख्येयम्‌ । न च अत्र भवनादीनां करमो विवक्षित इतीह व्योमादि इति 
प्रयुक्तम्‌ ।। ६४ 
ननु यद्ययं विह्वाकृतिस्तत्कथमस्य षड्विधत्वमेवोक्तम्‌ इत्याशङ्‌क्याह 
विइवाकृतिस्वे देवस्य तदेतच्चोपलक्षणम्‌ । 
अनवच्छिन्नतारूढाववच्छदलयेऽस्य च ।। ६५ ॥ 
उपलक्षणम्‌ एव भवति, भनेनेव निखिलविष्वसंग्रहुसिद्धेः। केवलमेत- 
द्विश्वाकारतायामरेवास्योपलक्षणं यावदन्यत्रापि इत्याह-भनवच्छिश्नतारूढौ 
इष्यादि । भवच्छेदलये इति भवच्छरेदानां संकोचाधायिनां भुवनादीनां लये 
विष्वोत्तीणं तायाम्‌ इव्यथः । 


इ्सील्यि श्लोक को अर्धाली मे कहते है-- 

“व्योमादिक्लब्दविज्ञानात्‌' अर्थात्‌ व्योम भादि ६ रूपों का शब्दन अर्थात्‌ 
विमर्शं रूप से ध्वनन, भर्थात्‌ रिवात्मक विमं के विज्ञान से ( भनुभवसे ) पर 
विमर्शं हो जिसका परमार्थं है, एेषा जो हिवेक्य भाव, उसकी प्राप्ति हो जाती 
है । यहु रिवैक्य भाव ही तो मोक्ष है। यहु मोक्ष मवह्यंमावी है। 

करई पुस्तकों मे “व्योमादि शब्द' को जगह "्योमादिषट्‌क' पाठ दहै। 
इसके अनुसार विशिष्ट अनवच्छिन्न शाद्वत ज्ञान अर्थं में विज्ञान शब्द का 
प्रयोग है। इन छः शिव खूपोंकाजो क्रम ष्लोक मे है--वहौ क्रम साधना 
आदिमे भी है--यह्‌ बात नहीं । यहाँ किसी क्रमकी क्रमिकता का प्रन 
ही नहीं । इसील्ये अर्धालो मे ¶्योम आदि' शब्द मेँ पटले व्योम ही कथित 

है--मुवन नहीं ॥६४॥ 
| प्रन है कि रिव तो विश्वमय है । विष्वाकृति शब्द ( शलोकं ६१ ) का 
उसके ल्यि प्रयोग भीहै। एेसे शिवके लिय छःप्रकारकाहै।' यह्‌ कथन 
क्यों ? हस आशङ्का का उत्तर दे रहे है- 

“छः प्रकार के हिव है" यह्‌ कथन तो विष्वाकार होने का उपलक्षण मात्र 
है । इससे उसके समस्त विष्व ब्रह्माण्ड मे व्याप्ति का भाव संगृहीत हो जाता 
है। इस कथन से तो उसकी निरन्तरता भी उपलक्षित होती है । जितने भी 
अवच्छेदक वेद्य है, जो संकोच के प्रतीक है, उनके र्य हो जाने से परमेश्वर की 
विष्वोत्तीर्णता हो जाती है। उस भर्थं का भी यहु उपलक्षण है। आशय 
यह कि विद्वमयता मे भी उसके स्वरूप मे किसी प्रकार का संकोच नहीं 


होता है । 


इलो० ६६ ] प्रथममाह्निकम्‌ ११५ 


विकवमथत्वेऽप्यस्य स्वस्वरूपान्न भ्रच्याव इत्याशयः । नन्वेवमुमयथापि अस्य 
नियतात्मकरत्वावगमादवच्छेद एवोक्तो भवेद्‌ इत्याराङ्क्योक्तम्‌ अनवच्छिन्नता- 
ख्ढाविति । अस्य हि विह्वमयत्वे विदवोत्तीर्णत्वादनवच्छिन्नतायामेव प्ररोहो 
भवेत्‌, एक एव हि स्वतन्त्रो बोधस्तथा तथा प्रस्फुरद्‌ इति ॥ ६५ ॥ 

ननु कथमेकदेव एकस्य विशवमयत्वेऽपि विश्वोत्तीर्णत्वं संगच्छते श्त्या- 
शङ्काशान्त्य्थंमागमं संवादयति - 

उक्तं च कामिके देवः सर्वाकृतिनिराकृतिः । 

जलदर्षणवत्तेन सवं व्याप्रं चराचरम्‌ । ६९६ ॥ 

दर्पणाद्यन्तःप्रतिबिम्बितं घटादि यथा दपंणादिव्यतिरेकेण प्रकाशमानः 
मपि दर्पणाद्यनतिरिक्तमेव, अन्यथा दर्पणघटयोरन्योन्यं वैविक्त्येन भानं स्यात्‌ 
तयेव प्रकाशात्मना शिवेनापि स्थावरजङ्गमात्मकमिदं विष्वं स्वेच्छया 








हलोक मे परमेष््वर की तीन अवस्थाओों का आकलन है । १-विष्वा- 
कृतित्व, २-गनवच्छिन्नता को रूढि भौर ३-अवच्छेद ल्य दशा । छः प्रकार के 
शिव के कथन से इन तीनों अवस्थां मे कोई अन्तर नहीं पडता । प्रहन होता 
है कि आपने छः प्रकार की जो गणना की, उसमे नियतात्मकता की अनुभूति 
तो होती हो है । कमो वह्‌ भुवनात्मक, कभो विग्रह त्मक, कभी ज्योतीरूपात्मक 
आदि । इससे उसमे भवच्छेद भी प्रतीत होता है । इसका उत्तर स है । 
छः खूप के कथन से वह विश्वमय मालृम होता दै, पर इसमे कोई अन्तर नहीं 
माता। चकि वह्‌ विश्वोत्तोणं भी है। इसलिये इ पसे उसके शाश्वत 
निरवच्छिन्न रूपत्व को अनुभूति काही अंकुर फटता है। नि प्कषं रूप से यह्‌ 
कहु सकते हैँ कि एक हौ स्वतन्त्र शेव बोध उन-उन खूपों मे प्रस्फुरित होने के 
कारण वह्‌ प्रतिनियत सूपं वाला, पार्थक्य प्रथा पे प्रथिततो क्गताहै, पर 
बास्तवमे वहु एक ही दै ॥ ६५ ॥ 

क्या एक समयमे ही शिव का विश्वमयत्व भौर विकष्वोत्तीर्णल्व उचित 
है ? इस आशङ्का के समाधान के लिये भन्य भआगमिक विचार प्रस्तुत कर 
र्दे - 

कामिक तन्त्र में यह्‌ स्पष्ट उल्लेख है कि देवेश्वर शिव सर्वाक्रति विहव- 
मय ओर निराकृति विश्वोत्ती्णं ( उभय रूपमे भो एक ही ) है । दीश मे जल 
याषटकी तरह ( जलसे भलग रहते हुए भी शीक्े मे प्रतिबिम्ब की तरह्‌ ) 
उसते सारा चराचर जगत्‌ व्याप्त है। 







































११६ श्रीतन्त्रालोकः 


रूपातिरिक्तायमानत्वेन अवभासितं सद्‌ व्याप्तं ॒प्रकाश्लमानतान्यथानुपपत्त्या 
स्वस्वरूपानतिरेकेणेव क्रोडीकृतम्‌ , अत एवायं विश्वमयत्वेऽपि विष्वोत्तीर्णस्तदुत्ती- 
णत्वेऽपि तन्मय इत्युभयथापि न कंश्चिटोषः । भत एवोक्तं सर्वाकृतिनि राकृति- 
रिति । सर्वाकृतिः विद्वमयः, निराकृतिः विष््वोत्तीर्णः । आवृत्या तत्त्वेऽपि 
तदुत्तीणं इति च । तदेवमयमेक एव प्रकाशात्मा परमेश्वरः सर्वतो जम्भते 
तीष्वराद्र यमेव परमार्थतः ॥ ६६ ॥ 

ननु भावानां तदपेक्षया पृथक्‌ प्रकाशानुपपत्तर्मा नाम तदतिरेकेण 
सत्ताऽभूद्‌ इति मावापेक्षया प्रकाशात्मकं एक एवेश्वर इत्यास्तां तावदेतत्‌ । 

यत्पुन विभुत्वादि धर्मजातं तस्योक्तम्‌, तदपेक्षया धर्मधर्मिणोर्धर्माणां च 
परस्परभेदस्य भनपह्लवनोयत्वाद्‌ योऽयं मेद उल्लसितः, स कथं वार्यते, येन 
एक एवेश्वर दत्यद्वयवादनिर्वाहः स्याद्‌ इत्याश ङ्याह्‌ 


न चास्य विभुताद्योऽयं धर्मोऽन्योन्यं विभिद्यते । 


न च विभुताद्योऽयम्‌ अस्य स्वरूपातिरिक्तस्तदतिक्षायकः कचिद्‌ धमं 
भपि तु स्वरूपमेवेतत्‌ । विभुत्वं हि ग्यापकत्वमुच्यते, तच्च स्वव्यतिरिक्तं व्याप्ये 
सति स्यात्‌ । नच परं प्रकाशमपेक्ष्य दिगादि किचित्संभवेद्‌ इति कि नाम 
व्याप्नुयात्‌ । 


- ~~ 


दर्पण मलग वस्तुहै। घडाभल्ग वस्तुहै। दर्पणमें भी घा प्रति- 
बिम्बित है। शीशे मे भासित घडा भौर अलग रखा घडा दोनों मे क्या अन्तर 
है ? शोशे मे भासित घडा शीशे के अतिरिक्त कुछ नहँ है । दर्पण भौर घडे का 
अलग भान नहीं है । अन्तर मानने पर पृथक्‌ भान होना चाहिये, जो नहीं होता । 

उसी तरह प्रकाशारमक शिव भी स्थावर जङ्खगमात्मक इस विश्व को 
स्वेच्छा से अपने रूप के अतिरिक्त लगने वाले की तरह्‌ प्रतिभासित करते है | 
पर वस्तुतः दिव के स्व स्वरूप के अतिरिक्त वहु नहीं है । इसलिये शिव विह्वमय 
होते हए भो विद्वोत्तीणं है मौर विष्वोत्तीर्णं होते हृए भी यह्‌ विशवमय है । इन 
दोनों रूपों मे उल्लसित रिव के स्वरूप मेँ किसी प्रकार के विकार को सम्भावना 
ही नहींहै। 

लोक मे इसलिये लिखा है-"सर्वाकरति विक्ष्वमय ओौर निराकृति विष्वो- 
तीर्णं ( वह दोनों है ) ।' आवृत्ति से तदात्मक भी भौर तदृत्तीर्णं भी वही है। 
इस प्रकार वहु परमेऽ्वर एक रहते हए भी प्रकाशषूप से सर्वत्र उल्लसित है । 
उक्त विचार के अनुसार पारमाथिक रूप से “ईश्वराद्रयवाद' सिद्धान्त की ही 
प्रतिष्ठा यहाँ हो रही है ॥ ६६॥ 








श्लोऽ ६७ ] प्रथममाद्भिकम्‌ ११७ 


नित्यस्वमपि नास्य धर्मः, तस्य कालत्रयानुगामिरूपस्वात्‌, अस्य चाकाल- 


कलितल्वात्‌ । यदभिप्रायेणेव 'सकृद्धिभातोऽयमात्मा' इत्याद्युक्तम्‌ । एवं विष्वा- 
कृतित्वमपि । 


नहि एतदपेक्षया विश्वं नाम किचिदस्ति, यदाकारत्वमप्यस्य स्यात्‌ । 
एवं चेषां परप्रकाशपिक्षया कथंचिद्धदायोगात्पारस्परिकोऽपि भेदो नास्ति, 
इद्युक्तं "न चान्योन्यं विभिद्यते" इति । 


ननु यद्येवं तत्कथमध्य विभुनिदयो विहवाक़ृतिः इध्यादिधर्मभेद उक्त 
इत्याश ङ्गुघाह 


एक एवास्य धर्मोऽसौ सवक्षिपेण वतते ।॥ ६७ ॥ 
लेन स्वातन्त्यश्ञक्टयेव युक्त इटथाञ्जसो बिधिः । 


ति क ~~ ~~ - 


पररन उपस्थित होता है किं भाव मात्र का उसको अवेक्षा पृथक्‌ प्रकाशन 
अनुपपन्न माना जाता है । इससे उसके अतिरिक्त उस वस्तु को सत्ताहोही 
नहीं सकती । भाव कौ अवेक्षा से एक ही प्रकाशारमक परमेश्वर है--पहु तथ्य 
मान्य द्वै। पर उसकोतो विभुभी कहागयादै। अन्य विशशेषणविशिष्ट भौ 
वहु दही । यहाँ धमं ओर धर्मी भावदहै। धर्मी मे परस्पर भेद होता है, 
इससे दन्कार नहीं किया जा सकता । यहाँ धर्मगत भेदवाद का उल्लास तो 
होही रहा दहै । इसका निवारण केसे किया जाय, ताकि एकं ही ईडवर है-ईइस 
अद्वयवाद की प्रतिष्ठाकोजा सके ? इस आशङ्क कासमाधानकररहै्हू। 

परमेश्वर को विभुता उपतका आद्य धमं है । यह धर्मं धर्मी से पृथक्‌ नहीं 
है । अतः ( परमेश्वर के अन्य धमं ) एक दुपरेसे अलग नहींदहै। 

परमेश्वर की विभुता उसके स्वरूप के अतिरिक्त नहीं । या उसमे 
अतिशयत्व उत्पन्न करने वाला कोई अलग गुण नहीं अपितु यह्‌ तो उसका 
स्वष्पही है । विभु का अथं सर्वंब्यापक होता है। व्याप्य-व्यापक भाव तिल 
भर तैलमेंहै। तिल ग्याप्यहै। तैल व्यापक है। यहु तेल के अतिरिक्त तिल 
व्याप्य है । दिक्‌ को व्याप्य नहीं माना जा सकता; करयोकिं परम प्रकार की 
अपेक्षा दिक्‌ का कोई अस्तित्व हौ नहीं । फिर वह्‌ कहां व्याप्त होगा । प्रकाश्च 
तो स्वयं सर्वत्र भराहुभादहै। 











११८ श्रोतन्त्रालोकः 


भस्य खलु एक एवासौ अहुप्रत्यवमर्शाख्यो हि स्वभावभूता धर्मोऽस्ति, 
यः सव॑ विभृत्वादिध्मंजातमाक्षिपेत्‌ । अत्रायमर्थः- भयं हि नाम प्रकाशस्य 
भहप्रह्यवम् उच्यते यदयं स्वस्थ परस्य वा प्रकाशने परं नापेक्षते इति । 
मत॒ एवास्य स्वातन्द्यरूपं तत्तदेशकालाद्यवभाससहस्रील्लासनसामथ्यं 
स्यात्‌, येनास्य स्वसमुल्लासितोऽपि संकुचितः प्रमातृवर्गः स्वापेक्षया स्याप- 
कष्वनित्यत्वादि व्यवहरेत्‌, वस्तुतः पुन रप्यहुप्रत्यवमर्शाख्या स्वातन्त्रय- 
शक्तिरेवास्यास्ति येन 
'स्वातच्छयमेतन्मुख्यं तदेश्वयं परमात्मनः ।' (प्र०१अ०५ आा० १३ श्लो ०) 
इ्यादयुक्तम्‌ । अत एवाह तेन इत्यादि ॥ ६७ ॥ 


नित्यता भी परमेश्वर का धमं नहीं है । परमेश्वर प्रकाश रूप से शाश्वत 
सर्वत्र अनुगमन कर रहा द । भौर अकाल कलित दै । कालसे अकलित है । 
इसी अभिप्राय से कहा गया था-- सत्‌ विभात यह्‌ आत्मा इत्यादि ।* इसी 
प्रकार उसका विहवाकार होना भी है । उसकी अपेक्षा विङ्व नाम कौ कोई चीज 
है ही नही, जिसका कोई भलग भाकार भी हु । 


इस प्रकार विभुता, नित्यता, सर्वाकाररूपता आदि शब्दों से कथित अथं 
के पर.प्रकाश्च की अपेक्षा किसी प्रकार के भेदकी कल्पनाभी नहींकोजा 
सकती । न हो इन धर्मो मे कोई पारस्परिक भेद ही कल्पित है । इसीलिये कहा 
गया है कि ये परस्पर भो अभिन्नह। 

प्रन है कि यदि एेसी बात है तो फिर अलग-अलग शब्दों से उसके धर्मं 
भेद की बात ही क्यों ? इस पर कहते ह - 

परमेद्वर हिव का एक ही स्वभावभूत धमं अहप्रत्यवमशं है । यहु धमं 
सभी अनन्त धर्मों का आक्षेप कर केता है । इससे यह्‌ स्पष्ट है कि वह्‌ स्वातन्त्र्य 
शक्ति से युक्त है । यही इसकी तात्त्विक विधि या भज्ञस विधि है । 

परम शिव का एक ही अहुप्रत्यवमशं रूप धर्मं है । यहु सभी विभुत्व 
भादि धर्मो का आक्षेप करकेता है। तात्पर्य यह्‌ कि प्रकाश का यही स्वभावभूत 
धमं है । वहु अहं का शाश्वत्‌ प्रस्यवमर्शं करता है । यह्‌ अपने या दूसरे भर्थो 
के प्रकाशन मे किसी अन्य की अपेक्षा नहीं करता। इसका स्वातन्त्र्य 
ही पृथक्‌-पृथक्‌ देश, काल आदि भअनन्त-अनन्त अवभासों को उल्लसित करने 
को शक्ति से संवलित है। परिणामतः इससे ही समुल्लासित संकुचित 
प्रमाता वगं अपेक्षित व्यापकता, नित्यता आदि का व्यवहार करता है । वस्तुतः 





इलो० ६८ ] प्रथममाह्निकम्‌ ११९ 


ननु सर्वत्रवास्य इच्छाद्यनन्तशक्तियोगित्वमुक्तमिति तत्कथमिहैकयेव 
स्थातन्त्रयाख्यया शक्त्या योग उच्यते ? इत्याशङ्क्याह 
बहुश्ाक्तिस्वमप्यस्य तच्छक्त्येवा वियुक्तता ।। ६८ ॥ 
स्वातन्त्र्यशक्तिरेव हि तत्तदेषणीयाद्युपाधिवशशाघ्नानात्वं न व्यर्बाह्नियते 
इति तच्छक्तियोगितेवास्यानन्तशक्तित्वम्‌ । यदुक्तम्‌ 
'या सा शक्तिजेगद्धातुः कथिता समवायिनी । 
इच्छात्वं तस्य सा देवि सिसृक्षोः प्रतिपद्यते । 


एकापि सस्यनेकत्वं यथा गच्छति तच्छणु \' 
श्याद्युपक्रम्य 
एवमेषा द्विरूपापि पुनभंदरनस्तताम्‌ । 


अर्थोपाधिषशाद्याति चिन्तामणिरिवेश्वरी ।।' इति ।॥ ६८ । 


भहु प्रत्यवमषश्शष्मिकं स्वातन्त्र्य ही इसकी शक्ति टै, जिसके आधार पर- 

“परमात्मा का स्वातन््य ही उसका मुख्य एेदवयं है । 

[ प्र° १अ०५ भा० १३१लो०] 
इत्यादि कहा गया दहै । वहू स्वातनत्य र्ति से संवलित परमेश्वर स्वयं 
समुल्लसित रहता हुआ सर्वं को भो उल्लसित करता है--यह्‌ भआञ्जस अर्थात्‌ 
तात्त्विक प्रक्रिया है । अञ्जसा शब्द से शोघ्ता भौर तात्विकता दोनों अर्थो का 
बोध होता है ॥ ६७ ॥ 

शिव के सम्बन्ध मे इच्छा भादि अनन्त शक्तियों से वह्‌ समन्वित है -यह्‌ 
सभी भागमों मे कहा गया है। तो यहाँ क्यों एक स्वातन्त्र्य शक्तिसे ही उसका 
योग है-एेसा उक्त है ? इसका समाधान करते हँ -- 

स्वातन्त्र्य शक्ति से युक्त होना ही उसकी अनन्त शक्तिमत्ता का द्योतक है । 

क्योकि परमेहवर की स्वतन्त्रता रूपो शक्ति ही समस्त एषणीय ज्ञेय 
कार्यादि उपाधियों से अङकृत होकर अनन्त प्रार्थक्य प्रथा से प्रथित भौर 
ग्यवहूत होती है । इससे यह्‌ कहना उचित है कि उस स्वातन्त्य शक्ति का योग 
ही उसकी अनन्त शक्ति का चमत्कार है । कहा गया है- 

"जगत्‌ के विधाता की जो शाश्वत शक्ति कही जाती दहै, हे देवि ! उस 
सृष्टि के सर्जन करने की वहु इच्छा शक्तिहौ है । वहू यद्यपि एक है फिर भी 
अनन्त रूप कैसे ग्रहण करती है ? तो यह्‌ सुनो ।' इसी उपक्रम मे आगे कहा 
है कि “इस प्रकार यहुदोरूपों वालो होकर भी अनन्त भेदो से भिन्ल-भिन्न भी 
दीख पडती है । चिन्तामणि की तरह सर्वशक्तिमतो यह्‌ इच्छा शक्ति अर्थो की 
उपाधि के भेदं के कारण इन रूपों मे परिर्वात्तित होती रहती है' ॥ ६८ ॥ 








१२० श्रीतन्त्राखोकः 


ननु एवमपीशवराद्रयवादो न निर्व्यूदस्तदतिरिक्तायाः स्वातन्त्यद्क्तेर- 
प्यभिधानाद्‌ इत्याशंक्याह 

हाक्तिंडच नाम भावस्य स्वं रूपं मातृकल्पितम्‌ । 

तेनाद्रयः स एवापि शक्तिमत्परिकल्पने ।। ६९ ॥ 

यतो भावस्य यस्य कस्यचन सतः पदार्थस्य स्वमेव रूपं फलभेदाद्‌ 
भेदारोपेण शक्तिः इति प्रमातुभिः परिकल्प्यते, न त्वसौ वस्तुतः पदार्थान्तरं 
किचित्‌, भतः शक्तिराक्तिमत्परिकल्पनेऽपि क्रियमाणे, स एव अद्वयमयो विभुः- 
न काचिददयखण्डना इति यावत्‌ । तदुक्त 

'फलमेदादारोपितभेदः पदार्थात्मा शक्तः" इति ॥ ६९ ॥ 

नन्वेवमस्तु, यन्न शक्तिशक्तिमतोर्भेद इति, शक्तीनां पुनः परस्परं भेद 
एव भवति इति पुनः स दोषस्तदवस्थ एव इत्याशङ्क्याह 

मातुक्लप्ते हि देवस्य तत्र तत्र वपुष्यलम्‌ । 

को भेवो वस्तुतो वह दंश्धुपक्तुत्वयोरिव ।। ७० ॥ 


इस तरह भी ईशवराद्वयवाद सिद्ध नहीं हुमा; क्योकि उसके भतिरिक्त 
उसकी स्वातन्त्र्य शक्ति का अस्तित्व तो मानदही रहेरह। इस माशद्भा का 
समाधान कर रहे ह- 

पदार्थं का प्रमाता द्वारा कल्पित उसका अपना रूप ही शक्ति है । इसलिये 
शक्ति मोर शक्तिमान्‌ की परिकल्पना के बावजूद शक्तिमान्‌ को अद्रय स्थिति 
भे कोई अन्तर नहीं पडता । 

क्योकि भाव मे अर्थात्‌ किसी पदा्थंमे फलभेद से आरोपित भेद 
सदृश उसका भपना रूप ही शक्ति है । यह्‌ परिकल्पना प्रमातामों द्वारा की 
जाती है। वस्तुतः यह्‌ कोई पृथक्‌ पदार्थान्तर नहीं है । इसलिये शक्ति 
भौर शक्तिमान्‌ की परिकल्पना के बाद भी यहाँ कोई अन्तर नहीं पड़ता । 
स्वातन्त्र्य शक्ति संवलित वही आनन्दघन अद्वेत तत्तव ङ्प विभु परमशिव 
भखण्डरूप तै उल्लसित रहता है । यहां खण्डता को कोई स्थान ही नहीं प्राप्त 
है । कहा गया है- 

फलभेद से आरोपित भेदशूप से पदार्थात्मा ही शक्ति है" इति ॥६९॥ 

ठोक है कि शक्ति भौर शक्तिमान्‌ का भेद नहीं है; किन्तु शक्तियोंमे तो 
परस्पर भेद होताहीदहै। इस प्रकार भेदवादकादोषतोज्योंका त्यों बना 
ही रह्‌ जाता है । इसका उत्तर दे रहे है- 








[का 





इलो ° ७१ ] प्रथममाद्भिकम्‌ १२९१ 


यथा बह्वः दाह्‌-पाकादिफलभेदाद्‌ दाहिका पाचिका च शाक्तिर्मेदेन 
कल्पितापि, वस्तुतः शक्तिमदेकस्वभावल्वान्न परस्परस्य स्वरूपं भेत्तुमलम्‌ । 
पृथक्सद्धं हि वस्तु वस्त्वन्तरं भिनत्ति, नहि शक्तेः शक्तिमदतिरेकेण पुथक्सदि- 
रेवाध्ति इति कि केन भेद्यम्‌, वह्भरेव हि दाहादिसमथं स्वरूपं तथा परिकल्पितम्‌। 
एवं परमेश्वरस्य परिकल्पितेऽपि शक्तीनामानन्त्ये न कश्िद्भेद इति न कदाजि- 
दीव राद्रयवादक्षतिः ॥ ७० ॥ 

ननु एवं-परिकेल्पितोऽपि शक्तीनां बैदो भासत एव इति कथं तदपह्खुव 
इत्याशंक्याह 

न चासौ परमार्थेन न किचिद्‌ भासनावते । 


` नह्यस्ति {कचित्तच्छक्तितद्द्भेदोऽपि वास्तवः ।\७१।। 


दिष्य विमु के मातृकल्पित शरीर मेँ कल्पनानुसार वहां वहां वस्तुतः 
कोई भेद नहीं । भग के दाहक धर्मं गौर पाचक धमं मेक्याभेददै? 

जैसे आग मेँ दाह भो है मौर पाचक धमं मी है। यहाँ फल मेद है । 
दाहिका शक्ति भौर पाचिका शक्तियों करी मदात्मकं परिकल्पना भी है । पर 
विना दाह क्रिया के पाकक्रियाका अर्थे हीक्याहै! इसलियि इन शक्तियों से 
सम्पन्न अग्निम ओर इन शक्तियों मे कोई अन्तर नहीं । इनका पारस्परिक 
अभेदत्व तोडा नहीं जा सकता । 

यह्‌ नियम है कि “पृथक्‌ सिद्ध वस्तु दूसरी वस्तु को भेदभिन्न करती 
है ।' यहां शक्तिमान्‌ के अतिरिक्त शक्ति की पृथक्‌ सिद्धि ही नहीं ह । इसलिये 
कैसे मेद हो ? अग्निका दाहक स्वरूप पृथक्‌ परिकल्पित है । पाचकत्व पृथक्‌ 
परिकल्पित है । पर दोनों में वस्तुतः कोई मेद नहीं । 

इसी तरह परमेश्वर कौ अनन्त शक्तियों कौ परिकल्पना के बावजुद 
उनमें कोई भेद है ही नहीं । निष्कर्षतः हम कहं सकते है कि ईस्वराद्रयवाद में 
कोई विकृति नहीं ।। ७० ॥ 

उक्तं परिकल्पना के होने पर भी दाहुकत्व पाचकहव आदि को तरह 
शक्तियो मे भेदतो भासितहोहोरहादहै। इषभेदका भपर्खव कैसे हो 
इसका समाधान कर रहे है 

आभासन के अतिरिक्त कोई पारमाथिक भेद नहीं होता, पर भासनात्मक 
मेद तो पारमार्थिक है । शक्ति गौर शक्तिमान्‌ म भो कोई वास्तविक भेद नहीं 
होता, एेसी बात नहीं । मासनात्मक भेद है । 
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१२२ श्रीतन्त्रारोकः 


भानमन्तरेण भन्यत्किचिन्नास्ति इत्यसौ भेदोऽपि भासमानत्वाद्रस्तुतो 
न न किचित्‌, अपि तु परमा्थंसन्नेव इति शक्तीनां तद्रतक्ष्व भेदोऽपि 
पारमाथिक एव इति वाक्यार्थं: । एवं भेदस्य भानेकस्वभावत्वान्न ततोऽतिरेक इति 
नाद्र यवादक्षतिः, नापि शक्तीनां तद्वतश्च भेदेन स्थितस्य ष्यवहारस्यापह्भव इति 
सवं सूस्थम्‌ ॥ ७१॥ 

ननु परमेदवरस्य स्वातन्त्याखूया शक्तिरेकंवास्ति इत्युक्तम्‌, इच्छादयस्तु 
कि तद्विस्फूजितमात्रम्‌, उत स्वतन्त्राणि शक्त्यन्तराणि ? इत्याशङ्क्याह 

स्वशक्त्युद्रेकजनकं तादात्म्याद्रस्तुनो हि यत्‌ । 


राक्तिस्तदपि देव्येवं भान्व्यप्यन्यस्वरूपिणी )। ७२ । 


यह्‌ प्रकाश का एक चमत्कारहीदहै। न रहने पर भासित होना, पर 
वास्तव मे कुछ न होना ही आश्चर्यजनक तथ्य है । भासित होता है पर होता 
नहीं । भेद भासित होता है पर भेद द्रोता ही नहीं । इसका अर्थं है कि यह्‌ भेद 
है पर भासनात्मक स्त< तक ही होता है। कह सकते हैँ कि मेद भी पारमार्थिक 
है । भेद का स्वभाव ही भासनात्मक होता है। भासना के अतिरिक्त उसमे 
कोई भी खूपातिरेक नहीं होता । 


दस मान्यता के भनुसार भद्रयवाद में कोई अन्तर नहीं होता । इसी 
तरह रक्त ओर शक्तिमान्‌ को भेदाटेभक स्थिति का भी गोपन नहीं किया जा 
सकता ¦ भेदातमकता भासमानता के स्तर तकतो पारमार्थिक दहै, पर अभेद 
सत्ता मे इससे कोई विकार नहीं भा सकता ॥ ७१॥। 


परमेश्वर क स्वातन्त्र्य नामक शक्ति एक ही है । यह उक्त है । इच्छा 
भादि क्या उसका विस्फूजित खूप मात्र है या स्वतच्त्र अन्य शक्तियां हँ ? इसका 
उत्तर दे रहे है- 

( भग्नि भादि ) वस्तुभों को जो स्वयम्‌ भषनी शक्ति की उद्रेक जनक 
( दशा है-वह ) तादाद्म्यसे हौ ( भवभासित ) है। इसी तरह अन्य रूपों मे 
भासमान शक्ति देवी का हो यह्‌ ( इच्छादि शक्तियों का ) उच्छलन है । 

"यत्‌" शब्द भपनी शक्ति को उच्छलित करने वाते बल के लिये प्रयुक्त 
है । यही भवान्तर शक्ति की अचरजभरो अवस्था है । विचित्रतादहै। अग्नि 
भादि वस्तुभों मे भो यह्‌ वैचित्र्य होता है । पदार्थं मे एक एेसो शक्ति होतो है 
जिसको प्रवृत्ति का कुछ निमित्त होता है । उसी के अनुसार उसका नाम पडताः 
है। वह्‌ क्रियात्मक होती है । सामान्यतया वहू उसमे रहती ही है । 
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यद्‌ नाम हि अवान्तरशक्तिवे चिघ्यं वह्वथादेः वस्तुनः - स्वस्याः शक्तेः 
ति व्यपदेशप्रवृत्तिनिमित्तमताया निविरोषक्रियामात्रनिष्ठायाः साम््यंलक्ष- 
णायाः शक्तेः उद्रको दाहपाकादिविशेषषूपशक्त्यन्तरात्मतयोच्छलनं तस्य 
जनकम्‌ अवभासकम्‌, तदपि तादातम्याद्‌ एवं -विधस्वशक्त्येकरूपत्वाद्यथोक्तरूपा 
स्वैव शक्तिः इति संबन्धः । समर्थो हि वह्भिः सवं दाहादिकार्यजातं कुर्याद्‌ 
इत्यभिप्रायः । एवं परमेह्वरस्यापि इच्छाद्यवान्तरशक्तिरूपतयावभासमानापि 
शकितर्देवी तत्तद्भेदोल्लासेऽपि परप्रकाशाभिश्नस्व भावत्वाद्‌ द्योतमानावभासा 
स्वातन्त्याष्यैव इति युक्तमुक्तमू-“एक एवास्य धर्मोऽसौ सर्वाक्षिपेण वतते ।' 
इति । एवमेकैवास्य स्वातन्त्याख्या शक्तिस्तथा तथा सृष्टेन भेदेन भायाद्‌ इति 
सिद्धम्‌ ॥ ७२॥ 

उससे वस्तु के सामर्थ्यं का द्योतन होता है । वहु पदार्थं की शक्ति मानो 
जाती है । उसी का उद्रेक या उच्छटनया अभिव्यंजन या उल्लास होता है। 

भआागकोहीले। इसमे जलाने को शक्ति है। इसमे ज्वाला का उद्रेक 
होता है । ज्वाला सामान्य क्रिया है । यहं अग्नि की शक्ति है जो उच्छलित दाती 
है । गर्मी से परिपाक होता है । पकाना भो सामान्य क्रिया है । पकाने की शक्ति 
उल्लसित होतीं है । उच्छलन होता है । इस प्रकार के उच्छलन का जनक कोन 
है ? यह्‌ सब कते होता है ? उत्तर देते है--' तादात्म्यात्‌' । तादात्म्य से होता 
है । इ प्रकार का बल उसमे है । उसी से उद्रेक होता हे । वह बरु ही उछरता 
रहता हे । वह्‌ पदार्थं कौ तदात्मक शक्ति हे । कह सक्ते हँ कि आग स्वयं 
ताकतवर हे । वही जलाती हे-वही पकातो हे । वह वही हे । 

इसी तथ्य को परमेश्वर पक्ष मे भी चरितार्थं कर । अन्य भवान्तर रूपों 
म स्वयं भासमान वह देवी शक्ति हीं हे । वहीं इच्छा रूप मे उचछकती हे । क्रिया 
खूप मेँ स्वयं सक्रिय रहती हे । ज्ञान खू्पसे विज्ञान का उपहार अर्पित करती 
हे । यह्‌ उसका स्वयमात्मक भेदोल्लास हे । पर वह्‌ परम्‌ प्रकाश सूम परमेश्वर 
ते सदा अभिन्न स्वभाव वाली भीं है । शाश्वत द्योतमान हे । सदा मवभासमान 
ह तथा उसका अवभासन भी सदा विद्योतित होता रहता हे । उसकी इन शक्तियों 
को ही स्वातन्त्य शक्ति कहते है । वह उसकीं स्वेच्छा शक्ति हे । स्वतन्त्रता 
हे । उसका यह्‌ अपना तन्तर है । इसीलिये पहले कट्‌ भये है--“'एक ही 
उसका यह्‌ स्वातन्त्य रूप धमं हे जो सब कुछ का आक्षेप कर रेता हे ।" यही, 
ठेसी ही, समस्त आश्चर्यो की भाधार भूमि यह्‌ `स्वातन्तर्य नामक शक्ति हे । 
सर्जन के समस्त भेदोल्लास मे वह्‌ स्वयंप्रभा शक्ति दीप्तिमन्त रहती हे । यह्‌ 
निविवाद सिद्ध सत्य हे ।॥ ७२॥ 
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न॒ केवलं दावितरेवास्यैवंकल्पितेन भेदेनावभासते यावह्स्वयमपीोघ्याह 
श्िवहचालप्तविभवस्तथा सृष्टोऽवभासते । 
स्वसंविन्मात॒मकूरे स्वातच््रयाइावनादिषु ।। ७२३ ॥। 


शिवश्च स्वा संकुचिता संवित्‌ लक्षणं यस्यासौ बुद्धयादौ गृहीतात्मग्रहः 

परिनिष्ठितः प्रमाता स॒ एव स्वच्छत्वासप्रतिबिम्बसहिष्णुत्वेन मकुरः तस्मिन्‌ 
भावनोपदेशादौ स्वस्वातन्त्यात्‌ तथा भाव्यमानत्वादिना कल्पितेन भेदेन सृष्टः 
प्रमेयतामापादित इव अवभासते, न चेवमप्यसौ प्रमात्रेकरूपत्वात्‌ तथा भवति 
इत्यक्तम्‌--अलृप्तविभव इति, अपरिहृतप्रमातुमाव इत्यथः । तदुक्त 

'स्वातकयादद्रथात्मानं स्वातयाडूवनादिषु । 

प्रभुरीशादिसंकल्पनिर्माय व्यवहारयेत्‌ ।।' (१०० १-५-१६) 
इति ॥ ७३॥ 





न केवल शक्ति ही इस प्रकार प्रकल्पत ( पर अकल्पित ) भेद से भव 
भासित होती हे; अपितु स्वयं परमेदवर भी इसी तरह भासमान्‌ हें । इस तथ्य 
कोकहरहेर्है 

अपनी ( संकुचित ) संवित्‌ बुद्धि मे स्वयं को प्रमाता ( स्वीकार करता 
हे । इसो प्रमातृता ) के दपण मे भावना आदि स्थितियों मे अपनी स्वतन्त्रता 
के कारण ( अपने ही ) सृष्ट के समान भासित होता हे । ( एेसा होता हमा भो 
वहु ) शिव अलुप्त विभव ही रहता ह । एक मात्र पर प्रमाता कौ उसकी एेइवर्यं 
शक्ति ज्यों की त्यों बनी रहती हे क्षीण नहीं होती । 

दिव की स्वातन्त्र्य शक्ति बडी विचित्र हे। उसकी संवित्‌ शक्ति भी 
संकुचित हो जाती हे । संवित्‌ खूपी वुद्धि मे एक आग्रह्‌ उत्पन्न होता हे--भे एक 
प्रमाता हं ।' यह संकुचित चमस्कार उसमे नयी भावनां को जन्म देता हे । 
चकि शिव स्वच्छ होता है । उसमे प्रतिबिम्ब ग्रहृण की राक्ति भी होती है। 
दसलिये उसकी प्रमातृता ही दपंण बन जाती है । बहु भावनानों मे बहुने लगता 
है । स्वतन्त्रता शक्ति के कारण अपने को कल्पित भेद्भिन्न निर्मित प्रमाता 
मानने लगता है । उते भाभास होने ल्गतादहैकिमे सृष्टहं-सृष्टिरचनाका 
एक ङ्ख हं । एकं सत्य ध्यान देने योग्य है कि इतना होने पर भी वह वेसा 
होता नहीं, पितु स्वातन्त्य शक्ति के कारण उसका विभुस्व विलप नहीं होता । 
वहु शिव शिव ही रहता है । ईश्वरप्रत्यभिज्ञा १-५-१६ कारिका भँ यही तथ्य 
इस तरह्‌ कहा गया है- 
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एतदेवोपसंहरति 

तस्माद्येन मुखेनेष भाव्यनंश्ोऽपि तत्तथा । 

शक्तरित्येष वस्त्वेव शक्तितद्रत्करमः स्फुटः ।॥ ७४ ॥ 

तस्माद्‌ उभयोरपि शिवशक्त्योस्तथा सृष्टेन भेदेन भवभासनोपपत्तर्हृतो- 
रपि शिवः प्रकाशमात्रेकरूपत्वाद्‌ भनंशोऽपि येन भुवनाद्यन्यतमांशलक्षणेन मुखेन 
भावनादो भासते तद्‌ मुखं 

11111 शेवो मुखमिहोच्यते । # 
इत्याद्युक्त्या तथा शिवप्राप्त्युपायतया शक्तिरेव, नहि एतदवगमादौ उपायान्तर- 
मस्ति उपपद्यते वा । भतश््च शक्तिशक्तिमतोक्पायोपेयभावात्मा क्रमः सम्यगेव 
स्फुटः, न करिचदव्र संशय इत्यर्थः ।। ७४ ॥ 
अतच अनयो रसावुपायोपेयभावस्तच्र तत्र मागमेषु उदूघोष्यते इत्याह 





““स्वातन्त्य शक्ति के कारणं अद्रय रूप स्वात्म को स्वतन्त्र भावनादि 
न्यापारों मेँ वहू सवंसमथं विमु ईश भादि संकल्पो के द्वारा उसी रूप मेँ अपने 
को ढालकर सारा व्यवहार सम्पन्न करता है।'* ॥ ७३॥ 


दस तरह उक्त विमशं का उपसंहार कर रहे है-- 

( शिव ओर शक्ति के सृष्ट भेद ) के कारण जिस मुख से अनंश होते 
हए भो वह (अंशसूप) भासित होतादै, वहु मुखभी श्क्तिहीहै। यही 
वस्तुतथ्य है । शक्ति भौर तेद्रत्‌ भर्थात्‌ शक्तिमान्‌ का यहु क्रम (मुख या उपाय 
रूपो क्रम) स्पष्ट हो है । अर्थात्‌ शक्तिं उपाय है भौर शिव उपेय है । 


शिव भौर शक्ति दोनो मे प्रकल्पिति भेदमय अवभासन की योग्यता 
है । इसके फलस्वखूप संकोच स्वीकार करता है । फिर भी शिव का प्रका मात्र 
एक हौ खूपटहै। इसल्यि वह्‌ अनंश अखण्ड है। एेसा होते हृए भी वहु 
भुवन, विग्रह, ज्योति भोर आकार आदि पृथक्‌ पृथक्‌ अंशारूप से भी भावना 
भादि द्वारा भासित दहोतादहै। इन भूवन भादिको शास्त्रकी भाषामें मुख 
कहते हं 

-----* 4 शास्त्र मे उन्हें शेवीमुख कहते है ।'' इस कथन से यह्‌ सिद्ध 
होता है किं शिव को प्राप्ति को उपायख्पा शक्तिही है । इस प्रकार के अवगम 
के लिये किसी उपायान्तर मे योग्यता नहीं है । इस कथन से यह भी स्पष्टहो 
जाता है किं राक्ति भौर शक्तिमान्‌ मे उपायोपेय भाव खूप क्रम है। 
इसमे किसी प्रकार की संशीति का लेशमात्र भी नहो है ॥ ७४॥ 
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श्रीमर्किरणज्ञास्तरे च तत्प्रहनोत्तरपुवंकम्‌ । 
अनुभावो विकल्पोऽपि मानसो न मनः शिवे ।। ७५ ॥ 


अविज्ञाय श्वं दीक्षा कथमित्यत्र चोत्तरम्‌ । 
तद्‌ इति शिवागमे शाक्तेरुपायत्वमुक्तम्‌ इति वाक्यशेषः । एतदेव च 
शब्दार्थरूपत्वेन श्षास्त्रस्य दवे विध्येन प्रवृत्ते रर्थद्वारेण दर्शयति अनुभाव इत्यादिना । 
तत्र गरुडेन 
"शिवतत्त्वं कथं शुन्यं तच्छन्यं नाक्षगोचरः । 
प्रत्यक्षं ॒चाक्षविज्ञानं तदतीतं न किचन'॥ 
इति प्रत्यक्षागोच रत्वाच्छिवतत्तवं न किचिद्‌ इति पृष्टे, भगवता 
“माया हेया शिवो ग्राह्यो प्राहकः पुरुषः स्मृतः । 
मायाधर्मेः शिवः शुन्य प ।।' इत्यादिना 


इसलिये इनमें यह्‌ उपायोपेय भाव स्थान स्थान पर भागमों मे घोषित 
क्रियागयादहै। यहीकहुरहेहैं- 

श्रीकिरण शास्त्र मे भो शक्ति का उपायल्व वणित है । यह्‌ प्रह्नोत्तर 
सरणीमेदहै। गश्ड भौ अनुभाव को विकल्प से उत्पन्न मानते हैं । विकल्प 
मानस होता है । शिव तत्त्व मे मनका अनुप्रवेश ही नहीं होता। ( इसलिये 
मानस विकल्प उसके ज्ञान मे उपाय नहीं)। जो इस ( अमनस्क भखूप) 
शिव को नहीं जानता वह्‌ दीक्षकं गुरु नहो हो सकता । ( इसल्ि शक्ति ही 
उपाय है ) यहां उत्तर है। 

यह्‌ श्लोकं कई सन्दर्भोंको समाहित करता दहै। अपनी बात को 
भ्रमाणित करने के लिये उनकी चर्चा यहां को गयी है। प्रन्थकार का कहना है 
किं हिवरूप उपेय को जानकारी मे शक्ति हो उपाय है । पहले प्रन उपस्थित 
है, फिर उत्तर दिया गया है। 

शास्त्र की दो तरह से प्रवृत्ति होती है--१. शब्दतः भौर २. भर्थतः। 
यहां मर्थं को माध्यम बनाकर दूसरो भर्धाी प्रवृत्त है । ग्ड प्रदन करते है 

^“ भगवन्‌ ) शिव तततव (है क्या)? वहतो शृन्यहै। जो शून्यहै 
उसका इन्द्रियो से प्रत्यक्ष नहीं होता जो प्रत्यक्ष है वही इन्द्रियजन्य ज्ञान 
का विषय हो सकता है । इसके अतिरिक्त तो कुछ नहीं होता । इस तरह 
प्रत्यक्ष रूप भगोचर होने के कारण शिव तत्त्व कुछ नहीं होता । इस प्रष्न के 
उत्तर म भगवान्‌ कहते है- 

“माया हेय है । शिव हौ उपादेय है । ग्राहकं ही पर्ष होता है । शिव 
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'अतीच्द्रियं च यद्रस्तु तत्राप्यनुभवो न किम्‌ । 

अनुभावो मनोऽध्यक्षः प्रसिद्धः क्षु्यथा च तृट्‌ ।\' 
इट्यन्तेन शिवतच्वस्य बाहूचेन्दरियाप्रतयक्षत्वेऽपि मानसमप्रत्यक्षविषयत्वात्‌ किचि- 
त्वेन प्रतिसमाहितम्‌ । एतच्च पुनरप्यागूर्यं गख्डेन 

"अनुभावो विकल्पोत्थो विकल्पो मानसः स च । 

समनस्कं च तज्ज्ेयममनस्कमरूपकम्‌ | 

अज्ञात्वा दं शिकस्ततवं कथं दीक्षां करोत्यसौ । 

ज्ञेयः सर्वात्मनेवाथंः स ज्ञेयो नेव सर्वथा ॥' 
द्त्यादिना पृष्टम्‌ । एतद्प्रह्नाथं एव प्रन्थङृता संक्षेपचिकीर्षया स्ववचसोप- 
निबद्धः। भत्रायमथंः--पन्नाम बुमुक्षादिन्यायेन शिवस्य मानसप्रस्यक्षविषयस्व- 
मुक्तं तत्र मानसोऽनुभवः 

'संकल्पकमनत्र मनः" ५०५००७० -=० ११५००००१ > 


माया के समस्त भवच्छेदों से शन्य है, भर्थात्‌ रहित है ।' यहां से शुरूकर-- 

“जो वस्तु अतीन्द्रिय होती है, वहाँ भो क्या अनुभव कुछ नहीं हता ! 
अनुभव तो मन द्वारा इन्दरियप्रसयक्ष होता है । यह बात प्रसिद्ध है। जेसे भूख 
भौर प्यास ।"' यहा तक को उक्ति द्वारा शिव त्व को बाह्य इन्द्र्यो से प्रत्यक्ष 
न मानते हृए भो मानस प्रसयक्ष का विषय स्वीकार करते हँ । भूख भौर प्यास 
का उदाहूरण देकर उसको ( कुछ अनुभूत सा है ) यहु कहुकर गख्ड का समा- 
धान करतेहैं। 


न बातों को अपने मन मे रखकर गरुड पुनः पृते है 


“अनुभाव विकल्प से उदित होता ह । विकल्प मानस अर्थात्‌ मन य 
उत्पन्न होते है । एसा जो वैकल्पिक मानस प्रत्यक्ष है, वहु समनस्क है । वही 
ज्ञेय है । जो अमनस्क है--अूप है ( वह्‌ ज्ञेय नहींहै) उसे न जान कर 
देशिक गुर कैसे दीक्षा देते टँ? जो सर्वात्मना ज्ञेय भथं है ( उसको दीक्षा दी 
जा सकती है ) पर वह्‌ तो सर्वथा अज्ञेय तस्व ही है । ` 

हस प्रदन का अथं सुव्यक्त करने के लिये ग्रन्थकार ने संक्ेपकी 
श्च्छा से अपनी वाणी मे यह्‌ तथ्य उपनिबद्ध किया है । मर्थात्‌ भूख भौर प्यास 
के अनुभव के आधार पर यहां शिव का मानस प्रत्यक्ष विषयस्व वणित है- 
वह्‌ भानस अनुभव “यहां मन संकल्पक है 9०५७१०७७ ७७७७ ५५०७०.००११५ |'' 
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इति नीत्या संकल्पात्मकत्वाद्‌ विकल्पः तस्य चार्थासंस्पशित्वं स्पमर इति मनः 
तावत्‌ रिवे न प्रमाणम्‌, यत्र चन प्रमाणं प्रवर्तते, तन्न ज्ञातं भवेद्‌ इत्यन्ञाते 
हिवतत्तवे कथं दीक्षा स्यात्‌, देशिको हि परं तत्त्वं ज्ञात्वा तत्र दीक्षया दीक्ष 
योजयेत्‌ । अत एव “गुरौ ज्ञानम्‌ इत्यायुक्तम्‌ । इति शब्दः प्रदनसमाप्तौ । अत्र 
हति ग्डोकते प्रने। उत्तरम्‌ इति भगवदुक्तं प्रतिसमाधानम्‌ ।॥। ५५॥ 

तदेवाह 

क्षुधाद्यनुभवो नेव विकल्यो नहि मानसः । ७६ ॥ 

न-शब्दो भिन्नक्रमः, तेन प्रहननिषेधविषयत्वेन योज्यः, नायं प्रन इति । 
हि-शब्दो हेतौ यतो बुभुक्षादीनां विकल्पात्मकं एव मानसोऽनुभवो न भवति 
हत्यर्थः । आसां हि प्रथममविकल्पकमान सप्रत्यक्षविषयल्वमप्यस्ति, अन्यथा 
तत्पृष्ठभाविनो बुभृक्षेयम्‌ इति विकल्पस्योदयो न स्यात्‌ । सविकल्पकमानस- 
प्रहयक्षविषयत्वेऽप्यासां न कषचिटोषः, तस्य वस्त्वाश्रयत्वेन प्रमाणत्वाभ्युपगमात्‌। 
एवं शिवोऽपि मानसप्रतयक्षगोचरो भवस्येव, कि तु शक्िद्रारेण इति विशेषः । 

यदुक्तं तत्रेवोत्तरग्रन्थे 


इस नियम के अनुसार संकल्पात्मकं है । विकल्प संकल्प के भधं का 
स्पशं भी कर पाने वाला रूपदहै। इस तरह संकल्प विकल्पात्मक मन 
हिव मे प्रमाण नहीं हो सकता । मौर जहाँ प्रमाण - प्रवृत्त नही होते, वहु तच्व 
जाना नहीं जा सकता । हसलियि अज्ञात शिव तत्तव कीदीक्षाका कोई प्रद्नही 
नहीं उठता । 

जो दैडिक गुखहोतादै। वह्‌ तो उस परम तत्तव को तत्त्वतः जानकर 
ही दीक्षा देकर दीक्ष्य शिष्य को (शिवल्व से) योजित करता है । इसील्यि कहा 
गयादहैकि ज्ञान गुष्मेदहौ रहतादै उसीसेज्ञान मि सकता है। इस प्रकार 
गरुड के प्रक्न के उत्तर प्रस्तुत किया गया है । यह उत्तर भो सामान्य उत्तर 
नहीं भपितु भगवान्‌ द्वारा किया हुआ गख्ड का समाचान है ।॥ ७५ ॥ 

इसी बात को इस इलोक मे कहते हँ - 

क्षुधा भादि का अनुभव केवल विकल्प ही नहीं है । क्योकि पहके इनका 
विकल्पात्मक मानस अनुभव ही नहं होता । 

“न' का प्रयोग यहाँ करम भिन्नता के द्योतन के व्यि है। इस तरह का 
क्रमिक प्रन यहां नहीं बनता । हि शब्द का प्रयोग हेतु र्थं महै । भूख प्यास 
आदि का केवल विकल्पात्मक मानस अनुभव ही नहीं होता । अपितु इनका पहर 
अविकत्पक मानस प्रष्यक्ष होता है । अन्यथा उसी के पीछे यह्‌ भूख है एसे 
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 क्षधाश्चनुभवो यत्र विकल्पस्तत्र नो भवेत्‌ । 

वस्त्वाश्चयो विकल्पोऽपि तद्वस्तु घटवन्न च, 

विकल्पो मानसः सुक्ष्म: शून्यशक्तिलयं गतः । 

तद्‌गतस्त्वन्य वि च्छिन्नस्तेनासौ चित्तवजितः॥ 

ज्ञानं चात्मेन्द्रियाश्लेषात्कर्ता ह्यात्मा मनः क्रिया । 

शिवः साध्योऽत्र मन्तव्यो विभुरप्येकधमतः ।\' इति । 

यत्तु भस्य शृन्यत्वमुक्तं तन्मायाक्षयोपचारेण तद्धर्मः परिणामित्वादिभिः 

शृन्यत्वाच्छन्यम्‌ इ्युक्तम्‌ । अन्यपिक्षया तु तदरून्यमेवेत्यर्थावाप्तमर । अतश्च शिवं 
शवितद्वारेण ज्ञात्वा देशिकस्तत्र दीक्षया दीक्षं योजयति इति न काचित्क्षतिः।॥७६॥ 


मानस विकल्प का उदय केपे होता दहै? यदि कोई इन्हे मानस प्रत्यक्ष का 
भो विषय माने तो इनमे कोई अन्तर नहीं पड़ सकता; क्योकि सविकल्पक 
मानस प्रत्यक्ष केवल वस्तु के ही माध्रित होते है । वस्तु हौ समे प्रमाण है। 
इसी प्रकार दिव का भी मानस प्रत्यक्ष होता है; किन्तु यह्‌ गोचरता 
दक्तिके द्वारा होती है। यही बात भगेके ग्रन्थ मे इस तरह बाणत है- 


“जहां क्षुधा-पिपासा ( भूख-प्यास ) को अनुभूति होती है, वहु विकल्प 
नहीं होता । विकल्प वस्तु के ही आश्रित होताहै। जसे घड़ा। धडा देखकर 
उसका भनुभव प्रत्यक्ष गोचर है । पर भूख-प्यास की स्थितिमें व्स्तु कौ 
भाश्रयता की तरह्‌ स्थिति नहीं होती । विकल्प यदि मानस है, तो वह्‌ सूक्ष्मता 
कीही स्थितिदहै। शन्यमे व्याप्त शक्ति सत्ताके माध्यमसे ही वहु तल्लीन 
मानस अनुभूति ( पीछे ग्यक्त होती ) है। शक्ति गत है। दूसरे विकल्पों से 
विशिष्ट है। इसल्यि ( कहु सकते ह कि ) वहु मानस नहींहै। ज्ञान सदा 
आत्मा ओौर इन्द्रियों के मिलनसे होता है। आत्मा कर्ताहै। मन उस कर्ता 
कीक्रियाहै। शिवहर परम साध्यहै। वही विभुहै। बहु शाक्त भौर एक 
रूप टै । शक्ति के माध्यम से बहु भो अनुभूति का विषय बनता है ।'' 


हिव की शून्यताकी जो बातकी जातीदहै, वह मायाके प्रभावके 
समाप्त होने के ही भर्थं में है भौर केवल उपचा रात्मक उक्ति है। माया परिणामो 
है । यह्‌ उसका धर्मं हे । सुजन, कु समय का मध्यावस्थान ओर फिर संहार । 
इस परम्परा मे भी संहार खूप शृन्यता का उल्लास तो शाश्वत हे ही । इसौ 
अथं मे शून्य शब्द का प्रयोग यहां हे । दूसरे कौ अपेक्षा तो उसकी शून्यता का 
सर्वथा अभावहीहे। 


श्रीतच्त्रा ०~-९ 
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ननु सर्वात्मनार्थो ज्ञातो भवति न तु अंशेन, विकल्पश्च सर्वात्मना 
अथं ज्ञातुं न शक्नोति -नियतांशाभिनिवेशित्वात्‌ तस्य, भतः श्िवस्तेन शक्ति 
द्वारेण विषयीकृतोऽपि सर्वामना तद्गोचरीभावाभावान्न ज्ञात इति प्ररनक्षेष- 
माशङ्क्याह्‌ 

रसाद्यनध्यक्षत्वेऽपि रूपादेव यथा तरुम्‌ । 

विकल्पो वेत्ति तद्रत्त नादविन्दरादिना शिवम्‌ ।। ७७ ॥। 


विकल्पः अत्र निविकल्पकपुष्ठभावी ग्राह्यः । तेन स तस सूपरताद्या- 
स्मकमपि रूपाद्यात्मनैव गृह्णति न रसाद्याटमनापि नियतत्वात्तदुग्रणस्थ, नहि 
सर्वात्मत्वेन अगृहीतस्वाद्‌ अगृहीत एवासौ इति वक्तुं युज्यते, अनुभवविरोधात्‌ । 
तद्वद्‌ नादबिन्द्राद्याह्मकशक्तिद्वारेण शिवोऽपि ज्ञात एव भवति इति सिद्धान्तः । 


अतः एेसे अशून्य रिव को शक्ति के द्वारा साक्षात्कार करने के उपरान्त 
ही दैशिक गुख दीक्षा देता है । शिष्य के जीवस्व को शिवत्व से योजित करता 
हे। इस प्रकार उसकी स्थिति में, अनुमूतिमें या दीक्षामे किसी प्रकार की 
कोर त्रुटि नहीं होती । ७६ ॥ 


यहाँ पुनः शङ्का उत्पन्न होती है । कोई विषय ज्ञात है-तभी कट्‌ सकते 
है, जब वह्‌ सर्वात्मना ज्ञात हौ जाय । आंरिक जानकारी को जानकारी नही 
कहु सकते । विकल्प भी सब तरह्‌ वस्तु को जानने या जनाने वाला नहीं होता; 
क्योकि वह्‌ वस्तु के किसी खास अंशके रूप पर ही आधित होता है । 


उसी तरह शिव भी शक्तिके द्वारा जब ज्ञान के विषय बनते है, तो वह॒ 
सर्वात्मना गोचर नहीं होते । इसलिये “शिवः ज्ञातः यहं कथन आंशिक सत्य 
हो सकता है- पूरा नहीं । इन आशङ्का का उत्तर दे रहेरहै- 

रस का रसना कै हारा इन्द्रिय प्रत्यक्ष न रहने पर भी जेसे सभोषख्पक 
आधार पर हौ यह्‌ वृक्ष है-एेसी विकल्पजन्य जानकारी हो जाती दहै, उसी 
प्रकार नाद गौर विन्दु भादिकेद्वाराश्शिवकोभी जान लेते हे । 

यह्‌ ध्यान देने की बात है, मूख रगने की अनुभूति निविकल्पक अनुमूति 
होती है। उसके पीछे ही एेन्द्रयिक अनुभूति का विकल्प उ्पन्न होता है । इसो अथं 
मे यहाँ विकल्प शब्द का प्रयोग किया शया है । इसी तरह पेड यद्यपि रूपवान्‌ 
भी है भौर रसवान्‌ भी है । उसमें अन्य गुण भीहैँ। पर पेड को श्पाट्मक सूप 
से ही ग्रहण करस्ते । इसका ज्ञान हो जाता है। उसके खदट्र-मीठेपन की 
जानकारी को जरूरत ही नहीं होती । वास्तव में इनका ग्रहण भी नियत ह दहै। 
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तदुक्तं तत्रेव 
प्रत्यक्षेण यथा वृक्षो रूपमात्राद्विगृह्यते । 
रसादयो गृहीता नो तथेशो ज्ञानशक्तितः ॥ 
गृह्य ते तत््वभावेन वस्तुभावविवजेनात्‌ ।' 
इति । तथा 


'बिन्दुनदिस्तथा शक्तिः शृन्यत्वे परिकल्पिताः । 
चेतसः स्थितिहेत्वथं पुननित्यं स्थिरं भवेत्‌ ॥। 
अतीन्वरियः सुसूक्ष्मत्वात्सृक्ष्मा शक्तिः स तद्गतः । 


लान शक्तिमता सापि तज्जानाज्ज्ञात एव सः॥ 


इति । एवं शक्तिरेव परतत्त्वाधिगमे परमुपाय इति सिद्धम्‌ । सा च भुवनादि- 
रूपतया अनन्तप्रकारा इत्युक्तप्रायम्‌ ॥ ७७ ॥ 


रसकाज्ञान रसनाहौ कर सकतीहै। ख्पकाज्ञान केवल नेत्रही कर 
सकते ह । वहाँ रूपात्मकं प्रहण तो है पर पूरे तरु का ज्ञान सम्भव हो जाता है । 
जबकि सर्वात्मना यह्‌ ग्रहण नहीं होता । ेषा होने पर हम यहु कहु सकते है 
कि पेड का ग्रहण तो हुभा ही नहीं । पर एसा हम नहीं कहते । अनुभव में तो 
पेडञआहोजाताहै। यदि प्रहणन मानेंगे तो अनुभवका ही विरोध होने 
लगेगा । इसी प्रकार नाद शक्तिके द्वारा या विन्दु आदि शक्तियों के द्वारा शिव 
ज्ञात हो जाते हैँ--यह सिद्धान्त स्वीकृत है। इस तथ्य को उसी जगह यों 
कहते ह 

“श्रत्यक्ष खूप से जेसे वृक्ष-रसादि के गृहत न होने परभी सूपमात्रसे 
ही इन्द्रियगोचर हो जाता है, उसो तरह शिव भी ज्ञान शक्ति के हारा अनुभूत 
हो जाता है । यह अनुभूति तात्तिक होती है । यहाँ अनुमूति मे वस्तु भावना 
का सर्वथा अभाव होता है । गौर भी- 


“विन्दु, नाद भौर शक्ति तीनों शून्य रूप मेँ परिकल्पित हँ । चित्त की 
स्थिरताकं ल्िही वह्‌ ( शिव) निस्य ओर स्थिर ( वस्तु) होता है। 
आत्यन्तिक सूक्ष्मता के कारण वह्‌ इन्द्रिय जगत्‌ को अतिक्रान्त करता दै । 
इन्द्रिय से परे है । शक्ति (भी) सूक्ष्म (तत्व) है । शिव उसी शक्ति मे रमण 
करता है । वही ज्ञान शक्ति दहै। ज्ञान शक्तिके ज्ञान से वहु परम पुरूष ज्ञात हौ 
जाता है ।' 
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एवं यत्किचन जडाजडात्मकविङववेचित्रयम्‌, यच्च तद्विषयं सृष्ट्यादि 
जाग्रदाद्यवस्थादि वा तत्सवं परमेइवरस्य शक्तिस्फार एव इत्याह 


बहुशक्तित्वमस्योक्तं शिवस्य यदतो महान्‌ । 

कलातत्वपुरार्णाणुपदादिभेदविस्तरः | ७८ ॥ 

सृष्टिस्थितितिरोधानसंहारानुग्रहादि च । 

तुर्य॑मित्यपि देवस्य बहुशक्तित्वजुम्भितम्‌ ।। ७९ ॥। 

जाग्रत्स्वप्नसुषुप्रान्यतदतोतानि यान्यपि 

तान्यप्यमुष्य नाथस्य स्वातन्त्यलहरीभरः ।। ८० ॥ 

महामन्त्रेश्षमन्त्रेशमन्त्राः श्िवपुरोगमाः । 

अकलौ सकलश्चेति शिवस्यैव विभूतयः । ८१ ॥ 

पदादि इति आदिक्षब्देन भूतभावग्रहुणम्‌ । सृष्टिस्थिति इत्यनेन कृत्य- 
भेद उक्तः । तुर्यमित्य॒न्यच्छन्दवाच्यं सृष्टयादीनामन्तर्वंति पूण पम्‌ । अनेन 
चतुष्टयार्थस्यापि भासूत्र्णं कृतम्‌, तेन स्थितो संहारे तिरोधानानुग्रहुयो रन्त्भावः 


कार्यो येनैतत्स्यात्‌, अन्यततर्यम्‌, जाग्ररस्वप्न इत्यनेन अवस्थाभेद उक्तः । धकलो 
इति विश्ञानाकलप्रल्याकलौ । अनेन प्रमातृभेदः ॥ ७८-८१ ॥ 


दस प्रकार (यह सिद्ध होता है कि) शक्ति हो परम चरम तत्त्व परम 
शिव को अधिगति मे सर्वश्रेष्ठ उपाय है। यह्‌ शक्ति "भुवन, माकाश, मन्त 
आदि अनन्त खूपों मे अनन्त प्रकार से अवस्थित है ॥ ७७ ॥ 


इस मान्यता के अनुसार जो कुछ जड-बेतन रूप यह्‌ विद्व वेचिच्य है 
तथा जो यह विचित्रतामों से भरी सृष्टि रचना है, जाग्रत्‌-स्वेप्न सुषुप्ति 
आदि अवस्थाय ह, ये सभो उसी परमेश्वर परम शिव के स्फार सूप ही है। 
उसी आधार पर कहते है 

सिव की अनन्त शक्तियों का (चास्त्रं मे) कथन है । यह (भानन्त्य) 
उससे निष्पन्न कला, तत्तव, भुवन, वर्णं, अणु (मन्त्र) भौर पद नामकं पडध्व 
मौर पञ्च महामूतात्मक महा विस्तार है ॥ ७८ ॥ 

सुष्टि, स्थिति, संहार, तिरोधान मौर अनुग्रह नामकं उसके पाच कत्य 
है । स्थिति मे तिरोधान का भौर संहार मेँ अनुग्रह्‌ का अन्तर्भाव कर देने पर 
तुर्यं अर्थात्‌ चतुर्थं प्रकाशक रूप कृत्य का महान्‌ उज्जन्न उसी की शक्ति का 
(चमत्कार) है ॥ ७९ ॥ 
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तदेवं वेचित्र्यभाजः षटत्रिशत्त्वात्मकस्य जगतश्चिदानन्देकघनः 
परमार्थः शिव एवानुप्राणकतया वतत इत्याह 


तत्त्वग्रामस्य सर्वस्य धमः स्यादनपायवान्‌ । 
आत्मेव हि स्वभावात्मेत्युक्तं श्चत्रिशिरोमते ।। ८२ ॥। 


द्विविधो हि धर्मः पदार्थस्य ~ प्राणप्रदो विशेषाधानहेतुश्च । भाद्यो यथा 
सामान्यम्‌, नहि गोत्वमन्तरेण गौः गौरेव भवति । द्वितीयो यथा गुणः, शुक्छादिहि 
लब्धसत्ताकं वस्तु विशिनष्टि । एवमिह आत्मैव तत्वसमूहस्य प्राणब्रदल्वात्‌ 
स्वभावभृतो धर्मः, अत एव अनपायवान्‌ नित्यावियुक्त इत्युक्तम्‌ । हि शब्दो 
हेतौ । नन्वत्र कि प्रमाणम्‌ इत्याशडक्योक्तम्‌ “इत्युक्तं त्रिशि रोमत' इति ॥८२॥ 


जाग्रत्‌, स्वप्न, सुषुप्ति भौर तुर्यं नामक चार भवस्थाये मौर इनके परे 
कौ अतीत अवस्थाय - ये सब उसी सर्वं शक्तिमान्‌ की शक्ति रत्नाकर कै अमर 
लह्राव ह ।॥ ८० ॥ 


महामन्तरक्ष्वर, मन्तरेश्वर, भौर मन्त्र नामक प्रमातारं के भी महा- 
प्रमाता शिव है । अकल (विज्ञानाकल-प्रलयाकर) ओर सकल ये कुल सात 
प्रमाता ह । (शिव के अतिरिक्त छः) उसी कौ विभूतियां ह ।।८१ ॥ 

आदि शब्द से भूत भाव का ग्रहण किया गया है । ७९ शलोक मेँ कृत्य 
भेद वणित है । तुर्यं शब्द का अलग उल्लेख सृष्टि आदि के अन्तर्गत पर्णरूपता 
का अथं बताने के लिये है । तुयं शब्द से पुरुषां चतुष्टय का भौ बोध होता 
है । जाग्रत्‌, स्वप्न मौर सुषुप्ति के बाद एक चौथो अवस्था का भो इससे अथं 
निकल रहा है । अकल शन्द से विज्ञानाकल भौर प्रल्याकल दोनो का ग्रहृण 
किया गया है । यह्‌ प्रमातामों के भेद हं ।। ७८-८१ ॥ 


इस प्रकार विचित्रतां से भरे छत्तीस तत््वा्मक इस जगत्‌ का वही 
चिदानन्दघन परमेदवर शिव ही परम पुरुषार्थ है । कहौ सबका अनुप्राणन करता 
है । इस तथ्यकोव्यक्तकररहैहै- 

इस छतीस तत्तवात्मक विद्व का अविनष्वर धमं आत्मा हौ है । वही 
सबका “स्व' भाव है । तरेहिरस्‌ शास्त्र का भी यही मतदहै॥ 

पदार्थो के दो प्रकारके धर्मं होते ह। १-प्राण प्रदान करने वाला धमं 
ओर २-विक्षेष आधान करने का कारण रूप धर्मं । पहला सामान्य धमं है । 
जसे गाय में मोत्व ( गायपन ) धमं । गोत्व के विना गाय गाय नहीं हो सकती । 
दूसराजसे गुण। गाय उजली है, लालहै या काली है । उसमे सफेद होना 
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तत्रह्यमेव ग्रन्थं शाश्लस्य शज्दार्थरूपतया दव विध्येन प्रवृत्तेरभयथाप्याह्‌ 

हृदिस्थं सवेदेहस्थं स्वभावस्थं सुसुक्ष्मकम्‌ । 

सामूह्यं चेव तत्त्वानां प्रामशब्देन कोतितम्‌ ।\ ८३ ॥। 

समूह एव साम्‌ ह्यम्‌ । प्रामशब्दो हि समृहार्थवृत्तिः। 

'कवलीकृतनिःशेषतत्वग्रासस्वरूपकम्‌ ।' 
हव्यादिप्रयोगदर्शनात्‌ । तच्च सर्वत्र बाह्ये देहे चान्तः साधारणासाधारणतया 
देविष्येन वतंमानम्‌ इत्यर्थः । अत एव स्वभावे स्थावरज ङ्गमाद्यात्मनि नियते 
खपे स्थितम्‌ । एवमपि हृदि बोधे स्थितम्‌, तदेकात्म्येन परिस्पफुरद्‌ इति यावत्‌, 
भत एव सुसूक्ष्मम्‌ मपरिच्छद्यम्‌ ॥ ८३ ॥ 
धवलत्व, लाक होना गौरत्व या काली होना कृष्णत्व धर्मं हैँ । ये एक दूसरे को 
अलग करते ह । गाय की विशेषता का कथन करते हैँ । विशेष भाधानं 
(आरोपण या कथन) केये गुणही कारण है। 

इस प्रकार प्रस्तुत प्रसङ्खं मे आत्मा हौ समस्त तत्तवग्राम को प्राण प्रदान 
करने वाला धमं स्वयंसिद्ध है । वह्‌ तत्तव समुदाय का स्वभाव है, भपना धमं 
है। इसलिये वह्‌ अपाय ( नश्वर ) नही, भनपायवान्‌ है-शाश्वत धर्मदै। 
वह कभी किसो अवस्था में पदार्थं से वियुक्त नहीं होता । 

"हिः शब्द श्लोक में हेतु भथं में प्रयुक्त है । इस मान्यता का क्या प्रमाण 
है-इस प्रदन का उत्तर भी इलोक मे देते है-त्रेरिर शास्त्र मे इसका उल्लेख है । 
त्रिदिरा सिद्धान्त भी इसी का पोषकं है ॥ ८२॥ 

शब्द गौर अथं दो माध्यमों से शास्त्र प्रवृत्त हैं । इसलिये दोनों दृटिकोणों 
ते उसी ग्रन्थ को उद्धत कर रहैर्है- 

हदय मे, सभी देहो मे, स्वभाव मेँ भी वह्‌ ( एकात्म्य भाव से ) भव- 
स्थित है। भौर ( अनुत्तर ) सूक्ष्म है। सभी तत्त्वों का सामूह्य ( राशि 
या गण भाव ) है--ईइसी समूहता को श्राम' शब्दसे कहा गयाहे। प्रामका 
अथं होता है, वन्द, शुण्ड, समूह या सन्दोह्‌ । ततत्वग्राम का तात्पयं विश्वरूपता 
मेहै। 

५ सामृह्य शब्द का विग्रह्‌ है-- समूह एव सामूह्यम्‌' ग्राम शब्द समुदाय 
अर्थं मे ही प्रवृत्त होता है । 

“सम्पूर्णं राशि राशि तत्त्वों को स्वरूपतः आत्मसात्‌ करने वाले को" 
तसे प्रयोगो से भी यही सिद्ध होता है । वह्‌ सर्व्र विद्यमान है । बाह्य शरीरमे 
भी है मौर अन्दर भी वही है। वह सामान्य भी है भौर भसामान्य भोदहै। 
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तत्तवग्रामस्य चास्य न संकुचित आत्मा धर्मः, अपि तु पर इत्याह्‌ 

आरमैव धमं इत्युक्तः शिवामृतपरिप्लृतः । 

शिवामृतपरिष्लूत इति परानन्दचमत्कारमय इत्यर्थः । एवं स एव 
परमुपेय इति तत्रेवावधातव्यम इत्यपि सूचितम्‌ । 

कश्च अत्र उपायो, येनैतस्साक्षत्कारो भवेद्‌ इत्याह्‌ 

प्रकाह्ावस्थितं ज्ञानं भावाभावादिमध्यतः । ८४ ॥ 

स्वस्थाने वर्तनं ज्ञेयं द्रष्टृत्वं विगतावृति । 

विविक्तवस्तुकथितशुद्ध विज्ञाननिमेलः ॥ ८५ ॥ 

ग्रामध्मंवत्तिरुक्तस्तस्य सवं प्रसिद्धघति । 

आदिशब्दा द्ावोऽपि, तेन भावाभावयोः भावयोर्वा यद्‌ मध्यम्‌ अन्तरालं 
तदवलम्ब्य प्रकारो स्वात्मन्येव, न पुनर्मावाभावादिस्वरूपे अवस्थितं यद्‌ ज्ञानम्‌, 


दोनों खूपों से ( सबको अपने मेँ स्थित कर वर्तमान है )। 

सभी स्थावर ओौर जङ्गमो के नियत निर्धारित सूपो मे वही शोभमान 
है। वह्‌ बोध खूपसे भी उल्लसित है। इस प्रकार अन्दर भौर बाहर सर्वत्र 
ठेकात्म्य भाव से अवस्थित परम तततव है । शाश्वत परिस्पूरित है । 

जहाँ वह्‌ देहो मे स्थूलभाव से स्फुरित दै-वहीं अत्यन्त सूक्ष्मता से भौ 
सब मे भत प्रोत है । कभी भी उसका परिच्छेद नहीं किया जा सकता । 
वहां पार्थक्य प्रथा का प्रवेश नहीं हो सकता; क्योकि वहु शाश्वत रूप स 
परिच्छेद्य तत्तव है ।। ८३ ॥ 

इस समग्र तत्तव समुदाय का संकचित आत्मा धमं नहीं है अपितु परम 
मात्मा है । इसी तथ्य को शलोक के माध्यमसे कट्‌ रहे हैँ - 

शिवस्व के अमृत से सराबोर स्वयं तन्मय आत्मा ही इस समस्त तत्तव 
राशि का "धर्मः ( स्वभाव ) है। 

शिवामृत शब्द ॒समज्ञने योग्य सत्य है । अनुत्तर तत्त्व का आनन्दमय 
परम उल्लास ही शिवत्वं की सुधा है । इसमे एक रहस्यात्मक चमत्कार होता 
है । वहो चमत्कारमयता साधक को इस सुधा से सराबोर कर देती है । इस 
कथन से यह्‌ सिद्ध दहै कि वही परम उपेय धर्मं है। 

वह कौन सा उपाय है, जिसके द्वारा उसका साक्षात्कार हौ ? इसका 
उत्तर दे रहे है- 

दो भावों ओौर भावाभावों के मध्य मेँ प्रकाशा रूप स्वात्म म अवस्थित 
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तस्य स्वस्य ाठमनः स्थाने स्थितौ वर्तनं जञेयं --ग्रामधमंविषये वृत्तिर्ञातव्या 
हत्यर्थः । इदमत्र तात्पर्यम्‌--भावद्रयस्य भावाभावयोर्वा प्रतीतिकाल मध्यं 
तदुद्रयावच्छेदहेतं शन्यमुपलभ्य तद्धावाभावादि युगपत्यक्त्वा तत्रेव सावधानस्य 
परमोपेये शिवामृतपरिष्टृते परमात्मनि वृत्तिर्जायते इति । तदुक्तं 

'उभयोर्भावयोनज्ञनि ज्ञात्वा मध्यं समाश्रयेत्‌ । 

युगपच्च दयं त्यक्त्वा मध्ये तत्त्वं प्रकाशते ॥ 

भावे त्यक्ते निरुद्धा चिन्नेव भावान्तरं व्रजेत्‌ । 

तदा तन्मध्यभावेन विकसत्यति भावना ॥\' 
दति । ज्ञेयम्‌ इति काकाक्षिन्यायेन योज्यम्‌ । तेन वर्तनमपि परमार्थंसाक्षात्कार- 
रूपं द्रष्त्टवं ज्ञेयम्‌, तच्च विगतावृति विगता निवृत्ता भावाभावाद्यास्मकबाह्यरूपा 
भावृतिः यस्य तत्‌, बाह्यदेशादयवच्छेदशून्यम्‌ इति यावत्‌ । भथ च विगता 
परापरात्मना कालेन रहिता कलनात्मिका आवृतिः यस्य तत्‌, अकालकलितम्‌ 
इत्यर्थ; । तदुक्तं 


स्वात्म का स्वयं अपने स्थान में वरत्तंन ज्ञेय ( जानने योग्य ) है । ( वह्‌ वर्तन ) 
द्रष्टा-साक्षी (रूपसे होता ) है । ( उस अवस्था में ) भावाभावादि स्पशं स्प 
( इधर-उधर स्थानों पर भटकन प ) आवृत्ति नहीं होती । वहु विविक्त अर्थात्‌ 
अवच्छेद शून्य ( महासत्ता ओौर स्फुरणशीलता रूप ) वस्तु ( समी गमो मे ) 
कथित है । 
वह्‌ ( अत्यन्त ) शुद्ध ( पराहन्तापरामरशंमय ) विज्ञान है । इस प्रकार 
के विज्ञान से निर्मल यह्‌ ग्रामधमं वृत्ति है। ( यह्‌ श्रोकण्ठ सदृश महागुखजनों 
दवारा ) उक्त है । उसके भन्तःप्रवेश से सब कू सिद्ध हो जाता है । 
इलोक मे (भावाभाव! के साथ आदि शब्द का प्रयोग है । यह शब्द केवल 
भाव दशा का द्योतक है। अभाव, भावाभाव भौर भाव, इन तीनों मे अभाव 
का कोई अर्थं नहीं, भाव खूप भौर भावाभाव रूप वस्तुओं मे साधक को अपनी 
साधना सम्पन्न करनी होती है । इन दोनों का मध्यावस्थान ही स्वात्म स्थिति 
की प्रकाश-विश्रान्ति दला है। दोनों के अन्तराल मे स्व प्रकाश खूप परम ज्ञान 
शाश्वत उल्छसित है । उसो भात्म स्थान मे भागमिक साधक का वत्तन (साधना 
की पराकाष्ठा) ही ज्ञेय है । साधक इसे हौ ग्रामधर्मवृत्ति कहते ह । 
तात्प्यं यहु. कि भाव-भावके बोचमे या भावाभाव गौर भावाभाव के 
बीच मे जब यह्‌ अनुभूति होने गे कि यहु उन दोनों के प्रभाव से रहित शून्य 
दक्ला है, तो उन दोनों को छोडकर सावधान साधक मध्य मे ही एक परम प्राप्तव्य 
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अपरः षोडशो यावत्कालः सप्तदशः परः \ 

परापरस्तु यः कालः स प्रियेऽष्टादशः प्रभुः ।\ 

प्राण एकं त्रिधा कालं कृत्वा चेव त्यजेत्पुनः 1' इति । 

तथा विगता पदैकादशकात्मिका आवृतिः यस्य तत्‌, तस्प्रतिनियततत्तद्‌- 

बरह्माद्याका रोज्क्ितम्‌ इति यावत्‌ । यदुक्तं 

'पदेकादशिकासाच प्राणे चरति नित्यशः। 

अकारश्च उकारश्च मकारो बिन्दुरेव च।। 

अर्धचन्द्र निरोधी च नादो नादान्त एव च। 

शकवितिश्च श्यापिनी चैव समनेकादशी स्मृता ॥।' 
इति । अत एव च उन्मनाभिन्नप्रमातुषूपं परमां साक्षात्कारलक्षणमेत दवति 
इति पिण्डार्थं । तदुक्त 


“उग्मना तु ततोऽतीता तदतीतं निरामयम्‌ ।' 
इति । अत एव तत्तटेशकलाकारेः विविक्तम्‌ अवच्छेदशून्यं यद्‌ वस्तु महा 
सत्तारमपरं त्वम्‌, तत्र कथितं सर्वागमेषु अविगानेन उक्तं यत्‌ शुद्धं पराहंपरामर्शं- 
मयं विज्ञानं तेन निमंलः तदेकात्म्यापरया खिलीकृतनिखिलबन्धो प्रामधरमंवृत्तिः 


शेवसुधा से सराबार पर-प्रकाश रूप स्वात्म मे ` वर्तन करने लगता है । उसी 
उसकी वृत्ति हो जातो है, यही बात यहां कही गयौ है- 

“दोनों भावों का ज्ञान हो जाने पर ( अच्छी तरह ) जानकर "मध्य 
का समाश्रय करना चाहिये । एक साथ ही दोनों को छोडकर मध्य मे रमण 
कर जाय । उसी मध्य मँ परम तत्तव प्रकाशित होता है । भावों से सम्पकं टुटते 
ही भब तक ( वासनावृत एवम्‌ ) वसद चित्‌ शक्ति (प्रज्वलित हो उठती है) । 
कभी दूखरे भावों मे उसका अनुप्रवेश नहीं होता । उस समय उस मध्यावस्यान 
मे समस्त वासनावासित भावनाओं को अतिक्रान्त करने वालो ( पराहुन्तापरा- 
मर्शमयौ ) चिदेक्य संवित्‌ विकसित हो जाती हे | 

काकाक्षिन्याय से ज्ञेय शब्द दोनों भर अपना अर्थं चरितार्थं करता हे । 
ससे वर्तन भी परमाथं साक्षात्कार रूप द्रषटृस्व के सदृश ज्ञेय हो जाता है । साथ 
ही विगतावृत्ति भी होता ह । अर्थात्‌ भावात्मक या भावाभावात्मक जो बाह्य 
जगत्‌ का वर्तन हे वह निवृत्त हो जाता हे भौर साक्षी भाव सिद्ध हौ जाता हे । 
इसते देश, काल, आकार रूप अवच्छेद नहँ रह जाति । पर-पर, पूर्व-पर आदि 
समय सम्बन्धो भाकलन समाप्त हो जाता हे गौर एक अकाल कलित अवस्था 
की उपलब्धि हो जातो हे । कहा गया ह- 
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“भेरवादभेरवों प्राप्तः “^-^ 1 
इत्यायुक्तेरस्मद्गुखभिरप्युक्त इति श्रीकण्ठस्येयमुक्तिः। तदुक्तं तत्र 
"चतुथं संप्रवक्ष्यामि प्रामधमविभेदतः ॥' 
इत्याद्युपक्रम्य 
"हूदिस्थं स्वंवेहस्थं स्वभावस्थं सुसुक्ष्मकम्‌ । 
सामूह्यं चेव तत्त्वानां प्रामशब्देन कौतितम्‌ ॥ 
आत्मा वं धमं इत्युक्तो प्रामधमंः प्रकीतितः । 
प्रकाशावस्थितं ज्ञनं भावाभावादिमध्यतः।॥ 
स्वस्थाने वर्तनं ज्ञेयं वतनं वृत्तिरुच्यते । 
वत्तिस्तु स्वपदं ज्ञात्वा व्रष्ट॒त्वं परिपठघते ।। 


जा ति भा 


काल तीन प्रकार से कलित होता है। १--भपर १६ कलात्मक, 
र-परापर १७ कलात्मकं भौर ३-प्र १८ कलात्मकं होता है । यह्‌ प्रभु शक्ति 
वालाहै। काकएकहीहै। प्राण इसे तीन प्रकारका बना देता है । साधक इस 
त्रिप्रकारता का परित्याग करने की साधना करे ।" 


इस आधार पर विगतावृति शब्द से एकादकश्च पदों पर आने जाने को 
भावृति की समाप्ति भी सूचित होती है । यह्‌ आवृति प्राणाचार मेँ सम्पन्न होती 
है । साधक सामान्य प्राणचार से कुण्डलिनी की ओर अपनी यात्रा जब शुरू 
करताहैतोचक्रोंको पारकर आज्ञा मे पर्ुचता है । वहां अ" से समना तक को 
एकादश पदात्मिका महायात्रा साधना का विषय है। इस यात्रा के ११ पड़ाव 
प्रतिनियत विभिन्न देवों के खूप में प्रत्यक्ष होते है । साक्षी साधक इन सबको 4 
पार करता है। तब यहु आवृति समप्तहो जाती है। जेसाकिं कहा 
गया है - 

ग्यारह स्थानों वाखी आवृति प्राण मे ही नित्य चरितां होती है। भ, 
उ, मू, विन्दु, अर्धचन्द्र, निरोधिनी, नाद, नादान्त, शक्ति व्यापिनी भौर समना । 
यहो एकादश पद हैं" 

इसलिये यह्‌ कहु सकते हँ कि यह्‌ स्वातमवत्तंन उन्मना से भिन्न होता 
है । इसके प्रमाता अक्ग होते ह । उनके लिये यह परमार्थं का साक्षात्कार रूप 
ही होता है। कहा गया है- 

उन्मना दशा तो इस एकादश ॒पदात्िमिका भवृति से अतीत पद है ¦ 
उन्मना से भो अतीत निरामय तत्तव है ।'' 
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प्रबुद्धं तद्विजानीयाद्‌बाह्यावरणवजितम्‌ । 

परापरवि नियुक्तमेकादशपदोज्क्ितम्‌ ॥ 
स्वात्मन्यात्मनि यज्ज्ञानं शिवामृतपरिप्लृतम्‌ । 
विविक्तवस्तुकथितशुद्धविज्ञाननिमलः ॥ 
ग्रामध्मवत्तिरुक्तस्तन्क्रेऽस्मिन्सवथोदितः ।' इति । एतदेव च 
अथवा शिवमन्विच्छेत्साधकः परतत्ववित्‌ ।' इत्यादि । 
“स्थितिः कार्या तु तत्तवस्था मध्यशक्तिप्रभान्विता ॥' 


इत्यन्ततत्रत्यग्रन्थार्थगर्भी कारेण ्रन्थान्तरमुपक्षेप्तुकामो ग्रन्थकारः स्वोक्त्या 
योजयति "तस्य सवं प्रसिद्धथति' इति -तस्य प्रामधमंवृततः प्राणापानगतित्रोटनेन 
मध्यधामानुप्रवेशात्‌ प्राप्तपरशक्ति्षामरस्यस्य सवं बाह्यमाभ्यन्तरं च प्रकर्षेण 
शिवाभेदमयत्वेन सिद्धयति प्रथते इत्यर्थं: । तदुक्तं 


 --~ ज 


इससे सिद्ध हो जाता है कि उन उन सीमाभों को, उन उन कालखण्डों 
ओर अनन्त अनन्त रूपों से अतीत, समस्त प्रथा के प्रभाव से प्रक्षीण जो वस्तु 
तत्तव है वही महासत्तात्मक परम तत्त्व है । यह्‌ सिद्धान्त विना किसी क्षोदक्षेम 
के विना दुर्लोचिना किये ही सभौ भागमों मे कथित है । यह शुद्ध पराहन्ता- 
परामक्शं का विज्ञान है । इसलिये अत्यन्त निर्मल है । चिदेक्यदाढर्यं की संस्कृति 
दारा साधक समस्त जागतिक बन्धनो से विमुक्त हो जाता दै । ग्रामधर्मवत्ति के 
क्रम में यह्‌ सब घटित होता है -- 

“ेरव भाव से भैरवी भाव को प्राप्त करता है।"' इत्यादि कथन के 
द्वारा हमारे पूवं गुड श्रीकण्ठ की भी यही मान्यता है । यह्‌ सिद्ध होता है। 
वहां कहा गया है- 

८“ ग्रामधमं के भेद से चतुथं ( सिद्धान्त का वणंन कर रहा हुं )'" से 
से केकर- 

तत्वों के “हृदयस्थ, सर्वदेहस्थ, स्वभावस्थ, सुसूक्ष्म भौर सामूह्य भाव 
ग्राम" शब्द से कथित हैं । आत्मा ही निश्चय खूप से धमं है । यही प्रामधर्म है । 
प्रकाश खूप स्वात्म में विद्यमान ज्ञान ही स्वात्मतत्तव है । भाव-भाव ओर भावा- 
भाव तथा भावाभाव के बीच से (निकलकर) उक्त स्वाम स्थान ङ्प परहन्ता 
विमशं मे वर्तन ही वस्तुतः ज्ञेय है। यह ग्रामधर्मवृत्ति है। वृत्ति का 
भथ है स्वात्म अवस्थान को समञ्लकर द्रष्टृत्व अर्थात्‌ द्रष्टा भाव को प्राप्त 
करना । 
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'शिवभावनयोषध्या बद्धे मनसि सृते । 
काष्ठकुडघादिषु क्षिप्ते रसवच्छिवहेमता ।\' इति ॥ ८४-८५ ॥ 
भत आह्‌ 
ऊर्ध्वं स्यक्त्वाधो विकषेस्स रामस्थो मध्यदेशगः ।\८६।। 
ऊर्ध्वम्‌ इति ऊर्ध्ववाहित्वाप्राणम्‌, भध इति अधोवाहित्वादपानम्‌ 
त्यक्वा इति तदगति त्रोटयित्वा, स ग्रामधर्मवृत्तिरर्थात्‌ मध्यनाडी प्रविशेत्‌ । स 
च कीदशः मध्यदेशगः मध्यनाडिकाया भपि यद्‌ मध्यं तत्रस्था या बिससूत्राकारा 
शक्तिः तस्या देशः अन्तर्ग्योमरूप एकदेशस्तम्‌ गच्छति जानाति य: सः--तदेक- 
तानतया तच्निष्ठ इति यावत्‌ । तदुक्तं 
(मध्यनाङो - मध्यसंस्थबिससूत्राभरूपया ) 
ध्यातान्त््योमिया देव्या तया वेव: प्रकाशते ॥' 


वही साधक प्रबुद्ध है, जो बाहर वासनात्मकं जावरण से विमुक्त हो । 
परापर रूप से ऊपर तथा एकाद पदात्मक वुत्ति से भी ऊपर स्वात्म तत्त्व मे 
अवस्थान का जो ज्ञान हैव सुधा से शाश्वत ओत-प्रोत है, वही सर्वावच्छेद शून्य 
वस्तु है । सभी भागमों मे वह्‌ प्रतिपादित है। शुद्ध पराहन्तापरामशं रूप 
विज्ञान के द्वारा अत्यन्त निर्मल है। इस तन्त्र परम्परा मे सब तरु प 
प्रमाणित, व्यक्त, सिद्ध भौर समथित यह सिद्धान्त हं । यह सब प्रामध्म 
वृत्ति हे | १ 

यही बात--'“परमतत्वेत्ता साधक शिव कौ ही भाकाक्षा करे" तथा 
“"मध्यावस्थान को शक्ति के चमत्कार से प्रम तत्तव मे स्वात्म स्थिति 
( सुदृढ ) करनी चाहिये ।” इस उक्ति से भी सिद्ध है । यहां तक कै उद्धरणसे 
ग्रन्थकार ने समस्त कथनीय विषयों का अपने कथन मे अन्तर्भाव कर लिया हे । 
अब दूसरे ग्रन्थ के उद्धरण देना नहीं चाहते । इसलिये अन्त मे अपनो बात “तस्य 
सवं प्रसिद्धथति'" कहकर पूरी कर ली ह । उस प्रामधर्मवृत्ति की प्राण-अपान 
गति को तोड़ देने चे मध्य धाम मे अनुप्रवे हो जाता है। इससे बड़ शक्ति 
मिलती है । परम शक्ति-शिव रूप सामरस्य की अनुमूति साधकं को हो जाती 
है। एेसे साधक को सारा बाहर भोतर, पूरी तरह हिव महाभावमय लूपसे 
सिद्धहो जाता है। परमशिव की टेकात्म्यप्रथा प्रथितदहो जाती है। कहा 
गया है--“जागतिकता के बन्धन से बधे, रूण तथा काष्ठ मौर कुड्य र 
प्रक्षिप्त, जंग लगे लौह 'मन' के ल्यि पारस स्पशं के समान है, जिससे 
मन का लोहा भी स्वर्णं बन जाता है ॥ ८४-८५॥ 
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इति । अत एवोक्तं रामस्थ इति 
५५१ एकाकी न रमाम्यहम्‌ | 
इत्याद्युक्त्या रमते तत्तज्जडाजडात्मना विस्ववेचि्रयात्मना क्रीडति इति 
रामः परमातमा, तत्र॒ तिष्ठति तद्रपतया परिस्फुरति इत्यर्थः । तदुक्तं 
त्रिशि रोभैरवे 
'सेष्यमानमधोध्वं तु प्राणापानोत्थरूढधीः \ 
ऊध्वं त्यक्त्वा त॒ प्रविशेद्रामस्थोऽत्रात एव च ।\' 
तत्रेवागूरणेन भगवत्या 
"रामः किमुच्यते देव योऽत्रस्थः स च कः प्रभो । 
तस्याम्यासः कथं नाम ब्रूहि सवं महेश्वर ।\' 
इति पुष्टे, भगवता 
'रामस्थं परमेशानि योगं यत्कोतितं मया। 
कथयामि यथातथ्यमम्यासस्तस्य योगतः ॥\' 
इत्यन्तेन प्रतिज्ञाय, तत्समाधानं बहुना ्रन्थेन कृतम्‌ । ८६ ॥ 
द्सील्यि कहा गया है- 
प्राण रूपी ऊर्वं तथा अपान शूपी अधोगति को तोड़कर साधकं मध्य 
नाडी मँ अनुप्रवेश करे ( उसमे भी नाड़ीगत सूक्ष्म नाड़ी कुण्डलिनी के ) 
मध्य॒मे अवस्थान करे। एेसा सिद्ध साधक ही ( विक्व॒वेचित्र्य 
रमने वाके) राम म अवस्थित है, अर्थात्‌ परम शिव भाव मँ प्रतिष्ठित 
रहता है ॥ ८६ ॥ 
ऊध्वं वाहु करे के कारण ऊर्ध्वं ' शब्द का अथं ्राण' भौर अधोवाही 
होने कारण अधः शब्द से अपान" अर्थं लिया गया है । त्यक्त्वा का अर्थं छोड- 
कर होता है; किन्तु यहाँ प्राण मौर अपान की गतियो को तोड़कर मर्थं होना 
चाहिये । स का अर्थं वह॒ साधक जो भ्रामं धमं वृत्ति अपना चुका है । वहु मध्य 
नाडो मे प्रवेदा करे । उसी का विशेषण शब्द है "मध्यदेशगः" मध्य नाडो का भी 
बिचला भाग । वहां कमलनाल में उल्लसित बिसतन्तु के समान, शक्ति रहती है । 
उसी का वह्‌ (अन्तर्व्योमरूप) देदा ह । उसमे साधक की गति हो जाती है । इस 
गति से वहु उस देद का ज्ञाता बन जाता है । एेसा वह्‌ साधक एकनिष्ठ भाव 
से उसमे स्वयम्‌ उल्लसित हो जाता है । कहा गया है-- 
““शक्ति मध्य नाडी के बीच मे बिस तन्तु के समान शोभमान रहती है । 
ध्यानकर्ता उसका ध्यान करता है । अन्तर्न्योम रूपिणी उस देवी के द्वारा ही 
वह्‌ परम देव शिव प्रकाशित होता है ।'' 








१४२ श्रोतन्त्राखोकः 


दह्‌ च तदेव ग्रन्थकारः शब्दार्थद्वारेण पठति 

गतिः स्थानं स्वप्नजाग्रदृन्मेषणनिमेषणे । 

धावनं प्लवनं चैव॒ आयासः शक्तिवेदनम्‌ ।! ८७ ॥ 
बुद्धिभेदास्तथा भावाः संज्ञाः क्मण्यिनेकशः । 

एष रामो व्यापकोऽत्र शिवः परमकारणम्‌ । ८८ ॥। 


स्वप्नः विकल्पः, जाग्रत्‌ ज्ञानम्‌, उन्मेषणम्‌ ईश्व रदशा, निमेषणं सदाशिव- 
दशा, भायासः “अय गतौ" गत्यर्थो ज्ञानार्थः तेन भयः अयनं ज्ञानं तस्यासः 
क्षेपो निवृत्तिः-अज्ञानम्‌ हत्यर्थः । धर्माद्या -अष्टौ बुद्धिधर्माः, संज्ञा-- 
यादृच्छिका डित्थादयः, कर्माणि-ग्यापाराः । अनेन च गत्यादिना चतुर्दशकेन 
सकलविषश्वस्वीकारः कृतः । यच्चेतदगस्यादि एष रामः- सकलविश्वावभासन- 
क्रीडापरः परमात्मा परमेश्वरः, अत एवोक्तं “व्यापकोऽत्र शिवः परमाकारणम्‌' 
इति, अत्र इति गत्याद्युपलक्षिते विश्वस्मिन्‌, शिवस्यैव हि अयमशेषविश्वात्मा 
स्फार इति भावः । तदुक्तं 


यही ध्यान मे रखकर मूल श्लोक मे "रामस्थः' शब्द का प्रयोग किया 
गया है । ( उसका स्वभाव है ! “ ~" “मँ मकेले रमण नहीं करता ।' इस तरह 
को उक्ति से ( यह अर्थं निकलता है कि ) जड-चेतन रूप से विश्व को विचिनच्र- 
ताभों का भाधार भौर भकार बनकर वही खेल रहा है । ठेखा रमण करने 
वाला परमात्माशिव हीहै। उस राम में वहु स्वयं प्रतिष्ठित हो जाता 
है । तद्रष होकर उल्लसित होने लगता है । त्रिशिरो भैरव शास्त्रम भी यह्‌ बात 
इस तरह कही गयी हे-- 

श्राण भौर अपान की ऊपर भौर नीचे की स्वीकृत गतियो से ऊपर 
उठकर स्थितप्रज्ञ साधक वच्िणी, चित्रिणी मौर कुण्डलिनी के मध्य में प्रवेश 
कर जाता हं । इसलिये उसे ही रामस्थ कहते है | 

वही मां परमाम्बा भगवती शक्ति आग्‌रण ( आक्षेप ) पूर्वक शिव 
से प्रह्न करती हे कि ^हे देव राम किसे कहते हँ ? वह कौन तत्व हे जो यहां 
भवस्थित हे, उसे क्या कहते है ? उसका क्या नाम है। ह सर्वशक्तिमान्‌ 
परमेश्वर ! भाप यह्‌ बताने की कृपा करे कि उसकी प्राप्ति का अभ्यास कैसे 
किया जाय ?" इस प्रश्न का उत्तर देते हुए मगवान्‌ कहते है- 

हे देवि ! हे परमेदवरी ! मेने जिस रामस्थ योग की चर्चा कहै, 
म इसे यथातथ रूप से स्पष्ट करता हूं । साथ ही अभ्यास योग का भी निर्देश 
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विषयेषु च सर्वेषु इन्द्रियार्थेषु च स्थितः । 
यत्र यत्र निरूप्येत नाशिवं विद्यते क्वचित्‌ ।।' इति ॥ ८७-८८ ॥ 
कथं चात्र तदेकाटम्यापत्तिलक्षणा स्थितिर्भवति इत्याह 


कल्मषक्षोणमनसा स्मृतिमात्रनिरोधनात्‌ । 


ध्यायते परमं ध्येयं गमागमपदे स्थितम्‌ । ८९ ॥। 
परं क्षिवंतु व्रजति भैरवाख्यं जपादपि। 


येन क्षीणं कल्मषं तत्तदुभेदावभासकालुष्यं यस्य तादु शं मनो, मनुते इति 
मनो विमर्शात्मावबोधो यस्य तेन 


(सर्वा विकल्पः स्मृतिः द , (०५१०० ०६००६०७००. ७७७ ।' 


--्् ~ 


करता हुं ।'' भादि से इस शलोक तक इस प्रकार की प्रतिज्ञा कर उसका 
समाधान भी बहुत ग्रन्थो के आधार पर प्रस्तुत किया गया हे ॥ ८६ ॥ 


ग्रन्थकार यहाँ वही तथ्य शब्द भौर अर्थं के माध्यम से कह रहे है- 

गति, स्थान, विकल्प खूप स्वप्न, ज्ञान रूप जाग्रत्‌, उन्मेषण, निवेषणः; 
धावन, प्लवन, आयास, शक्तिवेदन, बुद्धि भौर उसके भेद, भाव, सारो संज्ञाय, 
मोर सारे कमं ये चौदह्‌ (शब्दतः भर अर्थतः दोनो दुष्टियों से) रामही है । इस 
रूपमे भोपरमकारणल्पश्शिवही व्यापक हैं। 

जगत्‌ तो निरन्तर गतिक्षौल है। स्थान देशदहै। यहु गतिके विपरोत 
है । गति भी राम भौर अगति भी राम। संसारके सारे विकल्प जो स्वप्न 
बनकर अते ह। जानकारीतो जागृतिमेही होतो है। चाहे वहु भौतिको 
या अभौतिक । भौतिक जानकारी अज्ञान हौ है । आत्मिक जागृति ही वास्तविक 
ज्ञान है । तभी इस स्तरसे उन्मेषण होतादहै। उन्मेषमे ही पारमेकष्वर भाव 
उपलब्ध होते ह । निमेषण मे शिव सदारिव दक्षा अपना लेते ह भौर भस्फुटता 
वहां अपना घर बना छेती है । भायास शब्द अय' धातु से बनतादहै। मयका 
अर्थं है गतिः । गति का अथं ज्ञान भी होता है । मय से भयन शब्द बनता है । 
यह्‌ ज्ञानार्थक भो है । इसका भास (असु क्षेपणे धातु) अर्थात्‌ क्षेपण अर्थं है। 
ज्ञान का क्षेपण अज्ञान बन जातारहै। धमं आदि ८ बुद्धिकेभेदर्ह। ये सभी 
बुद्धि भेद शब्द से आकलित ह । भाव अर्थात्‌ क्रिया अथवा उत्पत्ति के प्रतीक 
वस्तु । उनकी संजञार्ये अर्थात्‌ सांसारिक वस्तुओं के नाम । सारे कमं जागतिक 
व्यापार । ये सभो गति से केकर कर्मं तक चौदह वस्तुएँ भी राम है । 
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इति नीत्या स्मृतिरेव केवला स्मृतिमात्रं श रोरमुखहस्ताद्यात्मक विकल्पनम्‌, 
तस्य निरोधनम्‌--भाकारादयुल्केखशुन्यत्वेन प्रतिहुननं तदवलम्ब्य, तत्तन्नियताः 
कारसकोचामावात्‌ परमं ध्येयं शिवलक्षणं परमकारणं ध्यायते स्वात्माभेदेन 
परामृश्यते । यदुक्तं 

"ध्यानं या निश्चला बुद्धिनिराकारा निराश्चया। 

न तु ध्यानं शरीरस्य मुखहस्तादिकल्पना ।\ 
इति । एवंविधो ध्याता, गमो गमनं गतिः, अगमङ्च अगतिः स्थानमु, 
ताभ्यामुपलक्षिते पदे समनन्तरोक्ते चतुदंशविधे भश्नये स्थितम्‌, भत एव 
परं पूर्णम्‌, अत एव च भैरवाख्यं शिवं ब्रजति -तस्पमावेशमाप्नोति इत्यथं; । 
न॒ केवलमयं ध्यानादेव शिवं व्रजति यावज्जपादपि इट्युक्तं--जपादपि 
इति ॥ ८९ ॥ 


इन चौदहों मे सारा विव समाया हुमा है । यह्‌ सारा प्रसार हौ “राम 
तस्व है । यह प्रसार क्या है ? विद्व को आभासमान करने को एक क्रोडा । 
हस क्रीडा को, खेल को, इस कौतुक को करने वाला भी वही रामह, रमने 
वाला है । वही परमात्मा परमेश्वर है। गति भादि से उपलक्षित इस विष्व मं 
सम्पूरणं विक्ष्वात्मक यह्‌ विस्फार भी उसी का चमत्कार है । इसीलियि कहा गया 
है कि "वही ग्यापक परदिव इस विस्फारकापरम कारण भीहै। कहा गया है- 

“समस्त इन्द्रियार्थ रूप विषयों मे अवस्थित (वही परम तत्तव है) । 
जितनीं ही इसकी विवेचना करते हैँ--इसे निरूपित करने का प्रयल्न 
करते है वहाँ वहा वही मिलता है। शिव के अतिरिक्त कहीं कुछ मी 
नहीं । ॥ ८७ ॥ 

उसमे एेकात्म्य रूप तादात्म्य को लक्षित करने वाली स्थिति केसे होती 
है--इस तथ्य को कहु रहे है-- 

निर्मल मन से विकल्पों को निर्मूल कर अभेद भाव से परम 
ध्यातव्य शिव का ध्यान करने से, संसुति मे ओत प्रोत, सर्वत्र अवस्थित उस 


भेरव रूप परम शिव में गति हो जाती है-समावेश हो जाताहै। न केवल 


ध्यान से ही भपितु जप से भी भैरव समावेदा भवश्यम्मावी है । 

समस्त विष्व भेद के भवभासों से भरा हुमा है। यह मेद बुद्धिही 
कालुष्य है । कल्मष है । साधक हस दोष से रहित होते ह । वे क्षीणकल्मष मन 
वाके होते हैँ । उनको विमर्शं रूप बोध हो जाताहै। शरीरम मुख हाथ भादि 
की स्मृति के विकल्प से सारा विष्व ग्रस्त है । “सारा विकल्प दही स्मृति है।' 
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कोऽसौ जपो नाम इत्याशङ्क्याह 

तत्स्वरूपं जयः प्रोक्तो भावाभावपदच्युतः ।\ ९० ॥ 

तस्य दिवस्य, स्वरूपं परावाक्स्वभावम्‌ आत्मरूपम्‌ भर्थाद्‌ भूयो भूयः 
परामर्यमानं जपः, भत एव भावाभावपदच्युतः--ूरवोक्तनीष्या तन्मध्यस्फु- 
रत्संवित्परामर्शमात्रसार इत्यर्थं: । तदुक्तं 


“भूयो भयः परे भवे भावना भाष्यते हिया) 
जपः सोऽत्र स्वयं नादो मन्त्रात्मा जप्य ईदृशः ।\' 


हति । एवं प्रामधर्मवृत्तिरेव रामस्थ इत्युक्तं स्यात्‌ । तदुक्तं श्रीत्रिषि रोभैरवे 





इसके अनुसार स्मृति मात्र का अर्थात्‌ हम विकल्पात्मक संस्कार का निरोधन 
भावश्यक है । जैसे इयामपट पर लिखी लकीर मिटा देने पर कुछ नहीं 
रहता है, उसी प्रकार भेदात्मक विकल्प को मिटा देने पर साधकं निर्मलहो 
जातादहै। 


अब वहु रूपादि नियत-प्रतिनियत संकोचो से रहित होकर दिव रूप 
परम कारण भगवान्‌ के ध्यान में रम जाता है । रामस्थहो जाताहै। स्वास्म 
से भभिन्न परमात्म में स्थित होना उसका 'स्व'भाव बन जाता है । इसी परामशं 
मे वह्‌ लीन रहता है । कहा गया है- 

“ध्यान निश्चल बुद्धि दै । इसमे आकारात्मक (संकोच) समाप्त 
रहता है । वहु निराध्रित अर्थात्‌ स्वतन्त्र भौर पराश्रय निरपेक्ष होता है । 
( अनेकानेक ष्टं भौर उनके चित्रो म ) मुख हाथ इत्यादि अंगो कौ कल्पना 
ध्यान नहीं है ।" 

इस प्रकारका ध्यान करने वाला साधक गति रूप (गत्यात्मक) भौर 
अगति रूप (स्थित्यात्मक) पर्वोक्तं १४ स्थानों मे (एक प्रकार से व्याप्त सा) रहने 
की स्थिति बना चुका होता है । वह्‌ भैरव खूप शिव समावेश मे स्थिर हौ जाता 
है। यहु ध्यानदेनेकी बातहौ किं यहु भैरव समावेश केवल ध्यान से ही नहीं 
अपितु जपसेभीहोता है॥ ८९॥ 

यह जप नामक क्या पदाथं है ? इसका उत्तरदे रहै दहै 

उस परम कारण हिवका भस्मख्प ही जपहै। भावाभाव (प्राणा- 
पानादि गत्यात्मक) पद को सोमाको पार कर जाने की दशा जह चिदेक्य 
परामश हो- वही जपदहै। 

श्रीतन्त्रा०-१० 
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'गच्छंस्तिष्ठन्स्वपञ्जाग्रवुन्मिषल्निमिषंस्तथा । 
धावनं प्लवनं चव आयासः शक्तिवेदनम्‌ ।। 
बुद्धिभेदास्तया भावाः संज्ञाः कर्माण्यनेकशः । 
एतच्चतुदशविधं रामं त॒ परिकोतितम्‌ ।\ 


श्यापितं देवदेवेन शिवेन परमात्मना । 
सं भावान्तरस्थेन अनेकाकारलक्ष्मणा ॥ 
कल्मषक्षीणमनसा स्मृतिमात्रनिरोधनात्‌ । 
ध्यायते परमं ध्येयं गमागमपदे स्थितम्‌ \। 
परं शिवं त्‌ व्रजति भेरवाख्यं जपादपि। 
तस्स्वरूपं जपः प्रोक्तो भावाभावपदच्पुतः ।\' 


इति ॥ ९० ॥ 


हि 
~ = 


शिव का स्वात्मरूपं वस्तुतः परावाक्‌ है । परावाक्‌ का शाष्वत परामशं 
ही जपदहै। इस परामशं दशा मे भावाभावास्मक पद मे स्थिति नहीं 
रहती; अपितु मध्यावस्थान की दशा प्राप्त हौ जाती है। भाव भौर भावाभाव 
दोनों की स्थिति संकोचात्मक होती है । साधकं इसका त्रोटन करता द भौर 
बीच मे विराजमान हो जाता है। वहीं पर संवित्‌ का अमत परामर्शं होताहै। 
व्ही जप है । कहा गया है - 

"बारम्बार उस परम भावमे जो भावना भावित कौ जाती है--वही 
जपदहै। एकप्रकारसे यह्‌ स्वयंनाददहै। यहु मन्त्रात्मक होताहै। एेसा 
परामश ही या नाद ही जपने योग्य है। जप्य की जगह जप पाठभीहै। वहां 
एेसा ही जप होता हे-यह्‌ अथं होगा ।'' 

उक्त विचार से यहु निष्कषं निकलता ह कि म्रामधर्मं-वृत्ति साधकहौ 
रामस्थ हे । यही बात त्रिश्िरोभैरव ग्रन्य में यो प्रतिपादित है-- 


“गति, स्थान, स्वप्न, जाग्रत्‌, उन्मेष, निमेष, धावन, प्लवन, भायास, 
शाक्तिवेदन, बुद्धि व उसके भेद, भाव, संजये मौर सारे कमं ये १४ राम कहे 
गये हँ । यह्‌ सारा प्रसार, सभी भावों के भन्तर म स्थित, सर्वाकार देवदेव, 
परमास्मा शिव से व्याप्त है । क्षीण कल्मष मन से विकल्पात्मक अंशांशिक कत्पनागों 
के निरोध से ओर मध्यावस्थान के माध्यम से वह परम शिव ध्यातव्य ह । न 
केवल ध्यान से ही; अपितु जपसे भी भैरवरूप शिवम समावेश होता है। 
भावाभाव पद से ऊपर उठकर उसका परामशं करना हौ जप है" ९० ॥ 
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ननु प्रायः सर्वत्रेव ध्यानस्य व्यतिरिक्तसाकारध्येयविषयत्वं, अपस्य 
विकल्पात्मकव।चकवाच्यजप्यनिष्ठत्वं चोक्तम्‌, इह॒ पुनः स्वात्माभेदेन परामर्शी- 
मात्रमेवोभयो रूपम्‌ इति किमेतद्‌ इत्याशंक्याह 


तदश्रापि तदीयेन स्वातच्त्येणोपकल्पितः । 
दू रासन्नादिको भेदश्चित्स्वातन्त्यव्यपेक्षया । ९१ ॥ 


इह॒ पराहंपरामर्शमात्रसारष्वात्‌ स्वतन्त्रप्रकाशात्मा परमेश्वर एव 
प्रमाथं इति तत्प्राप्तौ उपदेश्यभेदेन तदूपकल्पितमेव उपायानां नानात्वम्‌, तेन 
चित्स्वातन्त्यप्रधानतया उल्लसित उपाय आसन्न इत्युच्यते, भन्यथा तु इतर 
इत्याह दूर इति । एवमपि उपेयासन्नतया कस्यचिदेव उपायत्वम्‌ इति 
नाशङ्क्यम्‌ -उपायोपेयभावस्य द्वा रद्रारिभावेन वक्ष्यमाणत्वात्‌ ॥९१॥ 


पर्न है कि ध्यान का विषय साकार ध्येयहं । एसे जप में विकल्पात्मक 
वाच्यवाचक जप्यनिष्ठता ही मुख्य हं किन्तु यहाँ स्वात्माभेद परामर्शं 


मात्रही ध्यान भौर जप दोनोंकाखूपरहै, यहु कथितहे। यहु क्यों? हसका 
उत्तर दे रहे है- 


उपासना को इस प्रक्रिया मे उस ( स्वतन्त्रात्मा ) परमेश्वर के स्वातन्त्य 
के कारण ही दूर ओौर आसन्न आदि भेद उपकल्पित है । पराहन्ता परामशं खूप 
चित्‌ के स्वातन्त्र्य को अ्पेक्षासेही (ये भेदहो जाते है) । 


अत्रापि शब्द से ध्यान भौर जप उपासना की प्रक्रिया का संकेत ह । 
इस प्रक्रिया में जो भेद होगे, वे स्वातन्त्य शक्ति कं कारण ही सम्भवह। 
यह्‌ सत्य ह कि स्वतन्त्र भ्रकाशार्मक परमेश्वर हौ परमार्थं तत्तव स्वीकृत 
ह । वह्‌ पराहुन्तापरामशं रूप से शाश्वत उल्लसित है । उसकी प्राप्ति कं 
लिये शिष्य साधक को गुर की आवदयकता अनिवायं है । गरु, शिष्य की 
योग्यता के अनुसार ही उपदेश देता हे। उसकी प्राप्ति के उपाय बतलाता 
हे । जि उपाय मेँ चित्‌ स्वातन्त्य की प्रधानता होती है, वह उपाय आसन्न 
उपाय होता हं । इसके विपरीत दूरगामी उपाय होता हे । यही उपायों का 
नानात्व हे । दूर मौर आसन्न आदि इसके मेद हैँ । यह्‌ उपाय सम्बन्धो भेद है । 
उपेय तो चिह्स्वातन्रय संवलित परम-परमाथं शिव ही हे । 


उपेय जहाँ भासन्न है, वहु किसी-किसी की ही उपायता कल्पित को 
जा सकती है । यह्‌ सन्देह निराधार है क्योकि उपायोपेय भाव में द्वार गौर 
दारो भाव-सम्बन्ध होता है । यहाँ उपेय परमार्थं की प्राप्ति में शिष्य की योग्यता 





तन । 
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एतदेवोपसंहुरति 

एवं स्वातन्त्यपु्णत्वादतिदुघंटकार्ययम्‌ । 

केन नाम न रूपेण भासते परमेदवरः ॥ ९२ ॥ 
ख्पेण इति तत्तत्स्वशक्त्यात्मना इत्यर्थः ।॥ ९२ ॥ 

अत एवाह 

निरावरणमाभाति भात्यावृतनिजात्मकः । 
आवुतानावुतो भाति बहुधा भेदसंगमात्‌ ।। ९३ ॥ 
इति शक्तित्रयं नाथे स्वातन्तर्यापरनामकम्‌ । 
इच्छादिभिरभिख्याभिगंरुभिः प्रकटीकृतम्‌ ।॥ ९४ ॥ 


की अपक्ष होती है। गुरु ही इसमें प्रमाण होता है। यह्‌ तथ्य विक्ेषण का 
विषय है | ९१ ॥ 


दसी विषय का उपसंहार कर रहे है- 


इस प्रकार स्वातन्त्र्य स्वभाव भौर पूर्णं स्वभाव परमेश्वर वहु भघटित 
धटना पटीयान्‌ (स्वयं सिद्ध) है । एेसा (आइचर्य जनककर्तृस्वसम्पन्न) परमेश्वर 
किस रूप से नहीं भासित हो रहा है ? भर्थात्‌ सर्वरूपो मे वही भासमान है ॥ 

“रूपेण' इस शन्द के माध्यम से ग्रन्थकार यहु कहना चाहते है कि जिन 
जिन रूपो मे वहु भासितदै, उन उन ू्पों मे भासित होने की शक्ति उसमें 
है । उसी शक्ति रूप से वहु भासित होता है । यही उसका स्बातन्छ्य है । हूपों 
रूपो मे भासमान होने पर भी वह अंशांशिक नहीं होता क्योकि वहु सदा पूर्ण 
है ॥ ९२ ॥ 

इसील्यि कहते है-- 

१-वह्‌ निरावरण रूप से भासमान है । २-वह्‌ स्वयम्‌ भवृताट्मक रूप 
से भासित है भौर ३-वहु आवृतानावृत शूप से भी भासित होता है। क्योकि 
उसमे नानात्व का संगम है ॥ 

इन तीन शक्तयो का वह्‌ प्रतीक है । इन तीनों शक्तियों का उसमे होना 
ही उसका स्वातन्त्रय है । इन तीनों शक्तियों को ही गुखुजनों ने एषणीय भादि 
नामों से अभिहित किया है- 

निरावरण कहने का तात्पर्य है कि वहु शुद्ध प्रकादारूप है। आवृत 
कथन यह्‌ सिद्ध करतादहैकि भेद की कटुषता का उसमे जब उदय रहता है, 
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निरावरणम्‌ इति शुदधप्रकाशमयत्वात्‌, आवृत इति भेदकालुष्योदयात्‌, 
भावृतानावृत इति शुद्ज्ञानमयत्वेऽपि भेदकालुष्याभूत्रणात्‌, अत एव परापर- 
परापरत्वं बहुधा इति एषणोयादिनानात्वाद्‌ मनेकप्रकारम्‌ इत्यर्थः । निरावरण. 
त्वेऽपि हि निषेध्यमाननत्वाद्‌ भेदस्य वासनामात्रेणावस्थानम्‌ । इति शब्दः स्वरूप- 
परामर्शकः, तेन एतदेव अवभासमानं निरावरणत्वादि परादिषूपं शक्तित्रयं 
गुरुभिः एतच्छाल्रावतारकेः इच्छादिसंज्ञाभिः परमेश्वरविषयतया उन्मीलितमपि 


स्वातन्तर्यशक्त्यभिधानमेव इति "बहुशक्तिघ्वमप्यस्य तच्छक्टयेवावियुक्तताः 
इति निर्वाहितम्‌ ॥ ९३-९४ ॥ 





तव भौ वह्‌ भासित होता है। भवृततानावृतका अथंहैकि शुदधज्ञान मय होने 
प्र भी वह मेदवादिता कौ प्रार्थक्य प्रथासे प्रथित होता हुआ भासमान है । 
इसलिये उसे पर, अपर गौर परापर तीनों खूपों से भासित मानते है । 


बहुधा प्रयोग से भेदवाद की अनन्तता सूचित होती है । वह्‌ एषणीय 
भीदहै। वहज्ञेयभीदहै। वह्‌ कार्यभीदहै। इनल्पोंमें वह्‌ एक होते हुए भी 
भनेक है, यह्‌ सिद्ध हो जाता है । प्रन उपस्थित होता है कि निरावरण भास- 
मानतामें तोभेदको कल्पना मी नहींको जा सकती ? इसका उत्तर यह्‌ 
हैक्रिजिप समय वहु निरावरण भासित होता है, उस समय भो वासना मात्र 
से भेद विद्यमान है । यह्‌ ध्यान देने को बात है करि निषेध वहीं होता है, जहां 
भ्वृत्ति को वासना विद्यमान रहती है । निर्‌ उपसर्ग आवरण की वासनात्मक 
उपस्थिति को सूचना भो देता रहता है । इससे मेदवादिता से सदा सावधान 
रहते हुए उस परमार्थं का साक्षात्कार करना श्रेयस्कर है ॥ ९३ ॥ 


इति शब्द यहाँ शिव के स्वरूप का परामर्शंक हे । इसी प्रत्यवमरा से यह 
प्रतीत होता ह कि शिव म यह्‌ तीनों शक्तियाँ शाश्वत समुल्छसित है । जहां 
वह्‌ निरावरण भासमान है, वहाँ पर हे । यहा अपर हे। परम शिव मे यह्‌ 
तीनों शक्तियां ह । यह सुनिश्चित हे । 


इस शाख के संवर्धंक गुखजनोंँ ने यह्‌ प्रकटित किया हे कि इच्छा आदि 
तीन रूपों म उन्मीलित रक्तियां हौ इन तीन रूपों मेँ प्रोल्लसित ह । इन्हे वे 
दूसरे शब्दों मे स्वातन्य कहते हँ । इस कथन से इस उक्ति का भी निर्वाह हो 
जाता हे, जिसमें कहा गया हे कि इस परमेश्वर की अनन्त शक्तिमत्ता भी वही 
हे । उसकी शक्तियों मे शाश्वत मभिश्नता हे ॥ ९४ ॥ 











१५० श्रीतन्त्रालोकः 
बहुशक्तित्वमेव च एतदभिधायकानां प्रवृत्तिनिमित्तम्‌ इत्याह 
देवो हयन्वर्थ शास्त्रोक्तैः शब्देः समुपदिश्यते । 
महाभेरवदेवोऽयं पतियंः परमः शिवः ॥ ९५ ॥ 
अन्वर्थैः व्युत्पन्नः निख्क्तैः, शाखोक्तेः सामयिकेः ॥ ९५ ॥ 


तदेवाह 
विष्वं बिभति पूरणधारणयोगेन तेन च धियते । 


सविमक्षंतया रवरूपतश्च संसारभीरुहितङ्च्च ।। ९६ ॥ 
संसारभीतिजनिताद्रवात्परामहं तोऽपि हूदि जातः । 
प्रकटीभूतं भवभयविमन्षेनं शक्तिपाततो येन । ९७ ॥ 





स कथन का प्रवृत्तिनिमित्त उसका बहुशक्तित्व हौ हे-- यही कर रहे 
है-वह दिव्यशव्ति सम्पन्न शिव अन्वर्थं शाखो मे उक्त शब्दों द्वारा ही समु- 
पदिष्ट होता ह । वही महाभैरव देव भी हं । वही ( सवका ) पति हे। वही 
परमशिव हे । 

भन्वर्थं शाख व्युत्पत्तिपरक निरुक्त शाह्ञ होते है । उनकी ब्युत्पन्न 
ग्याख्याभों मेँ प्रयुक्त शब्दों के द्वारा हौ उसका उपदेश होता हं । ये सारी 
शाश्चोक्त चचिं सामयिक होती है । सामयिक का दो अर्थं है । १-तात्कालिक 
भर २-समय अर्थात्‌ दिष्य के द्वारा चरितव्य मान्य नियम संयम पूणं सिद्धान्त 
से समन्वित । निष्कषंतः गुखजनों से उपदेशा ग्रहणकर नियम संयम पूर्णं माव से 
महाभैरव देव खूप परमरिव का साक्षात्कार करना चाहिये ॥ ९५ ॥ 

इसी बात को कहु रहे र्है- 

पूरण धारण योग से वहु (महाभेरव देव) विश्व का भरण पोषण करता 
है । विश्वके द्वारा वह्‌ धारित ओर पोषित भी होता है । विमां स्वभाव के 
कारण गौर रव (शब्द) खूप होने के कारण वहु संसार से भीत ( साधको ) 
का हितकारक भीहै। 

चिदाकादामय स्वात्मभित्ति मे विश्वरूपी भालेख के उल्लास का विधा- 
यक यह्‌ महाभैरव देव है । अत एव यह्‌ विश्च का स्वात्मरूपसे ही भरण करता 
विश्वमय होने के कारण वह सर्वत्र स्फूरित भी हँ । परिणामतः विश्वके द्वारा 
वहू स्वयं पोषित भी होता है मौर भरण भावित भी होता है । विमां तो उसकी 
शक्ति ही है । स्वभावतः उसमे विश्व संभरण का प्रत्यवमरं शाश्वत स्पुरित होता 
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नक्षत्र प्रेरककालतत्वसंहोषकारिणो ये चख । 
कालग्राससमाषानरसिकभमनःसु तेषु च प्रकटः ।\ ९८ ।¦ 
संकोचिपश्ुजनभिये यासां रबणं स्वकरणदेवोनाम्‌ । 
अस्तबेहिश्चतुविधखेशर्यादिकगणस्यापि ॥ ९९ ॥ 


तस्य स्वामी संसारवृत्तिविघटनमहाभोमः \ 

बिभति-- धारयति पोषयति च स्वात्मभित्तिसंरग्न्वेन तदुल्लासनात्‌ । 
तेन इति विष्वेन, भियते इति धार्यते पोष्यते च - तस्य वि्वमयस्वेनेव सर्वत्र 
स्फुरणात्‌ । रवरूपतः इति शन्दनस्वाभाग्यात्‌, तेन भ रणाद्रवणाच्च भैरवः 
ह्ययं निस्कतम्‌ । भीरूणाम्‌ भयं हितकृद्‌ इति भैरवः, भीर्त्वे च निमित्तं संसारः 
तेन संसारिणामभयप्रद इत्यर्थः । भयं मोः संसारत्रासः, तया जनितो योऽसौ 


रहता है । हसी से “भरणः का व्यापार प्रवत्तित होताहै। ररूप होने से 
सदेव “रवणः भी करता है । निष्कर्षतः भरण ओौर रवण के कारण वह्‌ “भैरवः 
है- यह व्याख्या निरुक्त सिद्ध है । विग्रह है--भरणात्‌ रवणात्‌ च भेरवः। 

संसारम बडाभयभीहे। श्रुति कहती हे "महद्‌ भयं वच्रमुद्यतमू 
उससे डरने वाके भीरः कहलाते है । एेसे भीरु ( सकल पुरषो ) का यह्‌ 
हित चिन्तक ही नहीं कल्याणकारी भी टे। भीरुत्व का निमित्त भी यहु 
संसारहीहे। संसार मे रहने वाले प्रत्येक संसारी को यह्‌ अभय प्रदान करने 
वाला परम कृपालु महाभैरव देव सर्व॑ंदा उपास्य ह । भीरूणां हितकृत्‌ इति 
भैरवः यह्‌ नैरक्त प्रक्रिया समर्थित विगृहू हे ॥ ९६ ॥ 

संसार के भय से उत्पन्न करन्दन के परामर्शसे भी (वहु) हृदय में 
उत्पन्न होता है । संसार के भयसे ग्रस्त साधक के हृदयम जो विमशं 
स्फुरित होता है, वह भी शक्तिपातसे हौ होता है । यहु सब उसीके द्वारा 
सम्भव है। 

संसारका भयएक प्रकारका त्रासहीदहै। इस आत्तभाव रूप त्रास 
से भगवद्‌ विषयक कण पुकार फूट पडती है । साधक करन्दन कर उठता है । 
यही शाख्की भाषामें"रव'है। हकसे उठा श्दन दै । चाहे वह्‌ षपपोहे 
की पुकार वालाहो या परामशं भूमि पर उपास्य की चिदेक्य चिन्ता करने 
वाला हो--दोनों के हृदयो की पारमाथिक आधारशिला पर॒ वही भैरव देव 
स्फ्रित होता हे । इसका विग्रह हे--भिया जातः रवः भीरवः । ततो जातः 
भैरवः ॥ 
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रवो भगवद्विषय आक्रन्दः परामर्शो वा ततो जात इति भैरवः, तेनाक्रन्दवतां 
परामर्शवतां च हृदि परमार्थभूमौ स्फुरित इति यावत्‌ । भवाद्भूयं भीस्तस्य 
रवो विवेचनं विमर्शनं तस्य शक्तिपातमुखेन अयं कारणमप्र इति भैरवः, संसार- 
वेमुख्येऽपि अयमेव निमित्तम्‌ इति भावः। भानि नक्षत्राणि ईरयति प्रेरयति 
इति भरः कालः, तस्य तत्तवं क्षणाद्यात्मकं स्वरूपम्‌, तस्य सम्यङ्‌ निःशेषेण शोषम्‌ 
मभिभवं कुर्वन्ति इति कालं वायन्ति इति भेरवाः-कालग्राससमाधिरूढा- 
वधाना योगिनः, तेषु अयं स्वामो तत्वेन प्रकटः स्फुरितः इति भेरवः। 
संकोचिनो मेदप्रथामयस्य पञ्ुजनस्य भिये तत्तत्सुखदुःखाद्युपजननत्रासाय 
रवणं शब्दराशिसमुत्थकादिकलाविमर्शंमयो रवो यासां ताः स्वकरणदेग्य 
इन्द्रियशक्तयः, तथा अन्तर्बहिः प्रमातुप्रमेयाद्यात्मा चतुविधः चलतुष्प्रकारः 





भवसे भीतिका विमर्खान भी एकं प्रकारका रवहे। एकप्रकारका 
मध्यमावाक-विकसित विवेचन हे । एसे विवेचक-विमर्शक साधक पर शक्ति 
पात होजाताहे। उस शक्तिपातमें भी यहीकारणहे। शक्तिपातके द्वारा 
स्फ्रणमें भीवहीकारणदहे। इस तरह संसारके वेमुख्य मे भो भौर स्वात्म 
परामर्श मे मी वही कारण है--यह्‌ स्वतः सिद्धहो जातादहे। विग्रहहे- 
भियः रवात्‌ जातः भैरवः । एेसा यह्‌ भैरव हे ॥९७॥ 

नक्षत्रों का यह्‌ प्रेरक हे । वही कालतच्व हे । उपका सम्यक्‌ शोष करने 
वाके “भेरव' कहलाते हैँ । काल को ग्रास बनाकर समाधि मे आनन्द लेने वाले 
योगियों के उन मनों मेँ पहु ( महाभैरव तत्तव ) स्वतः प्रकट हू ।। 


नक्षत्र का पर्यायवाची शब्द भ है । उनको प्रेरणा देने वाला काल हे। 
भानि नक्षत्राणि ईरयति इस विग्रह्‌ के अनुसार निष्पन्न “भैर' शब्द कार अथं 
व्यक्त करता हे । काल के तततव तुटि पे युगकल्प प्यन्तर्ह। एमे काल का 
अच्छी तरह शोषण करने वाके योगी होते हँ । भब विगृहू बनेगा--भेरं कालं 
वायन्ति इति भैरवाः योगिनः ।' भेरवेषु प्रकटः इति भैरवः।' इस विगृहु के 
अनुसार यह्‌ सिद्धहो जाता हे कि परमेश्वर साक्षात्‌ योगियों को प्रत्यक्ष है। 
उनके प्रकट होने के स्थान का निर्देश द्सरी प॑क्तिमें कर रहे । इवास साधना 
के माध्यमसे योगी लोग ऊर्ध्वं भौर अधः श्वासको गति को समाप्तकर 
सुषुम्ना के माध्यम से कुण्डलिनी को जागृत कर सहस्रार मेँ अवस्थित हो जते 
है । यह्‌ उनको समाधि होती हे। उपकारसलेनेके कारण वे समाधि रसः 
रसिक कहे जाते हैँ । साम्मनस्य दशामेंवे मन मे भौर ओौन्मनस दला 
विमशं मं स्पूरित होते हैँ । एसे परम देव ही महाभेरव है ॥९८॥ 
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खेचर्यादिको गणः खेचरी-गोच री-दिक्च री-मृचर्यो भोरवास्तासामयं स्वामी 
भैरवः । महाभीम इति भीषणः, तेनात्र भैरवशब्दः संकेतितः इति भावः।९६-९९ 
एतदेवोपसंहुरति 
भैरव इति ग रुभिरिमेरन्वर्थेः संस्तुतः शास्त्रे ।।१००।। 
गुरुभिः तत्तच्छाश्चावतारकेः, इमैः एभिः समनन्तरोक्तैः अन्वर्थः अर्थानु- 
गतैर्वाचकेः, संस्तुतः परिचितः शाल्ञे विशेषानुपादानात्‌ सर्वत्रैव अर्थादुक्तः। 
अथ च अन्वर्थैः सम्यक्‌ सकलजगद्धूरणादिसामर्थ्यप्रतिपादनद्वारेण स्तुत 
इत्यथः, यदुक्तं 
भ्ियात्स्बं रवयति स्वेदा व्यापकोऽखिले । 
इति भरवशब्दस्य सततोच्चारणाच्छिवः।।' इति । 


संकोच से प्रभावित पञशुभों के भय के लिये जिन अपनी कारण देवियों 
का रवण होता हे, यह्‌ स्वाभाविकटहे। चार प्रकार की खेचरी-गोचरी भादि 
देवियों के गण रूप ({ ^भीरव' के स्वामो ) भैरवकाभीखतराहोताह। 

कंचुकों के प्रभाव से भावित हिव, मेदध्रथासे प्रथित ह्‌।कर पाशबद्ध 
पशु (अणु ) बन जाते हैँ । इन पशु रूप सामान्य मानवो के ( ही नहीं भपितु 
समस्त जीव समुदाय ) के नाना प्रकार कं सुख दुःख आदि, नाना योनि 
समुत्पन्न स्थिति तथा नाना क्लेद राशि कं त्रासके ल्यि (या इनके निरा 
करण के लिये ) उन संसारियों कौ करण देवियां ( इन्द्रियां ) ही रवण करती 
है । इन्द्रियों के रवण का विशिष्ट तात्पर्यं हे । यह सृष्टि ही शब्दमय मानी 
जाती हे । सकलदाब्दमयो किल ते तनुः' उक्ति से यही ध्वनित ह । शब्द के 
माध्यमसेही मन भौर इन्द्रियां अपने विषय का विमशं कर पाती हुं । इसमें 
माया, कला, विद्या, राग, कार भौर नियति जन्य परीशानियों का विमर्ला- 
तमक स्पन्दन अनुभूति रूप से स्फुरित होता ही हे । यह अनुभूत्याटमकं विमं 
ही इन्द्रियों का “रव ह । उक्त भाव समुदाय का विगृहु बनेगा } भिये रवणं 
भीरवः । इन्द्रियों को करण देवियां भी कहते हैँ । विह्व केदो रूप ध्यान देने 
योग्य है । १--आन्तरिक मौर दुसरा २- बाह्य । ये दोनों रूप प्रमाता, प्रमेय, 
प्रमा भौर प्रमाणमेदसे चारप्रकारकेहोतेर्ह। चारप्रकारकाहौ खेचरी, 
गोचरी, दिक्चरी मौर भूचरी नामक शक्तियोंका गणमभोहै। इसप्रकार 
आन्तरिक भौर बाह्य रूप से वितत ये सारे रूप "भीरव' हैँ । दोनों पक्तियों से 
नैरक्त श्रक्रिया व्याकृत नया विग्रह होगा--( “उपयुक्तानां ) भीरवाणां स्वामो 


भेरवः। करण देवियों का ओर चतुविध शक्तयोँका ^रवण' मौरव तथा 
इनक स्वामो भेरव' है ॥९९॥ 





*----- 
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तथा {११०१११०१०५१११०१०००१०००११५००१०५ "भरण इ्रितस्थितिः | 
इति इमैः इति चिन्त्यम्‌ । गुरुगदितैरिति तु श्रेष्ठः पाठः ॥ १००॥ 
हेयेद्यादिना देवशषन्दस्य निर्व चनमाह्‌ 


हेयोपादेयकथाविरहे स्वानन्दघनतयोच्छलनम्‌ । 

क्रोडा स्वेत्किर्षेण वर्तनेच्छा तथा स्वतस्त्रत्वम्‌ ।।१०१।। 
व्यवहूरणमभिन्नेऽपि स्वात्मनि भेदेन संजल्पः । 
निखिलावभासनाच्च द्योतनमस्य स्तुतियंतः सकलम्‌ ॥१०२।। 


उक्त चार श्लोकों में प्रतिपादित विचार का उपसंहार कररहे है- 

उक्त गण के स्वामी संसार कौ वृत्तियों के विघटन ( विनाश भौर 
विशिष्ट रचना ) के कारण भहाभीम है । शाश्च मे गुखुजनों ने इन्हीं नेखक्त 
न्वर्थं कं माध्यम से उनकी संस्तुति की है । वही भैरव है । 

सांसारिक दन्द्रात्मकता के त्रास भौर अन्तर्बाह्य पार्थक्य के कारण 
इस भैरव शब्द से (महाभीमः है, अत्यन्त भोषण है, इस प्रकार नैखक्त 
प्रक्रिया के भाधार पर “भैरव रूप का विहेषण किया गया है । वही पूर्वोक्त 
गणो का स्वामी है, भर्थात्‌ सवंसमर्थं है । 


उन उन शाखो के रचयिता तत्त्ववेत्ता माहेश्वर आचार्यो कं द्वारा इन 
निखक्त समथित अर्थो के भनुगत (वाचक) संकेता द्वारा वह्‌ महाभैरव देव यहां 
ग्याख्यायितहै । शाख मे विशेष रूप से इसका उपादान नहो है । परिणामतः 
वहु अर्थं कं माध्यमसे ही कथित है । अर्थानुगत वाचकं शब्दों कं द्वाराजा 
भथं किया गया है, उससे ही वह्‌ प्रतिपादित है । अन्वर्थो के माध्यम से यह्‌ भो 
ज्ञात होता है कि वहु महाभेरव विह्वं के भरण करने ओर पोषण की शक्ति 
से संवलित है । सारा शास्त्रीय प्रतिपादन यही संस्तुति करताहै कि वहु इन 
विशेषतां द्वारा ही उपास्य है । कहा गया है- 


““वहू स्वका (अस्तित्वमात्रका, विष्वका) भरण-पोषण करता है । वह्‌ 
रवण प्रक्रिया का प्रवर्तक है । भरण भौर रवण के कारण वहु भेरवदटहै। बहु 
सब कुछ प्रदान करने में समथ है। जो भरण कर सकता है-वही सब कुछ दे 
भी सकता है । वहु इस स्थावर जंगम, जड चेतन, दुष््यादु््य भौर सूष्ष्म-स्थूल 
सब मे समान रूप से व्यापक है। एेसा वहु भैरव है । इस भेरव शब्द के सतत 
उच्चारण से, जप से अथवा कीर्तन से कल्याण ही कल्याण है । अर्थात्‌ एेसा 
साधक स्वयं साक्षात्‌ शिव (ही हो जाता है ।) तथा (भौर भी कहा गया है ।)- 


ज क का ~ 
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तल्परवणमात्मलाभात्प्रभृति समस्तेऽपि कतंभ्ये । 

बोधात्मकः समस्तक्रियामयो द्क्क्रियागुणश्च गतिः ।\१०३।। 

स्वस्वातन्त्यमाहास्म्यात्‌ शिवादिक्षित्यन्ताशेषविष्वाष्मनोल्लासनमेव 
भस्य क्रीडा सर्वेक्किर्षेण वर्तनेच्छा, तथा स्वतन्त्रत्वं व्यवहरणम्‌ इति भभि- 
न्तेऽपि स्वात्मनि भेदेन संजल्पः, क्रीडेति देव्यति क्रोडति इति देवः । न चकत 
क्रीडातिरिक्तं निमित्तम्‌ इत्याह हैय इृष्यादिना । नहि किचिदुपादातुं हातुं वा 
जगत्सर्गादौ ईश्वरः प्रवर्तते, अत एव स्वानन्दनघनत्वमेवाश्र हैतुरुपात्तः भत एव 
चास्य स्वतन्त्रत्वमेव, सर्वोत्कर्षेण वर्तनेच्छा विजिगीषुता, विजिगीषोहि कथं 


""“““*""वहु भरण करता है । इससे यह सिद्ध है कि वह॒ (शाश्वत) 
भरण करने वाला है अर्थात्‌ सर्वदा सर्वथा परिपूर्णं है ।'' 

दलोक मे दर्मैः' शब्द प्रयोग ग्याकरण दुष्टा भष्ुद्ध प्रतीत होता है । 
ठेस स्थिति मे भी गुखगदित है । गुख्देव द्वारा इलोक में प्रयुक्त है । गुखुदेव के 
मुखारविन्द के मकरन्द से मनोज्ञ होने के कारण हसे श्रेष्ठ पाठ मान कर ही 
इसमे परिवर्तन नहीं किया जा सकता ! ॥१००॥ 

क्रीडा गौर उसके स्वातन्त्र्य को परिभाषा कर रहे है-हैय 
मौर उपादेय की अनुभूति का लेश मात्र भी वहां नहीं होता। स्वात्म 
मे सार्वारम्यानुभूति रूप आनन्दका शार्वत स्फुरण उसका स्वभाव है । 
स्वातन्त्र्य भौर अनुत्तर उत्कषं मे भी (विश्वमयत्वरूप) वर्तन का भमिराष 
अर्थात्‌ विदव प्रत्यवमशं रूप क्रीडा करने मे वह्‌ समर्थं है । शिव से लेकर क्षिति 
पर्यन्त ३६ तत्वों के उल्लास मे सदा तत्पर है । यही उसका दैव्व है । दिव 
धातु से निष्पन्न देव शब्द मे क्रीड़ा का भथं निहित है । 

अपनी स्वातन्त्य शक्ति के महाप्रभाव के कारण शिव तततव से पृथ्वी 
तन्तव पर्यन्त निखिल विह्व का स्वात्मरूप से उल्लास करना हौ उसका स्वभाव 
है । यही उसकी क्रीडा है । क्रीडा का तात्पयं है-सर्वातिशायी रूप से सबसे बढ़ 
कर वत्तंन का अभिलाष । स्वातन्त्र्य का अर्थं है ^स्वतन्त्रता पूर्वक व्यवहार, 
इससे स्पष्ट हो जाता है कि अभिन्न रहते हुए भिन्न की तरह ब्यवच्छेदात्मक 
आनन्दानुभूति पूर्णं विश्वमयता मेँ स्वात्म अभिव्यक्ति करना उसके स्वातन्त्य का 
ही माहात्म्य है । 

स्वतन्त्र व्यवहार का तात्प्थं है कि स्वात्म में यद्यपि अद्रय भाव से “सवं 
की अवस्थिति है पर भेदमयता रूप पार्थक्यप्रथा का भी प्रथन यहां हो रहा है । 
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नु नाम सवनिवाभिभूय महं वते इतीयमेव इच्छा भवति । तथा-शब्दः पूर्वा- 
पक्षया समुच्चये तेन दीव्यति विजिगीषते इति देवः देवक्षब्दस्य सर्वस्मात्‌ 
भभिन्तेऽपि स्वात्मनि भेदेन 'भहमिदं जानामि' इति योऽयमस्य संजल्पः 
तद्वथवहूरमम्‌ अपारमाधिकेन रूपेण स्फुरणम्‌ इत्यर्थः, तेन दीग्यति ग्यव- 
हरति इति देवः। निखिलस्य प्रमातुप्रमेया्मनो निखिले चास्य यत्‌ 
अवभासनं तत्‌ द्योतनं, तेन दिव्यति द्योतते द्योतयति इति वा देवः। यतः 
सकलमिदं जगत्‌ स्वरूपलामात्प्रभृति समस्तेतिकर्तव्यतायां तदायत्तप्रवृत्ति 
इत्यस्य स्तुतिः । सवे हि शिवमन्त्रमहेकव रादयः तत्परतन्त्रवृत्तित्वादुन्मुखतया 
प्रह्वा एव इति भावः । अस्य इति कर्मणि षष्ठी, तेन दीव्यते स्तूयते इति 
देवः । समस्ता पूर्णा विमरशंलक्षणा क्रिया प्रकृता यस्यासौ, दुक्करिये गुणः शक्तय 
प्यासौ, यतोऽयमेवंविधः ततोऽस्य गतिः - विदोषानुपादानात्‌ सर्वत्र ज्ञानं प्रसरणं 
च इति सर्वज्ञः सर्वेव्यापकश्च इति सिद्धम्‌, तेन दिग्यति, जानाति, प्रसरति च 
इति वा देवः ॥ १०१-१०३॥ 


जहां तक क्रीडा का प्रन है, वह॒ तो देव शब्द से व्यक्त हो जाता है। देवृ धातु 
देवन अर्थं मे प्रयुक्त है । भ्वादि दिवादि भौर चुरादिप्रकरणोंमें भी क्रीडार्थक 
्ररणार्थंक या पूजनार्थक दिवधातुए प्रयोग मे भातीरहैँं। यह्‌ ध्यान देनेकी 
बातदहै कि क्रीडाके अतिरिक्त इस जगत्‌ काकोई कारण नहींदहै। १०१ वें 
||| व्लोक मे हेय ओर उपादेय मात्र के विरह की चर्चा हसी ल्यि की गयी 
| | है । यह सिद्धान्त दै कि इस सगंके सुजन भादि व्यापारो म ईश्वर कुछ 
||| छोडने के ल्यिया कुछ ग्रहण करने के लिये प्रवृत नहीं होता! अपितु 
स्वात्मानन्द घनत्व ही इसका एक मात्र कारण है । यही इसका स्वातन्त्र्य है । 

म सबसे आगे सबको अतिक्रान्त कर अत्यन्त उत्कषं संवलित हो कर 
जीवन का सानन्द उपभोग करटं, समस्त शत्रु समुदाय को परास्त कर विजय 
का उल्लास प्राप्त कर, यहु इच्छा अत्यन्त स्वाभाविक है। मे सबको अपने 
वदा मे कर आत्मभिमान पूर्वक व्यवहार कर-यह इच्छा किसी के हृदय मे क्यों 
होती है ? यह्‌ इस सन्दर्भ में विचारणीय दहै। शलोक का 'तथा' शब्द भी 
कछ संकेत करता है। वह कहता हे कि पूर्वं की अपेक्षा ही, समाहार 
है । यहां पहके कही हुई बाते भी एकत्र कर अर्थं की योजना होनी चाहिये । 
इस तरह दिव धातु मेँ क्रीडा के साथ विजगीषा भो ग्राह्य है। सबसे 
बढ़ कर सबको अपने वश मे रखकर स्वयम्‌ का विजयाभिलाष ही विजिगीषा 
है । भौर विजिगोषु ही देव हो सकता है । 
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एतदेवोपसंहुरति 
इति निर्वचने: श्िवतनु-शास्त्रे गुरुभिः स्मृतो देवः । 
गुसुभिः इति बृहस्पतिपादेः स्मृत इति 
(एवं वामो देवः स दीव्यति क्रोडति प्रभ॒यस्मात्‌ ।' 
इत्यादिना 
अविहूतगतिः स॒ यस्माह्‌ वस्तस्मात्सदाशिवो गोतः ।' 
इत्यन्तेन ग्रन्थेन व्यार्वाणितः इत्यर्थं ॥ 


"देव" शब्द का तात्पयं सबसे अभिन्नता के साथ स्वात्ममे बीजरूप 
से बिल्गाव के संस्कार को विद्यमानताभीदहै। यह्‌ भेद हैमे यहु जानता 
हूं । इस अनुभूति के समान ही ज्ञाता का संजल्प भर्थात्‌ व्यवहार होता 
है । स्वयम्‌ पारमाथिक रहते हुए भो यह्‌ अपारमाथिक स्फुरण ही पृथक्ता का 
बीज है । इसी ल्यि "दीव्यति! से व्यवहार करता है-यह्‌ अथं स्फुरित होता हे । 
निखिल प्रमातु वर्गं मौर समग्र प्रमेय वर्गं का निखिल मे हौ भमवभासनं उसके 
देवत्व के अतिरिक्त कुछ नहीं है । उसका दयोतन भी यही सिद्ध करता है। 
फलतः दीग्यति, दयोतते, योतयति आदि क्रियामों का कर्ताही देव है-यह 
स्पष्ट है । क्योकि यहु सारा संसार स्वात्म स्वरूप को उपर्न्धि से केकर सारो 
इतिकर्तव्यता मे जो प्रवृत्त है, वह्‌ उसके भधिकार में रहु कर ही है । यही उसको 
स्तुति है । उसको आयत्तता परवशता की स्वीकृति ही स्तुति दहै। इस ल्य 
यह्‌ कहना सर्वथा उचित है करि समस्त तत््ववाद के प्रतिनिधि प्रमाता शिव, 
मन्त्र; मन्त्रमहेश्वर आदि सभी परतन्त्र वृत्ति के परिवेश म ही उल्लसित हैँ । 
ये सभी उसी परम प्रकाश परमशिवको ओर ही उन्मुख ह-उसके प्रतिही 
प्रवण है, प्रह है, विनोत भाव से उल्लसित हँ | 

अस्य" शब्द "इदम्‌" शब्द से षष्ठी विभक्ति खगा कर बनता है । हिन्दी 
व्याकरण में विभक्त्यर्थं का विचार अभी प्रारम्भिक अवस्थामेह्‌। संस्कृत 
व्याकरण के अनुसार यहां षष्ठी विभक्ति अर्थात्‌ सम्बन्धकारक कमंमेंहे। 
ससे परस्मेपद को जगह "य लगाकर आत्मनेपदी विग्रह होगा-~'दीग्यते 
यः सर्वेः सः देवः" । इस प्रकार देव शब्द के माध्यममे सारा रहुस्याथं अभि- 
व्यक्त करने के उपरान्त भाचार्य जयरथ उसके बोधात्मक भौर सर्वव्यापक 
स्वरूप का विवेचन कर रहै हु । 


वह्‌ बोध रूप ही हे । प्रकाशमय ज्ञानात्मकता का वहु आलोक-ललाम विग्रह्‌ 
हे । इसील्ियि वहु सर्वज्ञ हे। इच्छा रूप क्रीडा का कौतुकी भी वही, ज्ञान रूप 
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रासनेव्यादिना पतििवश्षब्दयोनिवचनमाह्‌ 
शासनरोधनपालनपाचनयोगात्स सवेमुपकुरते । 


तेन पतिः श्रेयोमय एव क्िवो नाक्िवं किमपि तव ।\१०४॥। 


शासनं शास्त्रोपदेशादिना बोध्यानां बोधनं । रोधनं संसारिणां ।त्रल्य- 
दाक्त्या आघ्रातत्वात्‌ तत्रेवावस्थापनं । पालनं यथास्थितस्य विडहवेचित्रयस्य 
नियतनियन्त्रणया तथेव स्थापनात्मकं संरक्षणं । पाचनं कर्मणां कमिण: प्रति 
फलदानौन्मुख्यजननम्‌ -- 


प्रकाश का प्रतीक सर्वज्ञ भी वही ओर समस्त क्रियामय भौ वहो (देव) हे। 
समस्त का तात्पर्य पूर्णतासे ह । क्रिया तो विमक्षंहीहै। यहु विमर्शही उसका 
स्वभाव है । परम शिवकी दो शक्तियाँ हैँ । १-दुक्‌ (ज्ञान) भोर रे-क्रिया (विमं) 
ये दोनो उसके गुण है । शक्तियाँ हैँ । इस प्रकार चित्‌, आनन्द, इच्छा, ज्ञान ओर 
क्रिया मय वह्‌ परम शिव हे, यहु सिद्ध हो जाता है। 


तीनो श्लोकों मे वणित विषय क्या सिद्ध करते? इसका निष्कषं 
क्या है ? इनके उत्तर म केवल एक शब्दमेदे रहे दहै 'गतिः' से । ज्ञान, गमन, 
प्राप्ति मौर मोक्षये चारों गति के अर्थं यहाँ परम शिव देव मे चरितार्थं हूं । केवल 
गति सामान्य शब्द का ही व्यवहार यहां किया गया है । किसी विशेष शब्द से 
कथन नहीं है। इस व्यि गति से सामान्य भर्थं खूप ज्ञान मानलेनेमे कोई 
हुजं नहीं । ज्ञान प्रका खूप होता है । अपनी किरणे फलाता है । इस ल्य 
किरण जाल का प्रसारभी अर्थको परिधिमेभा जाता दहै । इससे उसको 
सर्वज्ञता भौर सर्वव्यापकता स्वयं सिद्ध हो जाती है। इसलिये दीग्यति 
क्रीडा की (इच्छा करता है), जानाति (जाता है) भौर प्रसरति (विश्वमयता का 
उल्लास करता है) हन तनो का कौतुको "वहो देव है । "देव शब्द प्र भाधृत 
इस व्याख्या मे उसके पंचकृत्यो को ओर भो संकेत है ॥ १०१-११२॥ 

इसी विषयका उपसंहार कर रहे है - 


'शिवतनु' शास्त्र मे गुखुवयं वृहस्पति ने उक्त निर्वचनों के भाधार 
पर ही (उस सर्वं शिक्तमान्‌ को) "देव" कहा है । 

“इस तरहु वह्‌ वामदेव" क्रोडा करता है, (विजिगीषा करता है, 
व्यवहार करता है, योतित होतादहै भौर मोदमगन रहता है। स्वाम मेँ 
विक्ष्व को विवशा रखता है, कान्ति का प्रसार करता भौर गतिशील रहता है । 
इस ल्यि वह्‌ प्रमु है।' इत्यादि । भौर मो कहा है- 
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उक्तं हि 

‹स्वपेऽप्यास्ते बोधयन्बोधयोग्यान्‌ रोध्यान्रन्धन्पाचयन्क मिकमं । 

मायाशक्तोग्येक्तियोग्याः प्रकुवंन्‌ सवं पश्यन्‌ यद्यथावस्तुजातम्‌ ।' 
इति । तेन इति रक्षणा्थंपर्यवसाधिनोऽपि पतिक्चब्दस्य शासनादिकारकत्वेन 
हेतुना इत्यर्थः । भत एव पाति रक्षति इति पतिः। श्रेयोमयः पराद्रयस्व- 
भावत्वात्‌ । अशिवम्‌ इति द्रेतम्‌ ॥ १०४॥। 


“वह॒ अविह्‌त गति है । इस लिये उसे सदा शिव कहते हँ ।'' यहाँ तक 
उक्त विषय का विवेचन निगमन भौर विहकेषण उस ग्रन्थ मे किया गया है ॥ 

शासन इत्यादि श्लोक के माध्यम ते पति शब्द का विमं कर रहे है- 

शासन, रोधन, पालन, पाचन योग से वहु सबको उपकृत करता है । 
इससे वह पति है, रक्षक है मौर श्रेयः साधक है । इसके वह शिव है । उसके 
महापरिवेश मे मशिव कुछ भी नहीं है ॥ 

शासन का अथं शास्त्रका उपदेश भौर उसके द्वारा साधको का उद्बोधन 
है । विषय ग्रस्त मणु रूप सकल पुरुष विलय शक्ति द्वारा मानों सूघ चल्ि 
जातेर्है। जेसे सुरभिसुघनेसे हृदय में भवस्थित सीहोजातोदहै, वेसेही 
सधे हृए अणु उसी विलय मेँ अवस्थित हो जाते हैँ । विर्व वेचित्रय जेसा है, उसे 
उसी रूपमे नियतिके द्वारा नियन्त्रित कर उसी प्रकार रखना ओर उसको 
संरक्षण देना "पालन! है । कर्म को परम्परा मे विषयोन्मुख प्राणो फला काक्षा 
से सदा कर्मोन्मुख रहता है । फर देने को गोर अणु जनों को यह्‌ उन्मुखता हौ 
पाचन है। क्योकि यही कहा गया है- 

“मोह निद्रा मे मुगध मणु रूप सकङ पुरुष समुदाय मे जितने वे सभी हैँ 
बोध के (उपदेश के या माग दर्षन के) अधिकारी ह, उनको ज्ञान का प्रका 
देते हृए (उन्हे कृतां करता है । यह्‌ उसका बोधन या शासन है ।। रोध्यों का 
रोधन, कमं मे फल को बाशासेल्गे लोगो को कमं फल प्रदान, मायात्मक 
शक्तियो को अभिव्यक्ति योग्य बना कर सबका पालन, जा जिसलूपमेहै, उस 
समस्त वस्तु समुदाय को रखते हुए उपकृत करता है । 


लोक में प्रयुक्त 'तेन' शब्द शक्ति समुच्चय को भोर संकेत करता है । 
इन सब रक्षण, रोधन, पालन भादि समथ्यं से संवलित होने के कारण वहू 
रक्तिमान्‌ पति है । वहु शासन आदि सभी काम करता है। इसलिये "पाति 
(रक्षति) इति पतिः" विग्रह के अनुसार वहु पति है । उसका स्वभाव प्राद्रय 
भावात्मक है । इस ल्यि वहु स्वयं श्रेयस्‌ श्पहीदहै। परम भद्रेत भाव में 
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ननु एवमपि कि विश्ेषणयोगेन, इत्याशङ्क्याह 
ईद्ग्रपं कियदपि दद्रोरेन्द्रादिषु स्षुरद्येन । 
तेनावच्छेदनुदे परममहत्पदविशेषणमुपात्तम्‌ । १०५ ॥ 


ईद्क्‌ इति भेरवादिशब्देष्वन्वर्थगत्या दशितम्‌ । कियत्‌ इति किंचिदेव, 
न तु सवम्‌, एतत्‌ हिं अंशांशिकया सर्वत्रेव संभवेत्‌ इति भावः। अत एर्व 
ञअन्यव्यवच्छरेदेन सर्वातिक्शयप्रतिपादनाथं परममहतदलक्षणं विशेषण- 
मुक्तम्‌ ॥ १०५॥ 

ननु अज्ञानं संसृतौ निमित्तं, ज्ञानं च मोक्षे, स्वस्वरूपाख्यातिश्चाज्ञानं- 
तत्छ्यातिष्च ज्ञानं, स्वात्मनङ्च स्वरूपं परः प्रकाशः, स एव च स्वं रूपं स्वेच्छया 


समाहित होना ही सर्वोत्तम श्रेय है । यही शिवत्व है । शिव्व का साधक है। 
हसलिये “शिव' है । वहां 'मरिव' कुछ भी नहीं है । देत भौर दन्द ही अशिव 
है । शिव मे अशिवत्व की कल्पना भी नहींकोजा सकती उपयु क्त विवेचन से 
यह्‌ स्पष्ट है कि शिव का स्व' भाव ही सर्वत्र उल्लसित है ॥१०४॥ 

प्रश्न उपस्थित होता है किं एसे सर्वाति्लायी तत्तव के लिये विदोषण 
कौ क्या आवश्यकता ? इस आशद्खा का निराकरण कर रहे वे- 
च्‌किणेसासरूप कुछ कुछ अंशो मेँ शुद्र ओर उपेन्द्र आदि तत्व प्रति- 
निधियों मँ स्फुरित हो सकता है । इसलिये अवच्छेदो के निराकरण के उदेश्य 
से परम महृत्‌ १द रूप विशेषण का प्रयोग किया गया है । 

'ईदग्‌' शब्द उसी प्रकार के साद्य से संवलित र्थं मे प्रयुक्त होता 
है । यहाँ पहले “भेरव' मौर देव शब्दो का निर्वचन किया गया है) बअन्वथं 
दृष्टि से उनका व्युत्पत्ति परक मौर पारम्परिकं अथ दिखलाया गया है । उसी 
प्रकार के अन्वर्थं “खर' या “उपेन्द्रः भादि अन्य शब्दों मे भी हो सकते हे । 
हाँ, ये अर्थं उनमें सर्वाशतः नही हो सकते । अंशांदिक सूपसे तोहोही सकते 
है । इस लिये यह्‌ आवश्यक था कि अन्यान्य स्थलों को अलग करके ही निर्वचन 
किया जाय । इसी लक्ष्य की सिद्धि के लिये विशेषण शब्दों के प्रयोग किये 
गये । समस्या थी उस सर्वातिन्ायी सर्वोत्कृष्ट स्वरूप के निगमन की । मतः 
उसके लिये परम ओर महत्‌ सरीखे विदोषण चुनकर प्रयोग॒किये गये जिनसे 
उसकी सर्वेक्कष्टता सिद्ध हो जाय ॥१०५॥ 

संसृतिमे अज्ञान ही कारण दहै । मोक्ष मेंज्ञान को कारण मानतेहैं। 
“स्व्‌' स्वरूप की अख्याति को अज्ञान कहते हँ भौर 'स्व' ख्पको स्याति को 
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प्रच्छाद्य विद्वरूपतामवभासयेत्‌ । एवमपि तदधिगमे तच्छक्ितरेवोपायो, येन 
स्वख्पसूयातिभवेत्‌ इयदेव च ज्ञातव्यम्‌ यस्सर्वेषामेव शास्त्राणां प्रतिपाद्यं तच्च 
इह॒ उक्तप्रायम्‌ इत्यत एव विरन्तव्यम्‌ इत्याशङ्क्याह 


दति यज्जेयसतच्वं दश्यते तच्छिवाज्ञया । 


मया स्वसंवित्घत्तकंपतिशास्त्रत्रिकक्रमात्‌ ॥ १०६ ॥ 
'इत्युपोद्धातः' । इति-उक्तन प्रकारेण यत्‌ ज्ञेयस्य बन्धमोक्षादेः शास्त्रा- 
न्त रदष्टत्वात्‌ सतत्त्वं पारमार्थिकं रूपम्‌ अर्थादिह्‌ संक्षेपेण उद्रङ्कितिम्‌, तन्मया 
रिवाज्ञया स्वसंविदादि अवलम्ब्य च दद्यते-विस्तरेण उच्यते इत्यथः । 
शिवोऽत्र गुरुः । 
"यो गुरुः स शिवः प्रोक्तो यः शिवः स गुरः स्मृतः । 
उभयोरन्तरं नास्ति गुरोरपि शिवस्य च॥। 
इति, नहि अत्र॒ तदादेश्चमन्तरेण अधिकार एव भवेत्‌ इति भावः । 


ज्ञान । परप्रकाश दही स्वात्म का स्वरूपहै। वही अपने रूपको स्वेच्छासे 
माच्छादित कर विह्वरूपता को अवभासित करता है। एेसाहोनेपरभो 
उसकी प्राप्ति मे उसकी शक्ति ही उपाय बनतीहै । तभी 'स्व' खूप की ख्याति 
होतीं है । इतना ज्ञातव्य है कि समस्त शास्त्रों का प्रतिपाद्य वही है । 

यहां तक प्रायः सारा तच्ववाद कहा ही जा चुका है । भब आगे कह्ने 
की कोई आवक्ष्यता नहीं । ग्रन्थ यहीं रोक देना उचित है । इस कथन का उत्तर 
देरहेर्है 

यह्‌ कथन एक तरह से ठीक लगता है पर ध्यान देने योग्य बात यह्‌ 
है किज्ञेय का विषय असीम है। बनध अज्ञान जन्य भौर मोक्ष ज्ञान जन्य होता 
है । इतना कहकर सुक जाने से बात नहीं बन सकती । इन विषयों पर विभिन्न 
शास्त्रों के विभिन्न मत हैँ । उनके अनेकानेक परम उपयोगी पारमाथिक दुष्टि- 
कोण हँ । यद्यपि मैने यह्‌ सब संक्षेप से लिखने का प्रयास किया है (पर इतना हो 
पर्याप्त नहीं) भब मेँ शिव की आाज्ञा के अनुसार भपनी संवित्‌ शक्ति भौर अपने 
सत्तकं आदि का अबलम्बन कर इस रहस्य-गमं भआगमोपनिषद्‌ का विस्तार 
पूर्वक विवेचन करने जा रहा हं । शिव को आज्ञा का अर्थं यहाँ गुष्देव को 
भाज्ञा है । यहां शिव गुड अर्थं मे हो प्रयुक्त हे 

“जो गु हे, वही शिव है भौर जो शिव हे, वही गुखहे। इन दोनों भे 
अन्तर नहीं हे । न गुरुम मौरनशिवमे।' 

श्रीत ०~--११ 
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स्वसंवित्‌ स्वानुभवः । सत्तर्को युक्तिः । पतिक्षास्तरं मेदप्रभानं शेवम्‌ । विक 
परादिशक्तित्रयाभिधायकं शास्त्रम्‌ । क्रमः चतुष्टयार्थं; । समाहारेऽयं दन्दः । इह 
स्व॑मेव स्वानुभवेन युक्स्या सामान्यागमेन विक्षेषागमेन च सिद्धमुपदिष्यते 
इत्यागमः । उपोद्घात इति उप--भाशु संक्षेपेण ऊध्वमादौ हन्यते ट क्ते 
दीनार इव राजाभिधानं शास्त्रार्थो यस्मिन्‌ स तथा ॥ १०६ ॥ 

तदेवं प्रतिज्ञाय शास्त्रा्थंगर्भीकारेण संप्रति अवतारयितुमाह्‌ 


तस्य शक्तय एबेतास्तिस्रो भान्ति परादिकाः । 
सृष्टौ स्थितौ ल्ये तुर्ये तेनेता हादश्नोदिताः ।। १०७ ॥ 


वास्तव में गुणुदेव के अदेश के विना शास्त्रा प्रकाशन का अधिक्रार 
हो ही नहीं सकता । इसके अतिरिक्त अपनो संवित्‌ शक्तिका प्रयोग भौ 
भावश्यक ह । संवित्‌ पर-विमर्ं को कहते हँ । अपनी संवित्‌ का तात्पयं अपने 
स्वयं के अनुभवो से हं। शुद्ध विकल्प को सत्तकं कते हैँ । मेदवाद के वृक्ष को 
काटने वाला कुठार ही सत्तकं हे । पाश्ञबद्धता पर गिरने वाला वेचारिक व्र 
ही सत्तर्क हे । इसे युक्ति भी कहते हँ । गुख के भादेश, आत्म संवित्‌ भौर सत्तर 
के अतिरिक्त मेने भेद प्रधान शेव मतवाद-प्रतिपादक 'पतिशास््र' का, 
त्रिकसिद्धान्त का भौर क्रम" का भो अवलम्बन आवश्यकं मानाहे। त्रिक 
परा, अपरा भौर परापरा शक्तियों का प्रतिपादक नय ह्‌। (क्रम' शब्द 
क्रमिकता भौर (क्रम' दर्हान पक्ष दोनो अर्थोँको आर संकेत कर रहाह। 
क्रमिकता अर्थं मे व्याकरण दष्टया यहां समाहार दन्द समास ह्‌ । 

यहां सज कुछ सारा का सारा प्रतिपादन अपने अनुभवके आधार पर 
तो कियाहोगयादहै। युक्तिद्रारा सामान्य भौर विशेष अगमिक्र दृष्टिकोण 
का आश्रय केकर जो सार निष्कषं रूप सिद्ध वस्तु है-उसका भो उपदेश्च किया 
गया है । यही 'जागम' को परम्पराका ख्प है । उपोद्धात शब्द मे उप +उद्‌ + 
घात तोन अंश हैँ । उप समोप मथवा शोघ्र अथं मे प्रयुक्त उपसग है। “उद्‌/ 
काङपरभर्थंहै ओौरज्ञातका अथंघनको जोरदार चोटसे उभरा हुमा 
सप्पा है । मुद्रामों मे जेसे ऊपर शासन की मुहुर या शासक के चित्र भादिके 
रुष्ये साचे द्वारा उभार दिये जाते है, उसी तरह भब तक का सारा उल्लेख 
भगमिक साचेकेष्प्ये का ऊपरी उभार है। क्सन द्वारा वहु मुद्रा तभौ मान्य 
हो सकती है ॥ १०६ ॥ 

इस प्रकार प्रतिपादन को प्रतिज्ञा के उपरान्त इस समय शस्त्रके 
रहस्य गभं अर्थो का भवतरण कर रहै ह- 
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तस्य॒ परमेइवरस्य भेरवादिश्षन्दाभिधेयस्य, एताः निखिलदाक्स्यन्तर- 
गर्भीकारेण प्रधानतया प्रतिपादिताः परादिकास्तिस्रः शक्तयः, सृष्टौ; स्थितौ, 
ख्ये संहारे, तुर्ये, मनाख्ये च भान्ति-सवंसर्वास्मकेन सरूपेण स्फरन्ति इष्ये- 
केकस्याः चातुरूप्येण श्रोसृष्टिकाल्याद्यात्मकतया द्रादक्षधोदय इति वाक्यार्थः । 


तद्‌ तं 
“धाम्ना त्रपाणामप्येषां सुष्टचादिक्रमयोगतः । 
भवेच्चतुर्धावस्थानमेवं द्रादशधोदितः ॥ 
स्वसंवित्परमादित्यः प्रकाशवपुरशब्ययः ।' इति ॥१०७॥ 


ननु एक एव परप्रकाशात्मको भे रवादिश्चन्दग्यपदरे्यः परमेदवरः 
समस्ति, तस्य चाभिन्ना एकेव स्वातन्त्या व्या शक्तिः इत्युपपादितं, तत्कथ- 
मस्य इह द्रादशधोदय इत्युक्तम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 


ज क 





उस परमेश्वर की हौ "परा" आदि तीन शक्तियाँ सुष्टि, स्थिति, संहार 
भौर चौथो (अनाख्य) दशा मे (लाकष्वत) उल्लसित हैँ । ( परिणामतः ) ये १२ 
बारह प्रकार से उदित होती ह । 

न तीनोँके उल्लासके ४क्षेत्र हैँ। १-सृष्टि, २-स्थिति, ३-संहार 
मौर ४-तुर्यं (अनाख्य दशा)। इम्सेएक एक के चार ल्प हो जाते ह। 
सुष्टि काली आदि बारह रूपों मे इनका उदय होतादहै। यही इसप्रकार 
गया टहै- 

“इन तीन प्रकाश प्रतोकों का सुष्टि आदि के क्रमिक योगसे चारचार 
प्रकार की स्थिति बनती है। हप तरह द्नका ३४१२ द्वादशधा 
उदय हौता दर । (जिनको ये शक्तिा है) वे स्वात्म संवित्‌ प्रकाश के उत्स परमा- 
दित्य प्रकाक् शरीर अभ्ययं (परम शिव) है''।। १०७॥ 


इम प्रतिपादन से एक समस्या उत्पन्न हो गयी । वस्तुतः एक ही पर प्रकाश 

खूप भैरव आदि शब्दों के द्वारा अभिद्धित परमेश्वर अस्तित्व मे उन्लसित है । 

वहु स्वयम्‌ एक है भोर उसको स्वातन्छय शक्ति भी एक ही रै, जिसका प्रतिपादन 

पहले किया जा चुका है । यहाँ, उमका द्रादलधा उदय होता द्ै-पह कहा गया 
है । एेसा क्यो ? इसका समाधान करतेरह- 

(उन १२ शक्तियो का एकाश्रय) वह्‌ पूर्ण स्वभाववान्‌ प्रभुहीहै। उसे 


"परम शिव' कहते हँ । दसी लिये सारे उपासक साक्षात्‌ परम शिव मेँ ही अपनी 
निष्ठा रखते है । 











१६४ श्रोतन्त्रालोकः 


तावान्पुर्णस्वभावोऽसौ परमः शिव उच्यते । 
तेनात्रोपासकाः साक्षात्तत्रेव परिनिष्ठिताः ॥ १०८ ॥ 


तावान्‌ इति-द्वादश शक्तयः परिमाणमस्य, स तथा, अत एव पर्ण- 
स्वभावः इत्युक्तं । पूणे सर्वमस्ति, सर्वत्र पूर्णमस्ति, अन्यथास्य पूर्णतैव न 
स्यात्‌ । अत एव अत्र द्वादशात्मकं चक्रे ये उपासकाः ते तत्र परमरिवे एव 
परिनिष्ठिताः-तदेकात्म्यभाजौ भवन्ति इत्यर्थः । एतच्च बहुभ्रघटुकवक्तब्यम्‌, 
इति शाक्तोपाया हिक एव वितत्य विचारयिष्यते, इति नेहायस्तम्‌ ॥ १०८ ॥ 

ननु कथमेतदयुक्तं- यतोऽत्र संख्यायाः तत्र तत्र न्यूनत्वमाधिक्यं च 
संभवति ?, इत्याशङ्‌क्याह 

तासामपि च भेदांशन्यूनाधिक्यादियोजनम्‌ । 


तत्स्वातन्त््यबलादेव शास्त्रेषु परिभाषितम्‌ ॥ १०९ ॥, 


उक्त बारह शक्तियों का परिवेश उसी का परिवेश है । ये शक्तियां उस 
पूर्णं परमेश्वर को परिमाणर्है। तभोतो उसे पूर्णं कहते हैँ । पूर्णता इनको 
लेकरहीहै। जो पूणं है, उसमे सब कुछ समाहित होता है । साथ ही सर्वं में 
भी पूर्णता परिव्याप्त है। बिना इसके उसकी पूर्णता चरितार्थं कंसे हो 
सकती है ? 

इसी लिये इस द्वादशात्मक चक्र मे (गुरु परम्परानुकूल) उपासना करने 

वाके सभी उपासको को आत्यन्तिकं निष्ठा परम शिवमें ही है । उसो में ठेकाम्य 
भाव से साधक भोत श्रोत रहते ह । यह प्रसङ्ग विविध रहुस्यों से भरा होने के 
कारण इसके उद्धाटन के व्यि बहुत स्थान को भपेक्षा होगी । इस लिये उचित 
यहो होगा कि चाक्तोपाय भारिक मे विस्तार पूर्वक इस पर विचार किया 
जाय । भतः यहां विस्तार नहो किया जा रहा है ॥१०८॥ 

संख्या के न्यूनत्व भौर आधिक्य को संभावना के बावजूद यह्‌ द्वादशधा 
निर्दे क्यो ? इसका उत्तरदेरहेरह- 

उन शक्तियो को भेदात्मक न्यूनाधिक्य आदि कौ योजना भौ उनके 
स्वातन्त्र्य के आधार परहो होतो है। यहु भागमिक शास्त्रों मे परिभाषित है। 
इसी बातकोक्ह्‌ रहेहै- 

वही एक वीर है भौर यामल शक्ति से युक्त है। बहु तीन शक्तियों से 
सम्पन्न है । चार रूपो वाला है । पंचमत्ति है । इसी तरह्‌ क्रमशः वह्‌ भैरव १२ 
रों वाले चक्र का नायक है। 
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तदेवाह 
एकबोरो यामलोऽथ त्रिशक्तिश्चतुराटमकः । 
पश्चमूतिः षडात्मायं सप्रकोऽष्टकभूषितः ।। ११० ॥ 
नवात्मा दशदिक्छक्तिरेकादशकलात्मकः । 
दादशारमहाचक्रनायको भेरवस्त्विति ।॥ १११ ॥ 


यथा एकवोरो मृत्युजिति प्रथमध्याने । यामलः तत्रैव । कुलप्रक्रियायां 
तिस्रः शक्तयः पराद्याः। चतुरात्मा जयादिभेदेन । पञ्चमिः सद्योजातादि 
तया । तदुक्तं 
(सिद्धान्ते पञ्चकं सारं चतुष्कं वामदक्षिणे । 
त्रिक तु भरवे तन्भ्र स्क अक जकर ००००2 || 


इति । षडात्मा इति, यद्वक्ष्यति 


“विश्वा तदीशिका रौद्री वीरका ¶यम्बिका तथ। । 
गुर्वति डरे देढय ^. क काः भता ||" 
इति । सप्तकः इति, यदुक्तं 


~ - - --- - -~-- - ---- ~~~ ~~  ---~- . 


वहु एक है। वीर भाव युक्तदटै। शिवः परमक्रारणाम्‌' के अनुसार 
मृत्युंजय रूप से प्रथमतः ध्यातत्यदहै। शिव्र ओर शक्तिके संवटसे विश्वका 
निर्माणहोतादहै। इसरू्पमें वहु यामल भाव सम्पन्नद्ै। परा, अपरा मौर 
परापरा इन तीन शक्तियों से संवलित है । जया भादि शक्तियों से तथा जाग्रत्‌ 
स्वप्न, सुषुप्ति भौर तुर्यं अवस्थामों से चतुरात्मक है । सद्योजात, ईशान, तत्पु- 
रष, वामदेव ओर अघोर रूपों से यह्‌ पंच मृर्याहमक है । कहा गया है - 


“सिद्धान्त मतवाद के अनुसार पांचकीही मान्यताहै। वाम दक्षिण 
तन्त्र मे चतुष्क रूप हौ मान्य है भौर भेरव तन्त्रमे त्रिक को ही मान्यताहै।.... 
।' वहु षडात्मा है । षडात्मत्व को चर्चा आगे भी करगे- 


“विश्वा, विदवेशी, रौद्रो, वीरका, त्यम्बिका तथा गुर्वी ये छः अरे देवो 
चक्र के र | 11111177 | 


वहू सप्तल्पों मे शूपायित है । कहा गया है- 








१६६ श्रीतन्त्रालोकः 


(ब्राह्मी माहेश्वरी चेव कौमारी वेष्णवौ तथा । 
वाराही च तथेन्द्राणी चामुण्डा चेति मातरः ॥\' 


दति । अष्टकेन अघोरादिना । स एव एतदष्टकमध्यवत्ती नवात्मा । दशदिक्छक्तिः 
इति, यदुक्तं 

“उम। दुर्गा भद्रकाली स्वस्ति स्वाहा शुभङ्भुरौ । 

श्रीश्च गौरी लोकधान्री वागोशी दशमी स्मृता ॥' 
इति । एकादश इति खण्डचक्रोक्ता । इयदन्तं न्यूनसंखास्वीकारः भे रवः इति 
त्रयोदशः । भनेन अधिकसंख्यासूत्रणम्‌ ॥ ११०-६१६ ॥ 
त्व भधिकससख्याकत्वं निरवधि, इत्याह 

एवं यावत्सहलरारे निःसंख्यारेऽपि वा प्रभुः ) 


विहवचक्रे महैश्चानो विहवश्क्तिविज॒म्भते ॥ ११२ ॥\ 
“ब्रह्माणी, माहेश्वरी, कौमारी, वेष्णवी, वाराही, इन्द्राणी मौर चामुण्डा 


ये सात मातु शक्तियाँ ह ।“ इनसे वह्‌ शाश्वत संवलित है । भतएव 
सप्तात्मकं है । 





अष्टक भूषित है। मघोर भेर कौ आठ कलारये शास्त्रों में 
प्रतिपादित हैं । वहु नव रूपों मे भी व्यक्त है । प्रकृति, पुरुष, नियति, काल, 
माया, विद्या, ईदा, सदाशिव भौर शिव इन नव सूक्ष्म रूपों मे उल्लसित है । 
मातुका के भाठ वगं भी उन्हींकेरूपहं। 

इस अष्टक मे रहने के कारण वहु नवात्मा भी है । दिक्षाभों की दश 
शक्तियों का आश्रय वही है। कहा गया है- 

“उमा, दुर्गा, भद्रकाली, स्वस्ति, स्वाहा, शुमद्भरो, श्रीः, गौरी, लोक 
धात्री भौर वागीशी ये दक्षा दिशामों की दश शक्तियाँ हँ ।'' 

भेरव एकादश ककात्मक है । “एकादक्षपदिका देवी' इस उक्तिके 
भनुसार म,उ,म्‌, विन्दु, अर्धचन्द्र, नि रोधिनी, नाद, मादान्त, व्यापिनी, शक्ति, 
भौर समना ये पर-भेरव शक्ति के सृक्ष्मावस्थान हैँ । ये उनको कल्ये भी ह । 
वस्तुतः भेरव की ३८ कार्ये मुख्य हैँ । साधक को दृष्टि से इन ११ ग्यारह 
कलाओं का महत्व है। उन्मना को ग्रहण कर लेने पर चक्रके १२अे 
प्रे हो जाते हैँ । यह्‌ ्रादशार महा चक्र टै । इसका नायक भेरवदेवहौ है। 
यह १३ वां तत्व यहाँ परिगणित है। इस निर्वंचनमें कमसे कम अधिकं 
सख्या का भासृत्रण संकेतित है । ११०-११२॥ 
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सहखरारे इति त्रिश रोभे रवप्रथमपटलोक्ते । ग्रन्थविस्तरभयात्तु न 
प्रतिषद्येन संवादितम्‌ । निःसंश्यारे इति भुवनादीनामानन्त्यात्‌ । एवमपि 
एतस्मान्न व्यतिरिक्तम्‌, हत्याह्‌ विष्वशक्तिः ६ति । तदुक्तं 

"शक्तिश्च शक्तिमांश्चव पदाथद्व यमुच्यते । 
शक्तयोऽस्य जगत्कृत्स्नं शक्तिमांस्तु महेश्वरः ।।' 
इति ॥ १६२॥ 

ननु विष्वेषामपि चक्राणां यदि प्रभुरेव परमार्थं: तदेकेनेव कार्तर्ध्यात्‌ 

प्रतिशास्त्रं बहूनि किमुक्तानि ?, इत्याराङ्कुयाह्‌ 


तेषामपि च चक्राणां स्ववर्गानुगमात्मना । 
ठेष्येन चक्रगो भेदस्तत्र तत्र निरूपितः ।। ११३ ॥ 






भधिक संख्याभों की तोसीमा ही नहींहै। वहू तो भनन्तहैही। 
इसी तस्य को स्पष्ट कर रहे है- 


अधिक संख्याभों की सीमा मे उसे नहीं बांधा जा सकता। वहु सवं 
शक्तिमान्‌ विश्व-चक्र मे स्वात्म विस्तार करता है। इसी ण्य वह॒ महेशान 
है । उन्मना के नीचे सहस्रार चक्र है । इसमे १००० अरे ह । निखिलविजृम्म- 
माण ब्रह्माण्ड विस्तार तो निःसंख्य भरो का चक्र है। (इस ल्यिसोमाको 
उपलन्धि मे भसीम भो उपलक्षित है) । 


सहस्रार चक्र का वर्णन शद्रयामल से लेकर विभिन्न आगमिक ग्रन्थो में 
है । यहाँ त्रिशिरो भैरव का नाम भौर उसके प्रथम पटल का भी उल्लेख 
भाचायं जयरथ ने किया है। विस्तार भय से इसका अधिक प्रतिपादन नहीं 
किया गया ह । निः संख्य अर्थं के अनन्त भरो वाके चक्रों की कल्पना भनन्त 
भनन्त भुवनों के कारण की गयो है । भसीम भनन्तता के बावजूद वह्‌ भैरव- 
प्रभाव को सीमासे अलग नहींहै। इसी तथ्यकोध्यान मे रख कर "विष्व 
शक्ति" शब्द का प्रयोग कियागयादहै। कहागयादहै- 

"शक्ति भौर शक्तिमान्‌ दो पदां माने जाते हैँ । शक्तिमान्‌ कौ राप्ष्यां 
ही यह्‌ सम्पूणं संसार है । भौर शक्तिमान्‌ तो महेश्वर ही हैँ ॥११२॥ 

समस्त चक्रों का परमां यदि प्रभुहीदहै, तो बस एकसे ही कृताथता 
हो जाती, फिर अनेकानेक दास्त्रो दारा इस कथन को क्या आवश्यकता ? 
इस आराङ्का का समाधान कररहेहै 
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ठेक्येन तत्तत्सृष्टचाद्यात्मनियतकृत्यकारित्वादिना साजात्येन । तच्च 
नियतकृत्यकारित्वादेव अस्य स्वर्गानुगमात्मकल्वमुक्तम्‌, अत एव चक्रगो भेद 
इति शास्त्रेषु चक्राणामानन्त्यम्‌ ॥ ११३ ॥ 

तदेव दशयति 

चतुष्वडद्विद्िगणनायो गात्त्रैज्ञिरसे मते । 

षट्‌ चक्रेहवरता नाथस्योक्ता चित्रनिजाकृतेः ।। ११४ ॥ 

चतुर्णां द्विगणनायोगेन अष्टौ, पुनस्तथात्वेन षोड, षण्णां द्विगणना- 
योगेन द्वादश, पुनस्तथात्वेन चतुविंशतिः इति षण्णां चक्राणामोश्वरता, तत्त. 
त्समुल्लास्यचक्रादयुपाधिवेचिव्याच्चित्रा-नानाकारा, तदतिरिक्तस्य भन्यस्य 
भनुपलम्भात्‌ निजाकृतिः यस्य, अत एव नाथस्य स्वातन्त्रयश्चालिनः तत्तच्च- 
क्राधिष्ठातुः प्रभोः व्रैशिरसे मते त्रिशिरोभैरवे उक्ता मभिहिता इष्यर्थः । 


उन चक्रों के भी स्ववर्गीय अनुरूप साजात्य के कारण अनन्त मेद 
सम्बन्धित शास्त्रों मेँ ्वाणित हैँ । अनन्त सृष्टि की अनेक रूपता स्वाभाविक है । 
सर्वत्र विभिन्न नियत निर्धारित कृत्यो की प्रक्रिया मेँ साजात्य खूप एकता भी 
अवश्यंभावी है । 

रेक्य का कारण नियत व्यापारों की समान क्रियाशोलताही है। 
निर्धारित कृत्यकारिता के सादश्यसे वर्गो की कल्पना कौ गयी है। जहां 
जहां वर्गो की सदुश्ता अनुभूत हृरई-उसी को ध्यान में रख कर चक्र सम्बन्धो 
भेद भी निरूपित क्ये गये हँ । यही कारणदहैकि शास्त्रों में वर्गो के साजात्य 
कीदुष्टिसे चक्रोंकी भसीमता का निहूपण किया गया है ।॥११३॥ 

वही भानन्त्य स्पष्ट कर रहे र्है- 

चार ओौरछःके दो-दो बार वर्गं करने पर ४,८,१६ ओर ६,१२.२४ 
संख्यामों को ६ राशियां होतीरहैँ। येछः चक्र ह। इनकी ईइ्वरता वही 
सर्वसमर्थं स्वामी करते हैँ । चित्र विचित्र रचना रूप अपनो आकृति मे सक्षम 
प्रभ को चक्रेह्वरता त्रेशिरस शास्त्र मे स्पष्ट उल्लिखित है । 

द्विगणना योग का अर्थं संख्यां का वर्गदहै। ४कावगं आठमौर 
आठ का पूनः वर्गं करने पर १६ । इसी तरहु ६ की वर्गं संख्या १२ भौर १२ को 
वर्गं संख्या २४ होती है । इस तरह ६: चक्र होते ह। प्रष्नदहैकि इन चकरोंका 
ईष्वर कौन है ? स्वामी सर्वतन्त्रस्वतन्त्र होता है । 'नाथ' भेरवदेव स्वातन्त्र्य 
शक्ति सम्पन्न ह । वै आश्चयंजनक रूप से स्वात्म भित्ति मे ही भाकृतियों 
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तदक्तं तत्र 
“चतुष्कं षट्काष्टकं द्वादशारं षोडशारकम्‌ \ 
चतुविंशारकं देवि प्रविभक्त्या सुसंस्थितम्‌ ॥।' 
इत्यादि ॥ ११४॥ 
बहुप्रकारत्वं चक्राणां मेदनिमित्तमपि त्रिशिरोभेरव एवोक्तम्‌, इत्याह 
नामानि चक्रदेवीनां तत्र कृत्यविभेदतः । 
सौम्रोद्राकृतिध्यानयोगोन्यन्वथेकल्पनात्‌ । ११५ ॥' 


उक्ता इति पूर्वक्लोकाल्लि ङ्गादिविपरिणामाद्‌ योज्यम्‌ । एक एव हि 
परमेश्वरः तत्तत्साधककामानुसारं नियतां सौम्यरोद्रादिषूपाम्‌ भाकृतिमाभास्य 
तां तां सिद्धि नियच्छेत्‌ । तदुक्तं 
धेन येन हि सूपेण साधकः संस्मरेत्सदा। 
तस्य तन्मयतां याति चिन्तामणिरिवेश्वरः ।।' 


का उल्लास करते ह । वे स्वयम्‌ उनके अधिष्ठाता है| चक्र भादि ओपाधिक 
वैचिच्य से जो आकृति उल्लसित होती है, वेसी कृति दूसरी नहीं 
होती । इस लिए वह पदार्थं की निजाकृति भी कहलाती है । वह्‌ निजा कृति 
भी उसी सर्वाधिष्ठाता प्रमु की ही आकृति होती है । यह सव त्रेशिरस्‌ शास्त्र मे 
उल्लिखित है- 

“हे देवि चार, मठ मौर सोलह अरो से समन्वित तथा छः बारह 
तथा चौबिस भरों वाले चक्र अलग-अलग विभक्त रूप से तथा सम्यक्तया 
भषवस्थित है ।'' इत्यादि ॥११४॥ 

चक्रों की अनन्तता का कारणमी त्रिशिरो भैरव शास्त्र म हौ उक्त 
है। वही कह रेरे 

त्रिशिरो भैरव मे चक्रदेवियों के नाम कृत्य-मेद के अनुसार ही रखे 
गये ह । साधक के सौम्य ध्यान के अनुसार सौम्य नाम भौर रौद्र ध्यान के 
अनुसार अन्वथं नामों को कल्पना को गयो है । 

साधक अपनी सिद्धिकी कामना से उपासना में प्रवृत्त होता है । यदि 
उसने इष्ट के सौम्य रूप का ध्यान किया तो भगवान्‌ उसी रूप आकृति को 
स्वीकार करने मे विलम्ब नहीं करते। इसी प्रकार श्द्रध्यान पर रौद्र खूप 
ग्रहण कर छेते है । आकृतियों को उन्हीं खूपों मे आभासित करते हुए ययेच्छ 
सिद्धि प्रदान करते हैं । कहा गया है- 
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इति । श्रीत्रिरि रोभेरवप्रथमपटलाच्च अयमर्थः स्वयमेवाधिगन्तम्यः । 
अस्माभिस्तु ग्रन्थविस्तारभयात्‌ न प्रातिपद्येन संवादितम्‌ ॥११५॥ 
तदेवाह 
एकस्य संबिन्नाथस्य ह्यान्तरी प्रतिभा तनुः । 


सौम्यं वान्यन्मितं र विदुर्भिचक्रमुपास्यते ।। ११६ । 
भान्तरी प्रतिभा स्वातन्त्यशक्तिः। अन्यत्‌ इति रौद्रम्‌ । भत एव 
तत्तत्सौम्य रोद्रादिनियताका रावच्छिक्नत्वात्‌ मितम्‌ ।११६॥ 

एतदेव विभज्य दर्शयति 

एकस्य संविश्नाथस्य ह्यान्तरी प्रतिभा तनुः । 
सौम्यं वान्यन्मितं संविदुर्मिचक्रमुपास्यते ।। ११६ ॥ 
अस्य॒ स्थात्पुष्टिरित्येषा संविटेवौ तथोदितात्‌ । 
ध्यानास्संजल्पसंमिश्नाद्‌ व्यापाराच्चापि बाह्यतः ।। ११७।। 


“जिस जिस रूप से साधक अपने इष्ट कास्मरण करताहै, ईश्वर 
चिन्तामणि के समान तद्रूप हो जाता है ।'" ॥ ११५ ॥ 


वही कह रहे है 
एकं मात्र स्वात्म संविद्‌ प्रसार के भधीश्वर परमेश्वर का शरीर उनकी 


आन्तरिक प्रतिभा है । इसी लिये सौम्य, रौद्र या मित संविदूर्मिचक्र की उपा- 
सना को जाती है । 


आन्तरी प्रतिभा उनकी स्वातन्त्र्य शक्ति है । सौम्य का दूसरा पक्ष रौद्र 
ही होता है। इस प्रकार कभी सौम्य भौर कभी रौद्र भाकार ग्रहण कर लेने के 
कारण एक सीमित परिवेश भ जाता है। यही नियताकार की स्वीकृति 
है । यह संविद्‌ का उर्मिचक्र है । यही उपास्य है ॥ ११६॥ 

इसी को विभक्त कर प्रदर्शित कर रहे है- 

इस तथ्य को पुष्टि हो इसी हेतु यह संविद्‌ देवी उसी रूप मेँ उदित होती 
है । संजल्प से मिश्रित ध्यान से मौर बाह्य व्यापारसे भी संवित्‌ स्फृट हो जाती 
है । साधकं के लिये वह॒ उसी रूप में फल प्रदान करती है । उसीको पृष्ट होती है । 
सूखे तालाब का जल से भरावही पुष्टि भावदहै। स्थिरता मे जल श्वेत 
हो जाता है । इसी तरह ध्यान का अनुगम करना चाहिये । पुष्टि मे ध्यान ही 
प्रधान दै। 
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स्फुटीभूता सती भाति तस्य तादुक्फलप्रदा । 

पुष्टिः शुष्कस्य सरसोभावो जलमतः सितम्‌ ।॥ ११८ ॥ 

अनुगम्य ततो ध्यानं तत्प्रधानं प्रतन्यते । 

ये च स्वभावतो वर्णा रसनिःष्यन्दिनो यथा ।॥ ११९ ॥ 

दल्त्योष्ठघदन्त्यप्रायास्ते कौश्चिद्रर्णेः कृता सह । 

तं बीजभावमागस्य संविदं स्फूटयन्ति ताम्‌ ॥ १२० ॥ 

पुष्टि कूठ रसेनेनमाप्याययतराभिति । 

संजल्पोऽपि विकल्पात्मा [क तामेव न पूरयेत्‌ । १२१ ॥ 

अमतेयमिदं क्षोरमिदं सपिबेलाबहम्‌ । 

तेनास्य बोजं पुष्णोयामित्येनां पूरयेत्करियाम्‌ ।॥ १२२ ॥ 

इन पदयो मे साधना का एक क्रम बताया गयारै। साधक ध्यानमे 
बैठता है। ध्यान मेँ उसे एक अपूर्वं सुख मिलने लगता है । इस सुख को शास्त्र 
"पुष्टि" कहता है । ध्यान मे संवित्‌ शक्ति अनुरूप आकार ग्रहण कर उदित होती 


है । अन्य व्यापारो मे भी यही हाता है । संविद्‌ देवी ध्यान मौर बाह्य व्यापारो 
के अनुरूप स्फुट हो जातो है। 





साधक "पुष्टि" की आनन्दानुभूति प्रप्त करता है । तालाब ग्रीष्म 
मे सूख जाता है । उसका तल प्रदेश फट ज।ता है । बरसात में वहु भर जाता 
है । उपका जल भी स्वच्छ हो जाता है। जल आप्यायक भी होता है। यहो 
दशा साधक पुश्ष की होती है । पहले कञ्चुकं कलङ्कं के भातङ्कुसे ग्रस्त 
रहता है । वहो साधना मे आनन्दानुभूति के अमृत से भोतप्रोत हो उठता है । 
यहो "पुष्टि दशा है। इस लिय ध्यान की प्रधानता हौ सर्वमान्य है। क्योंकि 
ध्यान हो पुष्टि का प्रयोजक है । 


संजल्प दो प्रकार का होता है । १-अलौकिक व॒ २-लौकिक | संजल्प 
विकल्पात्मक होता है । इसको चर्चा इलोक १०२ मेभोदहै। जो वर्णं स्वाभाविकं 
रूप से रसामृत स्रावो है, वे दन्तौष्ठथ हँ मथवा दन्त्य हँ । ये कुछ अन्य वर्णो के 
साथ "बीज" बन जाते है। परिणामतः पुष्टि शूप संविद्‌ को स्फ़ट बनादेते ह । 
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ध्यानाद्येव क्रमेण निरूपयति-पुष्टिरित्यादिना । ततः इति समनन्त- 
रोक्ताद्धेतोः । अतः इति पुष्टेः शुष्कस्य सरसीभावापादानलक्षणत्वात्‌ । 
जलं हि आप्यायकं तत्प्रधानं पुष्टिप्रयोजकम्‌ पूर्णमित्यादिरूपम्‌ । संप्रति 
संजल्पमपि लोकिकालौकिकभेदेन द्विधा व्याचष्टे-ये च इत्यादिना । ते 
इति दन्त्ोष्ठयदन्तयप्राया वर्णाः। तां संविदं पुष्टिूपां । बीजमावं 
मन्त्रमावम्‌ । मत एवास्य संजल्पस्यालोकिकत्वम्‌ । दन्त्योष्ट्या वकारा- 
दयः । दन्त्या अमृतबोजादयः । केश्चिद्र्णेरिति अदन्त्योष्ठ्यप्रायादिभिः । यदुक्तं 

वष डाप्यायने (1 (- | † 

इति । तथा 





वकारस्य दन्त्योष्ठयम्‌' के अनुसार "व" का उच्चारण स्थान दांत भौर 
भोठ दोनों है । दन्त्यवणं ल्‌ तवर्ग ल गोर सहै । ये कुछ वर्णो के साय मिल कर 
बोज भाव को प्राप्त करते है अर्थात्‌ मन्त्र बन जाते है । 


उकार उन्मेष है । भकार अनुत्तर है। उन्मेष रूप ॒“उ' जब अनुत्तर 
भ' से मिल्ता है तो 'व' की उत्पत्ति होती है । इसका अर्थं है-परमशिव से 
समुत्पन्न अजर ममर शाश्वत सर्गं । यहु अमृत है । यहु आनन्द रसका 
प्रज्लवण करने वाला तत्त्व है । इसी तरह के दन्त्य वर्णं भी कुछ अदन्त्य 
वर्णो के संयोग से मन्त्रात्मक हो जाते ह । उनमें अलौकिक शक्ति की ऊर्जा 
शाश्वत स्फुरित होती है। यह ज्ञान साधक गुख्जनों से प्राप्तकिया जा 
सकता है । मन्त्रों का स्फरिताथं है-'जापक की पुष्टि करो' । “साधक को 
अमृतत्व से भाप्यायित करो ।' कुछ संजल्प लोकिक होते दै, विकल्पात्मक होते 
है फिरभी वे साधक की पुष्टि करते हौ है ॥११९-१२०-१२१॥ 


संजल्प मिश्रित ध्यान के अनन्तर बाह्य व्यापार के सम्बन्ध मेँ अपना 
दष्टिकोण ग्रन्थकार व्यक्त कर रहे ह। बाह्य व्यापार भी तुष्टि कारक है । 
मतएव सारी क्रिया हौ अमृतमयी होती है। इसमे हवन की विधि का बड़ा 
महत्त्व है । दूध से बने, सने पदार्थो, दही भौर घी से हवन किया जाता है । 
सपिष्‌ शब्द घी वाचक है । दही के लिये कहा गया है- 


¶--दन्त्यअन्यवणों मे वषट्‌ ओर वौषट्‌ या फट्‌ कीगणनाकीजातीदहै। येभी 
भाप्यायक होते हैँ । ^ष' ^ट्‌' इनमें मूर्धन्य है । आदि शब्द में फट्‌ नमः स्वाहा 
आदि की गणना हो सक्ती है । 
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इति । एवं मूधेन्यादीनामपि ग्रहणम्‌ । विकल्पात्मा इत्यनेन अस्य लौकिकत्वं 
दशितम्‌ । तामिति पृष्टिखूपां संविदम्‌ । इदानीं बाह्यमपि होमादिषूपं व्यापारं 
विभजति अमृता इत्यादिना । क्षीरं दधि । तदृक्तं 
'दधिहोमात्परा „1: , ऋषि „००७५ |` 

इति । बलावहुशब्देन प्रत्येकं संबन्धः । तेन इति गड्च्यादिना द्रव्यजातेन । 
बोजम्‌ इति शरीरकारणभूतं शुक्रशोणितादि धातुत्रातम्‌ । एनाम्‌ इति पुष्टि्पां 
क्रियाम्‌ ॥ ११७-१२२॥ 

एतदेव प्रमेयान्तरमुपक्षिपन्‌ उपसंहुरति 

तस्माद्विहवेहवरो बोधभेरवः समुपास्यते । 


अवच्छेदानवच्छिद्‌भ्यां भोगमोक्षाथभि्जनेः ।। १२३ ॥ 


=-= 











"“दधि हमसे भात्यन्तिक पुष्टि (होती है). `“ 
सर्पिष के हवन से बल कीं वृद्धि होतो है। इसमे ओषधियों का हवन भौ छाम 
दायक होता है । जेते गुड्चि, बिल्व आदि । 'तेन' से इन्हीं का भाव संकेतित 
है । इनसे शरीरके कारण रूपवोयं की पुष्टि होतौदहै। साथही साथ शुक्र 
मौर रक्तादि धातुगों मे भो शक्ति का संचार होता है। अतः ध्यान साधना में 
लगा हुभा साधक पहुरे संजल्पो को मन्तरात्मक भलोकिक, फिर उसके लौकिक 
भौर व्यावहारिकं विकल्पात्मक भौर इसके बाद बाह्य व्यापारादि ( हवन 
मादि ) कार्यों का सम्पादन करे । इस प्रकार पुष्टि दशा की उपलन्धि होती 

॥ १२२ ॥ 

इसौ तथ्य का प्रमेयान्तर के उपक्षेप पूर्वक उपसंहार कर रहै है- 

अत एव विष्वेहवर बाध-मेरव भोग्य के उपभोग की इच्छा वारे भौर 
मोक्ष की इच्छा वाके साधकों के भवच्छेद विधि द्वारा भौर अनवच्छेदात्मक 
खूप से भी उपासना के आश्रय बनते हं । 

उपासक दो प्रकार के होते है । १-भोगेच्छ भोर मोक्षेच्छु । भोग मे 
जागतिक वासनामों की पूत्ति का नन्द भी मिलता है भौर उपासना के 
माध्यम से इष्ट की स्मृति अनुभूति का भी वातावरण बना रहता है । मोक्ष 
विधि के अनुरूप यह्‌ नहं होता । भवच्छिन्नता इसमें बनतो रहती है । साधक 
ध्यान को नियत विधियों को अपनाता है भौर उन्हीं नियत विधियों से नियंत्रित 
भो होता रहता है । 
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भवच्छेदानवच्छिद्भ्याम्‌ इति, अवच्छेदः समनन्तरोक्तनोत्या 
घ्यानादिनियतविधिनियन्त्रितत्वं, तदन्यथात्वमनवच्छेदः । यद्वक्ष्यति 
"साधकानां ब्ुमक्षणां विधिनियतियन्त्रितः। 
मुमृक्षणां तत्त्वविदां स एव तु निरगलः ॥+' 
इति । भगवतश्ष्च एतत्सावच्छेदमपि खूपम्‌ अनवच्छिक्नपरस्वखूपानुप्राणितमेव, 
नहि तत्प्वरूपानुप्रवेशं विना किचिदपि निद्धचेत्‌ ॥{१२३॥ 


एतदेव श्ञब्दार्थद्रारकं गीताग्रन्थेन संवादयति 
येऽप्यन्यदेवताभक्ता इत्यतो गरुरादिश्ञत्‌ । 


इत्यतः--इत्येवमादिकात्‌ वाक्यकदम्बकादित्यर्थः। गुरुरिति तात्वि- 
कार्थोपदेष्टा भगवान्वासुदेवः । तत्र हि 


इसके विपरीत मोक्ष की आकांक्षा से प्रतिक्षण विलक्षण आनन्द से भोत- 
प्रोत साधक किसी नियत विधि का आश्रय नहीं केता । किसी आंशिकता का 
सहारा नहीं केता, अपि तु निरंशात्मक उपासना करतादहै। यहु निरर्गल 
रागात्मक उपासना होती है । इस प्रकार विदवाधिपति बोधमय भगवान्‌ भैरव 
की उपासना उपासको मे अनवरतषूप से चली भा रही है। समुपास्यते 
का क्म॑वाच्यात्मक वर्तमान इसी भोर संकेतकर रहाहै। यही तथ्य इन 
शब्दों के हारा व्यक्त करेगे- 

““भोगेच्छ साधको की विधि नियति से नियन्त्रित है । मोक्ष की भक्षा 
वाले मुमुक्षु साधकों की प्रक्रिया विधि-निषेध द्वारा रहित होती है।' 


यह ध्यान देने की बात है कि भगवान्‌ के अवच्छेद युक्त खूप भो भन- 
वच्छिघ्र निरंश परात्पर लूपसे ही अनुप्राणित रहृते हैँ । यह्‌ ध्रुव सह्य तथ्य है 
कि उस स्व' खूप मे अनुप्रवेश के बिना कुछ भी हाथ लगने वाला नहीं है । इस 
लिये उपासक को सतंत जागरूक रहकर साधना प्रक्रिया का परिष्कार करते 
रहना चाहिये ॥ १२३ ॥ 

गीता का उद्धरण देकर शब्द भौर अर्थं दोनों माध्यमों द्वारा उसो तथ्य 
को प्रमाणितकररहैर्है- 

“येऽप्यन्य देवता भक्ता' ये शब्द गीताके है" । इन शब्दों भौर इनके 
अतिरिक्तं अन्य वाक्यों द्वारा ( यही तथ्य ) गुरुरूप भगवान्‌ कृष्ण ने ( गीता 
मे) कहाहै॥ 


१. श्रीमद्भगवद्गीता ९।२३ । 
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श्रविद्यामां सोमपाः पूतपापा यज्ञरिष्टवा स्वर्गति प्रायंयन्ते। 
ते पुण्यमासाद्य सुरेश््रलोकमश्नन्ति दिव्यान्दिवि वेवभोगान्‌ ।।' 


इत्यादिना । 
क्षीणे पुण्ये मत्यलोकं विशम्ति।' 
इत्यादिना च भोगाथिनाम्‌, 
(अनन्याश्चिन्तयन्तो मां ये जनाः पर्युपासते । 
तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेमं वहाम्यहम्‌ ॥* 
इत्यादिना च मोक्षाथिनाम्‌, भवच्छेदानवच्छेदाभ्यां क्रमेण स्वरूपमभिधाय 
पुनः सावच्छेदेऽपि रूपेऽनवच्छन्नं रूपम्‌ अस्त्येव इत्यभिधातुम्‌ 


उक्त उद्धरण से वाक्योंके समूह्‌काभो अध्याहार करतेह। गुर 
शब्द भो यहां गीता का उपदेश देने वारे भगवान्‌ श्रोकृष्ण के लिये प्रयुक्त है । 
क्योकि वहाँ ( कहा मया है )- 


'त्रयीवेदविद्या के अनुयायी, सोमतचव या सोम रस का पान करने वाके 
विगतकल्मष याज्ञिक, यज्ञ द्वारा हौ यजन कर स्वगंति को प्रार्थना करते है । 
वे पुण्यात्मा पुण्य प्राप्तकर सुरेन्द्र रोक में जाकर दिग्य भोगों का उपभोग 
करते है । तथा- 


''पुण्य क्षोण हो जाने पर पूनः मत्यं लोक मे परावत्तित होते हँ ॥ 
इन वाक्यो द्वारा भोगवादियों को संसृति का कथन किया गया है । तथा- 
“जो साधक जन भनन्य भावसे चिन्तन करते हए अच्छी तरह 
उपासना करते ह, वे नित्य गौर सब तरह्‌ से ( मुञ्चमें ) युक्त रहते हँ । मेँ स्वयम्‌ 
एसे उपासको का योग क्षेम वहन करता हूं" ॥ 


इस श्लोक मे भगवान्‌ द्वारा मोक्षार्थी उपासकों के उत्तरदायिल्व 
वहन करने को बात कटौ गयो है । उप्यक्त दो उद्धरणं मे भलग अलग 
अवच्छेदक सन्दर्भो के द्वारा यह्‌ बताया गया है कि भोगाथियों की गति नियति- 
नियन्त्रित होती है । तोसरे उद्धरण द्वारा यह्‌ कहा गया है कि अनवच्छिन्न गति 
भगवदाश्रित रहती है । नोचे के चौथे उद्धरणसे यहु स्पष्टकर रहे टै कि 
अवच्छेदमय विकल्पों मे जीने वाले लोगों में भी एक अवच्छिन्न स्वरूपापत्ति की 
सम्भावना रहती ही है- 


भ जः भः भ भ जि आः जः भः भः जः जे आः चो भोः भः ज भ जः भोः जः ओ होः + जः ऋः ओ कः चजोः ज जेः 


१. श्रीमद्‌ भगवद्‌ गीता-९।२०, २. बही ९।२१, ३. बही ९।२२, 
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'चेऽप्यन्यदेवताभक्ता यजन्ते धद्धयान्विताः । 
तेऽपि मामेव कौन्तेय यजन्त्यविधिपूवकम्‌ \ 
इत्यादिना तेनोपदिष्टम्‌ ॥ 
एतदेव व्याचष्टे 
चे बोधाद्रचतिरिक्तं हि कचिद्याज्यतया विदुः ।। १२४ 
तेऽपि वेद्यं विविश्चाना बोधाभेदेन मन्वते । 
ये याजका बोधाद्‌ वेदित्रकस्वभावात्‌ स्वात्मरूपाद्रयतिरिक्तमन्यत्‌ 
तत्तन्नियताकारमिन्द्रादिदेवतं याज्यतया विदू: जानीयुः, ते विच्छिन्ननियता- 
कारवत्वात्‌ वेद्यमपि इन्द्रादिरूपं देवतं श्रद्धातिश्चययोगान्‌ गाढगाढं विमृशन्तः 


“जो भक्त श्रद्धा से युक्त भाव से अन्य देवतामों का यजन करतेर्है, वे 
भो विधिपूर्वं के विपरीत करते हए मी वस्तुतः मेरी ही भक्ति करते हँ" ।' यह 
सब श्रमद्धगवद्‌ गोता मे परम गुरुद्रारा उपदिष्ट किया गया है ॥ 

इसी सन्दर्भ को व्याख्यायित कर रहे है-- 

जो साधक बोध के अतिरिक्त याज्यके खूप मे ( किसी देवता मादि 
को ) स्वीकार करतेहै, वे भी वेद्य को बोध से अभिन्न ही मानते है । 


बोध का स्वरूप वेदिता का अपनासूपहौ होता है। ईसके अतिरिक्त 
वेद्य इन्द्र॒ आदि हैँ । उनके भाकार आदि नियत ह । वहां मवच्छदकता 
है, फिर भी उपासक उन्हं यजनोय मानता है । श्वद्धा की अधिकता के कारण 
वहसे वेद्यको भो बोधमय स्वीकार कर केताहै। एेसे विमर्ामें रत 
साधक के ल्यि- 

“वेद्य भी वेदक होता है । वेदक संवित्‌ स्वरूप हो जाता है। संवित्‌ 
तो ( हे भगवन्‌ ! ) तुम्हारा स्प ही है। इस प्रकार यह्‌ सारा विश्व ही 
तुम्हारा खूप दहै ( यह सिद्ध हो जाता है) ९ 

इत्यादि मान्यता के अनुसार साधक उसको बोध से भभिन्न भौर 
परप्रमाता रूप स्वात्म सदृश हौ मानता है ।॥ १२४ ॥ 

प्रह्न उपस्थित होता है कि देवता के उद्देश्य से द्रव्य व्याग को यज्ञ 
कहते हैं । अतः देवता वही है जिसको उद्देश कर द्रव्य का त्याग किया जाय । 
दोध स्वरूप स्वात्मतत्व को उद्देश्य कर एसा कभी नहीं किया जाता । फिर 
इसमे याज्यत्व केसे ?-- इसी शद्धा का उत्तर दे रहे ह 


१. बही ९।२३। 
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"वेद्यो वेदकतामाप्तो वेदकः संविदात्मताम्‌ । 
संवित्वदाटमा चेत्सत्यं तदिदं त्वन्मयं जगत्‌ ।।' 
इत्यादिन्यायेन  बोधाभेदेन- परप्रमात्रेकरूपस्वात्ममयत्वेन अवबुध्यन्ते 

इत्यर्थः । 

ननु देवतोदेशेन द्रव्यत्यागो याग इत्युक्तेः द्रव्यत्यागारथमुरहष्टेव देवता 
भवति, न॒ च बोधेकखूपस्य स्वात्मतच्वस्य तथात्वेन उदेशोऽस्ति, कथमस्य 
याज्यत्वम्‌ 7 इ्याशङ्क्याह्‌ 


तेनाविच्छिन्नतामशेरूपाहन्ताप्रथात्मनः | १२५ ॥ 
स्वयंप्रथस्य न विधिः सृष्टचयात्मास्य च पूर्वगः । 
वेद्या हि देवतासृष्टिः शक्तेहृतोः समूत्यिता ।। १३६ ॥ 
अहंरूपा तु संविर्तिनित्या स्वप्रथनाट्मिका । 


तेन बोधात्मत्वेन हेतुना, भस्य ~ स्वात्मतत्त्वस्य, 'सङृद्िभातोऽयमात्मा 
दति न्यायेन अनवच्छिन्नतया प्रवृत्ताविरतेन ख्पेण पराहप्रकादपरामर्शं- 
मयस्य, भत ॒ एव स्वयंप्रथस्य -प्रमाणादिनेरपेक्षयेण स्वतःसिद्धस्य, विधिः- 
अप्रृतप्रवर्तनात्मा, पूरवंभावी, तथा सृष्ट्यात्मा-तत्तत्सिद्धिसाधनस्वभावो 
न भवतीत्यर्थः । 


बोधात्मक होने के कारण वहु अविच्छिन्न पराहुन्तापरामर्शं स्वरूप 
परमेश्वर स्वयं प्रथित है । उसके पूर्व-भावो सृष्टि आदि कोई विधि नहीं है । 
देव सुष्टिवेद्य है। शक्तिके द्वाराहौ वह्‌ उल्छसित है; किन्तु अहुमात्मक 
संवित्‌ नित्या शक्ति है एवं स्वप्रथाह्मिका है । 


नित्य बोधात्मक होने के कारण बोधूप स्वात्मतच्व के पूवं सृष्टि कौं 
कोई विधि नहीं होती । इस बोध भैरव के दो वैशिष्ट्य यहाँ ्वाणत हैँ । १. वह्‌ 
अविच्छिन्न परामर्शं शूप अहन्ता की प्रथा से प्रथित है । २ -वह्‌ स्वयं सिद्ध है । 
श्रति वाक्य “आत्मा सकृत्‌ विभासे विभाप्वर है“ के अनुसार अनवच्छिन्न रूम 
से शाइ्वत प्रभामय ओर परामर्शामय आत्मा है । इसको सिद्ध करनेके ल 
किस प्रमाण की आवश्यकता नहीं है । 

यहु निश्चित है किं बोध हौ उसका 'स्व' भाव है । वह्‌ स्वास्मतत्त्व है । 
वह किसो अवस्था मे विधि का विषय नहीं बन सकता; क्योकि उसमें विधि 
की परिभाषा चरितार्थं नहीं होती । 

श्रोत ०--१२ 
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न॒ खलु बोधस्वभावं स्वान्मतच्वं विधिविषयतामापद्यते- तस्य 
विधिप्राप्त्यभावात्‌, यावदप्राप्तं हि विधेविषयः, न च स्वात्मनः कदाचित्‌ 
अप्राप्तिरस्ति-भादिसिद्धतया सर्वदेव स्फुरणात्‌ । 

ननु विधेनियोगभावनाद्यात्मतया बहुविधत्वमुक्तम्‌, स्वात्मा पुनः कस्य 
विधेविषयतां न भजते ? इत्याशङ्क्याह 


विधिनियोगस्त्यंशा च भावना चोदनात्मिका ।॥ १२७ ॥ 
विधिः अप्रवृत्त प्रवतंको, न पुनरज्ञातज्ञापकः । यदाहुः 


"विधेलक्षणमेतावदप्रवत्तप्रवतनम्‌ । 
अतिप्रसङ्दोष्षेण नाज्ञातज्ञापनं विधिः ।\' 


दति । स्व्गयागयोश्च साध्यसाधनभावमवबोधयतोऽस्येव विधेः तावत्प्रवतं- 
कत्वं --यत्‌ सप्रत्ययस्य पंस: 'प्रवृत्तोऽहम्‌' इति ज्ञानजननम्‌ । स च नियोग 


प्रवृत्त का प्रवर्तन हौ विधि है। कभो अप्रवृत्त नहीं मपितु अनवरत 
प्रवृत्त है । अप्राप्त ही विधि का विषय होता है। स्वात्मको कभो अप्राप्ति 
नहींथी,नदहै, न होगी । यह्‌ आदि सिद्धहै गौर संवित्‌ शक्ति द्वारा शाश्वत 
स्फुरित है । 

जहां तक देव सुष्टि का प्रहन दै, यह वेद्य दहै। शक्तिसे स्फुरित है, 
किन्तु संवित्ति नित्य है, अहू-विमर्श-रूपा तथा स्वयं सिद्ध तत्व है ॥१२५-१२६॥ 

विधि नियोग भौर भावना आदि भेदों से भनेक हैँ । स्वात्मा फिर किस 
विधि विषयता को प्राप्त नहीं होता ? इसका उत्तर दे रहे है-- 


विधि अप्रवृत्त का प्रवत्तंक होता है। भज्ञात काज्ञपिक् नहो होता। 
नियोग नित्य अनुष्ठेय धमं है । क्रिया को प्रवत्तिका प्रेरणा ही भावना है। 


विधि के सम्बन्ध मे उक्तिहै- 


“विधि का यहो लक्षण है क्रि यह्‌ अप्रवृत्त का प्रवर्तन करता है। 
यह्‌ भज्ञात का ज्ञापक नहीं होता; क्योंकि एता मानने पर अतिप्रसङ्ग दोष 
डोताहै।'" 

“स्वर्गकाम ग्यक्ति यज्ञ करे' इस वाक्य मे स्वगं भौर यज्ञ इन दोनोंमे 
साध्य-साधन भाव सम्बन्ध है। इस बोध को प्रवत्तिका ही विधि दहै । जिसे यहु 
प्रत्यय है, उस श्रद्धालु पुख्ष को ज्ञात होता है कि, मेँ इसमे प्रवृत्त हूं। इस 
जानकारी से काम में लगना ही 'नियोग' है । 
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इति प्राभाकरेरुक्तः, 'भावना' इति भाटटेः । तत्र॒ तिङ्ादिप्रस्ययवाच्यः 
प्रवर्तितोऽहम्‌' इति प्रे रणात्मकः कार्यात्मा अनुष्ठेयो धर्मो नियोगः। स च 
इत्यादावनुबन्धद्रयाव च्छिन्नः प्रतोयते । याज्यादिना 

'दाशं-पौणंमासाभ्यां यजेत स्वगकामः ।' 


हि अस्य विषथानुबन्ध उच्यते । ^स्वर्गकामः' इत्यनेन च भधिकारानुबन्धः, अत 
एव च द्र चनुबन्धवान्धवो "नियोगः" इत्युद्धोष्यते । कंचित्‌ क्वचिश्नियुक्ते इति 
नियोगस्वूपम्‌ इति । 'भावना' च भाव्यनिष्ठो भावक्रव्यापारः, भाव्यं स्व्गादि- 
फलं, तन्निष्टस्तदृत्पादकः पुरुषव्यापारो भावना । पुरषो हि भवन्तं स्वर्गा 
दिकम्थं स्वव्यापारेण भावयति इति भावना इत्युच्यते । सा च द्विविधा- 
शब्दभावना अर्थ मावना च इति । तस्याश्च कि, केन, कथं भावयेद्‌ इति 
अंशत्रयापेक्षत्वात्‌ त्रयंशत्वम्‌ । तदुक्तम्‌ | 


'सा धातोः प्रत्ययाद्रापि भावनावगता सती । 
अपेक्षतंऽशज्नितयं क केन कथमित्यदः ॥+' 








यह्‌ प्रभाकर' मतवादी मीमांसक मानते हैँ । “भदः मतवादी इसे 
काम मे लगने को भावना मानते है। 

उक्त श्रुति वाक्य मे "यजेत' "यज्ञ करे यह्‌ क्रिया शब्द है । यज्‌ धातु 
है । इसमे प्रयुक्त प्रत्यय, विधि अर्थं में मध्यम पुरुष मे है । यह विधि लिट्‌ का 
लिडः प्रत्यय है । शँ प्रवत्तित हूः इस वाक्यांश मँ एकं प्रेरणा ज्ललकती है । 
इसमे यज्ञ कायं है । यह्‌ यज्ञ सम्पन्न करने योग्य धर्मं है । यह माव ही नियोगः 
द । ्ह- 

"दकं ओर पौर्णमास ( विधियो द्वारा ) स्वर्गं का अभिलाषी यज्ञ करे 
इत्यादि वाक्य दो अनुबन्धो मे बंधा प्रतीत होता है । जेते-१--विषय भौर 
२--अधिकार। विषय भौर अधिकार ये दो अनुबन्ध जिसे परिबारित 
करते है--वहौ "नियोगः हे । किसी को कहीं नियुक्त करना ही नियोग का 
स्वष्प ह्‌ । 

'भाव्य' मे निश्चय खूप से रहने वाले (भावक व्यापार को “भावना 
कहते ह । भाव्य अर्थात्‌ स्वगं भादि । इन भवनीय विषयों को कर्ता भपनी 
बुद्धि को सक्रियता से भावित करता हे । यह वृत्ति हौ भावना कहुलाती हे । यह्‌ 
दो प्रकार की होती हे । १- शाब्दी भावना मौर र्--आर्थी भावना । ये दोनों 
कि, कथं भौर केन ? अर्थात्‌ क्या भावित करती है ? क्यों भावित करतीहै? 
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इति । श्यशा इति, तत्रार्थंभावनायां "किम्‌" इत्यपेक्षायां स्वर्गः, "केन" 
इत्यपेक्षायां यागः, कथम्‌" इत्यपेक्षायां च ब्रीह्यादि संबन्धनीयम्‌ । एवं 
शब्दभावनायामपि, "किम्‌" इच्यवेक्षायां भाग्या पुरुषप्रवृत्तिः, केन" इत्य- 
पेक्षायां शब्दः, 'कथम्‌' इत्यपेक्षायाम्‌ अ्थंवादवाक्यन्यापारः संबन्धनीयः । 
चोदना वेदिकं विधायकं वाक्यम्‌ । यदाहुः 

"चोदनेति क्रियायाः प्रवतंकं वचनम्‌ 


इति । एतच्चोभयत्रापि संबन्धनीयम्‌ । तच्च प्रमाणान्तर-प्रतिपन्नमेव भर्थ- 
मभिदधत्‌ प्रमाणतां लभते, तं चाथं साधयति । 


“देन्द्राग्नमेकादशकपालं निर्षंपेत्‌ ।' 


इत्यादौ निर्वंपणादिवदुदिष्टा इन्द्राद्या देवता अपि विधेयाः-द्रव्यदेवता- 
संबन्धस्येव साक्षात्प्रतिपाद्यत्वात्‌ ॥ १२७॥ 


भौर किसके द्वारा भावित करती है ? इन तीन प्रनाशो की अपेक्षा के कारणः 
व्यश रूप मानी जाती है । कहा गया है- 

“वह्‌ "धातु से या श्रत्यय' से भी अवगत होती हुई तीन अंशोंकी 
अपेक्षा करती है । ये तीनों कि, कथं भौर केन रूप है ।" 

यही भावना का व्यंशरूपत्व है। इसमे अथं भावना की दृष्टि से 
कि" (क्या) का उत्तर 'स्वगं' है । केन (किसके द्वारा) का उत्तर "याग" है भौर 
कथं (कयोकर) का उत्तर यज्ञ-ह्विष्य है । इसी तरह शब्दभावना मे भी “किः 
से पुश्ष की भाव्या प्रवृत्ति, केन" से “शब्द' ओौर कथं से अर्थवादी वाक्य का 
व्यापार अपेक्षित है । चोदना के विषय में कहते है- 

“क्रिया का प्रवर्तक वचन ही चोदना है'' । 

यह्‌ शाब्दो भौर आर्थी दोनों पक्षों म योजित की जाती है। यह्‌ 
अन्यान्य प्रमाणो से सिद्ध अर्थो को व्यक्त करती हुई स्वयं प्रमाण बन जाती 
है भोर उस भर्थ को सिद्धिकी भोर अग्रसर कर देती है। 

“इन्द्र गौर अग्नि सम्बन्धी ११ कपालों का निर्वपण करे” इत्यादि 
वाक्यो के अनुसार निर्वपण आदि के समान इन्दर भादि देवता भी विधेय होते है; 
क्योकि द्रव्य मोर देवता का सम्बन्ध ही साक्षात्‌ प्रतिपाद्य है । 

प्रभाकर के भनुसार यजेत इस वाक्य मे याग विषयकं नियोग के 
भाधार पर वाक्य मे अन्वय होने के बाद कायं का व्युत्पन्न मथं पृथक्‌ प्रतीत 
होता है । इसल्यि वे अन्विताभिधानवादी कहलाते हँ । वहीं कुमारि मानते 
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तदेवाह = 

तदेकसिद्धा इन्द्राद्या विधिषुर्वा हि देवताः । 
अहंबोधस्तु न तथा ते तु सवेद्यरूपताम्‌ । १२८ ॥ 
उन्मग्नामेव पश्यन्तस्तं विदन्तोऽपि नो विदुः । 

तदृक्तंन विदुंमां तु तत्वेनातश्चलन्ति ते ॥ १२९ ॥ 


विधिपूर्वाः - विधिरेव पूवं पूर्वभावि अनधिगता्ंप्रकाशनात्मक प्रमाणं 
यासां ताः तथोक्ताः, स्वात्मव्यतिरिक्ता हि देवताः वेद्यप्रायाः प्रमाणान्त 
राप्रतिपन्नाः शास्त्रेण साध्यन्ते इति युक्तः पक्षः । भहंबोधेकरूपः पुनः 
स्वात्मा पूरवोक्तयुक्सया सदेव प्रकाशमानत्वाद्‌ न स्वसिद्धौ प्रमाणं किचिद- 
पेक्षते इति युक्तमूक्तम्‌-- 


है कि आकांक्षा, योग्यता मादि के माधार पर ^स्वगंकामो यज्ञ करे इसका बोध 
होता है । इसलिये ये मभिहितान्वयवादो कहते है । 

बोध की विधि से सम्बन्धित यह्‌ विष्लेषण मोमांसा शास्त्र प्र आधारित 
है। इससे यह सिद्ध होता है किं बोध किसी विधि विषयता को प्राप्त नही 
होता । वह्‌ स्वयं सिद्ध तच्व है ॥ 

इसी का समर्थन कर रहे है- 

हस विष्रेषण से यह्‌ सिद्ध है कि इन्द्र आदि देवता विधि पूर्वं हँ ओौर 
शास्त्र विधिसे ही सिद्ध भी दै। अहं बोध ेसा नहीं होता । (जो देवतामों का 
यजन करतेहै)वेतो वेद्य रूपताको देखते ह। उस भहमात्मक बोध कोवे 
जानते हृए भी नहीं जान पाते। इसी भाधार पर भगवान्‌ वासुदेव कहते है कि वे 
मञ्ञे नहीं जानते । इसलिये तत्त्वज्ञान से वे विचलित हो जाते है "। 

इन्द्रादि देवता नियत भकार वा ह । इनके पहले, भं के प्रकारान 
का प्रमाण प्राप्त नहीं होता । विधि ही इनके पहुके अप्रवृत्त का प्रवर्तन करती 
है । ये स्वाह्मतच्व नहीं है, वेद्य हैँ । इनकी सिद्धि दूसरे प्रमाणो से नहीं होती । 
ये केवल शास्त्र द्वारा ही प्रमाणित दहै। 

स्वात्म तत्त्व तो केवल अहं बोध खूप ही होता है । यह्‌ शाकष्वत प्रकाश- 
मान है । अपनी सिद्धि मे इसे किसी दूसरे प्रमाण की अपेक्षा नहीं हातो। 
श्रीमद्भगवद्गीता मेँ (९।२३) इसो आधार पर कहा गया है किं वे भविधि पूवक 
भेरी ही उपासना करते है। 


4-श्रीमद्‌भगवद्‌ गीता, ९।२४। 











१८२ श्रीतन्त्रालोकः 


अविधिपू्वंकमिति । तदेवाह अहंबोध इतिः। तथा इति विधिपूर्वं इत्यथः । 

ननु यदि प्रमाणादिनेरषक््येणेव स्वात्मा स्वयं प्रकाशते किमिति 
न सर्वदैव सर्वेषाम्‌ ? इत्याशङ्क्याह- ते तु इत्यादि । त इति 
स्वात्मग्यतिरिक्तेन्द्रादिदेवतायाजकाः, तं सर्वदेव प्रकादमानं स्वात्मानं 
वेद्यवेदनान्यथानुपपतत्या तदतिरिक्तस्य च अन्यस्य देवतात्वानुपपत्तेः, वस्तुतो 
विदन्तोऽपि न विदुः-वेद्यताया एव प्राधान्येन दर्शनाद्‌ वेदित्रेकरूपतया न 
जानीयुः इत्यर्थः । अतदच नियततत्तदेवतादिरूपग्रहणेन च्यवन्ते इत्यर्थः । 
तदुक्तं तत्र 

न तु मामभिजानन्ति तत्वेनातश्च्यवन्ति ते 

इति ॥ १२८-१२९॥ 


तदेव व्याचष्टे 
चलनं तु व्यवच्छिन्नरूपतापत्तिरेव या। 


अहुबोध विधिपूर्वं नहीं अपितु भविधि पूर्वं ही होता है। 'ं 
बोधस्तु न तथा' का यही तात्पयं है । 


प्रन उपस्थित होता है कि यदि विना प्रमाणो की अपेक्षा के ही स्वात्मा 
स्वयं प्रकारित होतादहै, तो क्यों नहीं समान सूप से सबको सदेव प्रकाशित 
होता ? इसका उत्तर है कि, स्वात्म के अतिरिक्त देव पूजन का जास्था वाले 
दो बातों पर ध्यान नहं दे पाते । प्रथमतः देवतां को उपपत्ति वेदय-वेदन 
भाव से होती है, अन्यथा उनको उपपत्ति नहं हो सकती । दूसरे वेद्यता के 
अतिरिक्त किसी दूसरे की देवता के रूप भँ उपपत्ति नहीं होतो । वे वेद्यता को 
प्रधानता स्वीकार करते है । वेदिता के स्वरूप पर ध्यान नहीं देते । परिणामतः 
वेदना रखते हुए भी संवेदन नहीं कर पाति भौर नियत निचित उन उन देवों 
की स्वीकृति के प्रभाव से स्वात्म बोध को समरस महानुभूति से च्युत हौ जाते 
है । गीता मे ठीक ही कहा है--““मृज्ञे वे नहीं जान पाते । अतः तततव (बोध) 
से च्युत हो जाते है" ॥ १२८-१२९ ॥ 

उसी को व्याख्यायित कर रहे है- 

चलन अर्थात्‌ भपने स्तरसे स्खलन क्या? (वह्‌) तो व्यवच्छिन्न 
रूपता की स्वीकृति मात्र ह । स्वात्म विस्मृति से अंशांशिक अनन्तवेद्यात्मक 
रूपो को मान्यता ही एेसी स्थिति ला देती है । 





लो० १३० ] प्रथममाद्भिकम्‌ १८३ 


एतदपि तत्रत्येन ग्रन्थेनैव संवादयति 

देवान्देवयजो यान्तोत्यादि तेन न्यरूप्यत ।। १३० ॥ 
तेन इति व्यवच्छिन्नरूपतापत्तिलक्षणेन देतुना इत्यः । यदुक्तं 

"यान्ति देवव्रता देवान्पितृन्धान्ति पितृव्रताः । 

मृतानि यान्ति भूतेज्या यान्ति मद्याजिनोऽपि माम्‌ ।॥ 
इति ।।{२०॥ 
ननु यद्येवं कथमन्यदेवताभक्ता भपि यजन्ति इत्युक्तम्‌ ! इत्याशङ्क्याह 
निमज्ज्य वेद्यतां ये तु तत्र संविन्मयीं स्थितिम्‌ । 
विदुस्ते ह्यनवच्छिन्नं तद्भक्ता अपि यान्ति माम्‌ ।॥ १३१ ॥ 
त॒त्र इति स्वात्मव्यतिरिक्तायां देवतायाम्‌ । तद्भक्ताः स्वात्मव्यति- 


हस तथ्य कोभीवहींके उद्धरणसे स्पष्टकररहेरहै- 
देव॒ याजक देवों को जाते ह इत्यादि आंशिक सोच के निम्नस्तर को 
प्राप्त करने के आधार पर ही निरूपित किया गया है । गीता को उक्ति है-- 


"'हदेवताभओं मे निष्ठा रखने वाजे देवपूजक देवलोक को ही प्राप्त करते 
ह । "पित्‌" नामक (देव समान पूज्य मृत पूर्वज जो “स्वधा से सुप होते है भौर 
पितृलोक मे निवास करते ह) भात्मामों की पूजा करने वाले पितृलोकमे ही 
जति ह । भूत प्रेत की व्रत निष्ठा से प्रभावित लोग प्रेतत्व प्राप्त करते है । 
किन्तु मेरा यजन करने वाके (भाग्यशाली) लोग मुक्षको प्राप्त करतेरहै' 
(गीता ९।२५) ॥१३०॥ 
यदि एेसी बात है तो अन्य देवों के भक्तभी यज्ञ करते है-यह क्यौ 
कहा ? इसका उत्तरदे रहेर्है- 
वेद्यता की (प्रधानता देने वाले उसर्मे) निमग्न रहते हृए भो उस देवता 
को संविद्‌ खूप स्थिति को भी (यदि) अनवरत (उल्लसित) जानते रहते है, तो 
ठेसे भक्त भी मृञ्ञे प्राप्त करते ह। 
स्वास्मतत्तव के अतिरिक्त वेद्यता के प्रतीकं देवता की आस्था मे इबा 
हमा व्यक्ति भी भक्ति करता है। वहु उस देवता का भक्त होतादहै। एसे लोग 
भी परम स्वबोध रूप आत्मतत्व को प्राप्ति कर लेते ह। उसमे शतं है । यदि 
भाग्य से उनकी जानकारी के स्तर मँ उस देवता मे भौ संविन्मयता का उल्लास 
हो जाय । यदि वहु यह समन्नने लगे कि इसमे भी अनवच्छिन्न स्वारभ॑ततत्व ही 
सर्वात्मना उल्लसित है । 


जक -- 











१८४ श्रोतन्त्रालोकः 


रिक्तदेवतायाजिन हत्यर्थः । माम्‌ इति परबोधेकस्वभावम्‌ आत्मानम्‌ । 
अस्मिन्‌ परमाद्रयमये संविन्मयतयावस्थानमेव यागः, तस्समापत्तिरेव च 
फलम्‌ ॥१३१।। 


ननु भगवद्रासुदेवेन उक्तस्य "माम्‌" इति भस्मच्छब्दस्य तदेकवाचकल्वात्‌ 
कथं बोधमात्राभिधायकस्वमुच्यते ? इत्याशङ्क्याह 

सर्वत्रात्र ह्यहंशब्दो बोधमात्रेशवाचकः । 

स॒ भोक्तृप्रभ्‌ शब्दाभ्यां याञ्ययष्ट्तयोदितः ।॥ १३२ ॥ 


अत्र इति गीताग्रन्थे अनवच्छिन्नस्येव बोधमात्रस्य प्रतिपिपादयिषि- 
तत्वात्‌, अत एव केवलस्येव बोधस्य वाचकः पराश्नष्टा इत्यक्तम्‌ । नहि 
प्रकाशादृद्वितीयस्य भअपोष्यस्य प्रतियोगिनः संभवोऽप्यस्ति-तस्य प्रकाश्च- 
मानल्वाप्रकाशमानस्वविकल्पोपहुतत्वात्‌ । यस्तु शरीरादौ “हकृशोश्टुम्‌' 
इत्यादिः अहुविमर्शः स विकल्प एव-शरीराद्यपेक्षया परस्य भपोह्यस्य 
प्रतियोगिनः संभवात्‌ । 


इस परम भअद्रयनय मे संविन्मयता मे भमबस्थान को "याग" मानते ह। 
उस अखण्ड बोधमयता मे अवस्थिति ही सर्वोत्तिम श्रेय है। उसकी प्राप्ति 
ही इस स्थिति का फल है ॥१३१। 


श्रीमद्भगवद्गीता मे श्रकृष्ण ने "अस्मद्‌" शब्द के कमं एकवचन 
"भाम्‌" पद का प्रयोग किया है । यह्‌ एक का वाचक है। हसते कृष्ण को छोड़कर 
बोधमाशत्र का भिधान केसे किया जा सकता है । इसका उत्तर दे रहे ह- 

श्रोमद्‌भगवद्गोता मे सर्वत्र अहं" शब्द का प्रयोग बोध मात्र को 
ग्यक्त करता है । भोक्ता भौर प्रभु शब्दों के माध्यम से वही बोध याज्य भौर 
यष्टा रूप से स्फुरित होता है । श्रीकृष्ण बोघ महाप्रकाश के हीं प्रतीक है । 


श्रीम द्धगवदगीता मे अखण्ड बोध मात्रके प्रतिपादन को इच्छा ही 
प्रधान है । इसलिये उसमें प्रयोग किया गया अहं" शब्द बोध का हो अथं प्रकट 
करता है। वस्तुतः प्रकाश (बोध) के अतिरिक्त इसके जोड का कोई एेसा 
पदार्थं या तत्व नहो है, जो इसका प्रतियोगी बन सके । प्रकाशमानता ओर 
अप्रकाशमानता दोनों के विकल्प सभो षदार्थोको प्रभावित क्रिये हुएहै। 
अतः सभौ परतन्त्र हं । जेते "मे ङश हूं" वाक्यम अपनेमे कृशता सम्बन्धी 
विचार व्यक्त है । यहाँ मेः शब्द मे शरीर आदि की भपेक्षा है । इस तरह एक 
अन्य प्रतियोगी को वैकल्पिक सम्भावना है । 





श्लो १३३ ] प्रथममाह्निकम्‌ १८५ 


ननु यदि बोध एव भप्रतिपक्ष एकोऽस्ति, तत्कथं `मा यजन्ति' इन्यादौ 
याज्ययष्टतया भेदः पारमाथिकः स्यात्‌ ? इत्याशशङ्कयाह--स नाक्तु 
इत्यादि । बोध एव उभयात्मना स्फुरित इति भावः । तदुक्तं तत्र 
"अहं हि स्वंयज्ञानां भोक्ता च प्रभुरेव च। 
इति ॥१३२॥ 
ननु एकश्च उभयात्मा च दति कथं संगच्छताम्‌ ? इत्याशक्ष्वयाह्‌ 


याजमानी संविदेव याज्या नान्येति चोदितम्‌ । 
न त्वाकृतिः कुतोऽप्यन्या देवता न हि सोचिता ।॥ १३३ ५ 


संविदेव याज्या इति उदितं - प्रतिज्ञातम्‌ । न पुनः कुतोऽपि हेतोः 
अन्याकृतिः इन्द्रादिरूपा, सा च संविद्‌ याजमान्येव, न पुनः अन्या--मिश्ना, 
याजमानी संविदद्रयमयी इत्यथः । सा हि एवं विधाकृतिः, आकृतिमती 
वा संविहेवता नोचिता-संविदि भेदानुपपत्तः, संविदतिरिक्तस्य च 


प्रत है कि बोध हौ एक मात्र ठेसा तत्त्व है, जिसका कोई प्रतिपक्ष 
नहीं होता । तो क्या “मां यजन्ति" (मेरे लिये यज्ञ करते है) एेते प्रयोगो मे याज्य 
ओर यज्ञकर्ता का भेद पारमाथिक नहीं माना जायगा ? इसका उत्तर ही तो 
इस शलोक की द्वितीय अर्धाली है । उसमे स्पष्ट रूप से कहा गया है कि बोध 
ही भोक्ता है। बोध ही प्रभु है। वही यजनीयहै भौर वही यज्ञकर्ता भी है। 
बोधकाही यह सामर्थ्यं है कि वहु उभयसल्पों में स्पूरितहै। गोता का 
वचन है-- “यै ही सभी यज्ञोकाभोक्ताभीहं मौरप्रभुमीर्मेही हं ।॥१३२॥ 


वह एक भी है भौर उभयात्मक भौ । यहु बात जंचती नहीं। इस 
आशङ्का का उत्तरदे रहेर्है- 

याजमानी संविद्‌ ही याज्या होती है, दूसरी नहीं । वह कोई देवतात्मक 
आकृति या कोई भिन्न देवता है-यह्‌ कहना भो उचित नहीं । 

गीता मे या सर्वत्र सिद्धान्त शूप से मान्य है किं संविद्‌! ही याज्याहै। 
कोई दूसरा एेसा कारण प्रतीत नहो होता, जिसके आधार पर यह कहा जाय 
कि इन्द्र आदि कूपो मे स्फुरित कोई आकृति हौ संविद्‌ है। वहतो मात्र 
“याजमानी' है । किसो अवस्था में दसरी नहीं; क्योकि वह्‌ भद्रयमयो होती है । 
"संविद्‌" की आकृति नहीं होतो है । वह्‌ आकृति वाली कोई देवता भी नहीं 
दै। संविद्‌ मे भेदवाद की गुंजायश नहीं । संविद्‌ के अतिरिक्त अन्य सभी 
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जाड्यात्‌ । न च जडस्य द्योतमानत्वादयेकस्वभावं देवात्वं युज्यते इति 
स्वप्रकाशा संविदेव एका तत्तदात्मना स्फुरति इति युक्तमुक्तं स एव 
याज्ययष्टतयोदितः, इति ॥१३३॥ 

अत एव च आदिसिद्धत्वात्‌ संविदि न किचिद्विध्यादि सिद्धिनिमित्त- 
मुक्तम्‌ इत्याह 


विधिश्च नोक्तः कोऽप्यत्र मन्त्रादि वुत्तिधाम वा । 


इह खल वेदवाक्यानि मन्तरब्राह्मणरूपत्वेन द्विधा । ब्राह्मणवाक्यान्यपि 
विध्य्थवादनामघेयात्मकल्वेन त्रिधा । तत्र॒ विधिवाक्यानां तावत्‌ संविदि 
व्यापारो नास्ति इत्युक्तप्रायम्‌ । एवं मन्त्रादेरपि तत्र नास्ति व्यापारः। यतो 
मन्त्रादि वृत्तेः विधिव्यापारात्मनः क्रियाया धाम आश्रयः तेन विना क्रियाया 
असंपत्तेः। न च संविदि वाच्यवाचकयाज्ययाजकभावाद्यात्मकः करिचद्ध दः 
संभवति, एक एव भआदिसिद्धो बोध इति सिद्धम्‌ । 


ननु यद्येवं तत्कथमयं जडाजडात्मा विश्वप्रसरः ? इत्याशङ्क्याह 
सोऽथमात्मानमावृतव्य स्थितो जडपदं गतः ।। १३४ ॥ 


जाज्यधमं से ग्रस्त होते है । जो जड है, उसमे द्योतमाना नहीं हो सकती । 

मतः स्वघ्रकाशात्मिका एक संविद्‌ ही उन-उन रूपों मेँ स्फुरित होती है । "याज्य 
ओर यष्टाकेखूपसे वही स्फ़रित है॥ १३३॥ 
“संविद्‌ आदि सिद्ध है । उकषमे विधि आदि किसी सिद्ध निमित्त कौ 
स्थिति नहीं है । यही तथ्य प्रतिपादित कररहेर्है- 

संविद्‌ मे कोई विधि नहीं है। न वृत्तिके धाम मन्त्र भादिके व्यापार 
होहै। 

वेदवाक्य मन्त्र भाग ओर ब्राह्मण भागसेदो प्रकारके तथा ब्राह्मण 
भाग भी विधिवाद, अर्थवाद ओर नामधेय भेद से कुलं तीन प्रकार के 
होति ह । इनमें विधिवाक्यों का संविद्‌ म कोई व्यापार नहीं है। मन्त्र भादि 
काभ कोई व्यापार नहीं दै; क्योकि मन्त्र भादि विधि व्यापारात्मकं क्रिया के 
आश्रय होते हँ । इसके विना क्रिया की पूति ही नहीं हो सकती । 
संविद्‌ म वाच्य-वाचकं, याज्य-याजक भादि किसो भाव भेदकी 
कल्पना भी नहीं को जा सकती । वहु आदि सिद्ध बोध है । 


यदि ेसी बात है तो यह्‌ जडचेतनात्मक विश्व का प्रसार कंसे हुमा है ? 
इस आशङ्का का उत्तरदे रहेर्है 
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आवतानावृतात्मा तु देवादिस्थावरान्तगः । 
जडशजडस्याप्येतस्य दे रुप्यस्यास्ति चित्रता ।। १३५ ॥ 


आवृत्य इति स्वेस्वरूपगोपनात्मिकया मायाशक्त्या संकोचवत्तामा- 
भास्य इत्यर्थः । जडपदम्‌ इति परप्रकाड्यभाव राशिस्वरूपताम्‌ इत्यथः । 
विश्वनिर्माणिच्छहि परमेकवरः प्रथमं स्वाव्यतिरिक्तमेव विश्वं प्रकारयेत्‌ , 
अयमेव च आदिसर्गः तत्र तत्रागमेषु उच्यते, अनन्तरं च यदास्य मायया 
सर्ग चिकीर्षा भवति, तदा स्वस्वातन्त्रयात्‌ स्वात्मदर्पणे भनन्तग्राह्यग्राहुक- 
दरयाभाससन्ततीराभासयति, स्वाङ्गरूपभावराहिमध्यादेवि विदेहुप्राणबुद्ध- 
श॒न्यानि स्वगताहन्तात्मककतु तार्पणेन ग्राहको भावयति, तदपरं शब्दादि च 
इदन्ताविषयतया चिद्रूपतातिक्रमणेन ग्राह्यतामापादयति, अत एव च देहादिः 
कर्तृतां ज्ञातृतां च स्वात्मनि धत्ते, तदितरच्च कायां ज्ञेयतां च । भत एव 
चैषां जडाजडग्यपदेशः, तदाह “आवृतानावृतात्मा' इति । एवमपि चास्य 


= ------ 


वहु परमेश्वर स्वात्म को आवृत कर माया के प्रभावसे संकुचित हो 
जाता है । उसका रूप आवृतानावृत होता है । देव योनि से लेकर स्थावर तक 
जडचेतन रूप इस प्रसार का कहने के ल्यि दो मेद है; किन्तु इनके अनन्त 
भेदे । 


स्वात्म का वरण, स्वशूप-गोपन करने वाली माया रक्तिसे होता 
है । उसी के प्रभावसे संकोच का आभासहोताहै। मायाके द्वारा संकोचके 
भासित होते ही वह जड भाव को स्वीकार कर लेता है । वस्तुतः परमेश्वर विव 
के निर्माणकी इच्छाहोतेही सवंप्रथम एसे विश्व का प्रकादान करता है, जो 
उससे अतिरिक्त नहीं होता । उससे अनतिरिक्त उस सर्गं को आगमो मे “आदि 
सगं' कहा गया है । 

उसके बाद जब मायाके माध्यमसे सर्जन की आकांक्षा होती है, तब 
स्वातन्त्य शक्ति के द्वारा स्वाह्मदर्पण मे अनन्त-अनन्त म्राह्य-ग्राहक रूप दवेत 
भाव भासित हो उठते हैँ । पहले अहन्ता कौ दृष्टि से प्राहुक भाव ञ्जौर फिर 


हृदन्ता की दृष्टि से ग्राह्य भाव उत्पन्न हो जाते है । 


परिणामतः देह, प्राण ओौर बुद्धि समी अपने मे कत्तु त्व भौर ज्ञातृत्व 
धारण करलछेतेहै। इसके अतिरिक्त कार्यता भौर ज्ञेयताको भी स्वीकार कर 
लेते हँ । इसीलिये इन्हें जड चेतनात्मक कहते हँ । श्लोक मे "गावृतानावृतात्मः 
शब्द का यही तात्पर्यं है । इस तरह भेदभाव पनप उठता है । विचित्रता का 








१८८ श्रोतन्त्रालोकः 


प्रका रवेचित्रयेण आनन्त्यम्‌ इत्याह “जड' इत्यादि, चित्रता इति तत्र॒ जडस्य 
तावच्छन्दादिभेदेन, तस्यापि तारमन्द्रादिभेदेन बहुप्रकारत्वम्‌, अजडस्यापि 
सन्तानभेदेन आनन्त्येऽपि बन्धत्रयस्य तारतम्यादिभेदेन नानात्वम्‌ । संकुचिता 
प्रमातारो हि तत्तत्कर्माशयानुसारेण प्ररिश्राम्यन्तः तत्तदवस्थासु एकमपि 
स्वात्मानं ध्मधिर्मादिवृद्धिभावरहितत्वेन  तत्तदिच्छापरिष्कृतत्वेन च 
नानाकारतया-वेचिष्रयेण जानते, जडं च विषयं सुखदुःखादिकारितया 
नानात््ेन परिविन्दन्ति दति ॥१३४-१२५॥ 


एवं वेचित्र्यस्य कि निमित्तम्‌ इत्याशङ्क्याह 
तस्य स्वतन्त्रभावो हि कि {क यन्न विचिन्तयेत्‌ । 
तदुक्तं ॒त्रिशिरःश्ास्त्रे संबद्ध इति वेत्ति यः।॥ १३६ ॥ 


मनन्त चमत्कार सुष्टि को चमत्कृत करने लगता है । यहौ जड-चेतनात्मक जगत्‌ 
को चित्रता है। 


भाणव, कारमं भौर मायीय बन्धनो का क्रम इस चित्रताको विस्तार 
प्रदान करता है । सभी संकुचित प्रमाता भपने-अपने कर्मविपाकं के अनुसार 
इस भ्रमात्मक इन्द्रजाल में फंस जाते हैँ । अपनी उन प्राप्त अवस्थामों मे रहते 
हृए वस्तुतः एक ही स्वाह्म-त्व को अनेकता के वेचित्र्य के अनुसार अनेक 
रूपो मे जानने लगते हँ । उनमें धर्माधर्म का विवेक नहीं रहता । विभिन्न 
इच्छाओं के परिष्कारसे प्रभावित इनकी वहु दृष्टि विषयाभिमुख हो जाती 
है । जड विषय की सुखात्मकता ओर दुःखात्मकता के आकलन मे स्वता को 
सदा विस्मृत कर अज्ञता के भभिशाप से अभिशप्त हो जाते है ।॥ १३४-१३५॥ 


इस प्रकार के वेचित्र्य का निमित्तक्या है ? इसका उत्तर दे रहे है- 


ेषे वे कौन रहुस्याथं रहै, जिनके वेचिशर्य का विमशं परमेश्वर का 
स्वतन्त्र भाव नहीं कर सकता ? त्रिशिरोभैरव प्रन्थमे ल्खाहैकि जो इस 
रहस्य को जान जते ह, वे “संबद्ध है' | 

विश्व के वेचित्य का उपक्रम कंसे ओर कहाँ से किसके द्वारा होता है-- 
यहु तथ्य अभो-भभी प्रतिपादित किया गयादहै। परमेश्वर के स्वातन्त्यके 
कारण निखिल अध्यवसाय सम्पत्ति का उद्धव होतादहै। इस रहस्यको जो 
जान लेता है, उपे सम्यक्‌ रूप से बुद्ध कहते हैँ । त्रिशिर: शास्त्र से त्रिरिरोभैरव 
मथ लेना चाहिये । वहां कहा गया है-- 


==> न ~ 
---- 
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एतदेवा्थद्वारकं संवादयति -तदुक्तम्‌ इत्यादिना । इति वैचित्र्यं यो 
वेत्ति स संबद्धः --सम्यग्बुद्ध इत्यर्थः । त्रिशिरः शस्त्रे इति श्रोत्रिशिरो 
भैरवे । तत्रहि 


(अन्यया स्वल्पबोधस्तु तन्तुभिः कोटवद्यथा । 
मलतन्तु समारूढः क्रोडते देहपञ्जरे ।।' इत्युपक्रम्य 


सम्यग्बुद्धस्तु विज्ञेय 2 - 
इत्यादिना च 
'नानाकारविभावेश्च च्राम्यते नटवद्यथा । 
स्वबुद्धिभावरहितमिच्छक्षेमबहिष्कृतम्‌ ।।' 
इत्यन्तं बहुक्तम्‌ ।। १३६.अ} ॥ 
ननु देहादिर््रहिकितया अभिमतोऽपि जाडयाज्जेय एव इति तस्य 
कथमे वंविधन्ञानम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 


जेयभावो हि चिद्धमंस्तच्छायाच्छादयेन्न ताम्‌ ।१३६॥ 








“जो इन रहुस्यों से परिचित नहो है-संबुद्ध नहीं भपितु स्वल्प-बोध 
है, उसकी वही दक्षा इस संसारम होती दहै, जो मक्डोके जालमे फंसे कीडे 
को होती है। मथवा मकंडो की तरह होती है। वहु मायात्मक कमलो के 
तन्तु से विपरित रहते हुए भी इस शरीर पञ्जर से जागतिक क्रीडामें 
निमग्न रहता है । 

“वहु सम्बुद्ध माना जाना चाहिये "^". ॥ ` इत्यादि से भारम्भ कर, 
(“अनेक प्रकार के विभावो के द्वारा एक नट जेसे कठपुतलियों को नचाया करता 
है, उसी तरह भत्मविवेक से रहित ओर श्रेयस्करी भगवदिच्छा से बहिष्कृत 
(अणु) को( माया नचाती रहतोहै)।' त्रिहिरोभैरव मे यहाँ तक इस 
विषय का वर्णन है ।। १३६ (भ) ॥ 

प्रन उपस्थित होता है किं देहादि को एक तरफ ग्राहक स्वीकृत किया 
गयाहै। पुनः जडभावके कारणउसे ज्ञेय या ग्राह्यभी कहागया,तो इस 
प्रकार को जानकारो क्से हो ? इसका उत्तरदेरहेरहै- 

ज्ञेयत्वं ज्ञान का धर्म है। इसल्यि ज्ञेय की छाया उस को आच्छादित 
नहीं करती । ज्ञेय का भाव चित्‌ (ज्ञान) काही धर्म है। भे इस अथं (विषय) 
कोजानता हू इस वाक्य मे विषय का कोई मूल्य नहीं; अपितु ज्ञान की ज्ञान 
रूपता का हौ महत्व है किं उसके द्वारा विषय को जानकारी हुई । 
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ज्ञेयत्वं हि ज्ञानधर्मः, नहि अथं जानामि इत्यर्थस्य कश्चिदतिशय; ; 

अपि तु ज्ञानस्यैव तज्ज्ञानरूपता । तदुक्तमत्रापि च 

 ०००७०७००७७ @ ® ® ज्ञेयस्य ज्ञेयता ज्ञानमेव । 
इति । अत एव च तेषां ज्ञेयानां सतां देहादीनां छाया स्वेनेव स्वस्य 
आवरकत्वायोगाद न चितमाच्छादयेत्‌-आवृणुयात्‌, येनेवं-विधं ज्ञानं न 
स्यात्‌, तेन॒ देहादावात्मग्रहेऽपि मात्मनो न काचिच्चिदरूपताहानिः । 
तदुक्तं तत्रैव 

'जञेयस्वभावरिचद्रपस्तच्छाया नेव च्छादयेत्‌ ।' 
इति ।॥ {१३६ (आ) ॥ 
अत एवाह्‌ 
तेनाजडस्य भागस्य पुद्‌गलाण्वादिसंज्लिनः । 
अनावरणभागांशे वैचित्र्यं बहुधा स्थितम्‌ ।॥ १३७ ।, 





सो तथ्य को यहां † कहा ै-- 
(८ .५५०, १०००००७००५ ज्ञेय को ज्ञेयता तो ज्ञान ही है |'1 
इसल्यि ज्ञेयो की सत्तामे भी जैसे देह की छाया अपने को नहीं ढक 
सकती, उसी तरह जेय की छाया ज्ञेयत्व रूप "चित्‌" को नहीं ढकं सकती है । 
जिसको एसा ज्ञान नहीं है, उसे देह भादि में ही भात्मग्रह होता है । फिर भी 
आत्मतत्त्व के 'स्व'रूप मे कोड अन्तर नहीं पड़ता । 
इस तथ्य का कथन वहीं इस तरह किया गया है- 
“ज्ञेय का ‹स्व'भाव चिद्रूपदही होता है। उसकी छाया ( उसी का) 
आच्छादन नहीं करती ॥'* १३६ (भा) ॥ 
इसीलियि कहते है 
शस कारणसे पुद्गल, पशु याअणु रूप भबोधजनों मेँ जो भज्‌ 
भाग है, ( वह्‌ अनावृत है, ) उस भनावरणभागांश में भनेक रहुस्यास्मक 
वैचित्र्य भरे हृएरह। 
'चिद्‌' किसी से आच्छादित नहीं होता । इसल्ि जड मे भो जो भजड 


भाग है, वहु शार्वत अनावृत है । जिते हम पुद्गल कहते है, परशु या भणु कहते 
है, उसमे भी शुद्ध संविद्‌ रूप अनावरण भागांश "चित्‌, नित्य प्रकारामान है। 
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तेन इति चिदनाच्छादनेन हेतुना । अनावरण इति शुद्धसंविद्रपे 
आत्मनि त्यर्थः । देहादोनां हि संविद्रूपत्वेऽप्यामुखे ज्ञेयत्वेन भवभासाद- 
शुद्धत्वमपि संभवेत्‌ ।१३७॥ 

ननु संविदि भेदानुपपत्तेः कथं वेचित्रयं संगच्छताम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 


संविद्रूपे न भेदोऽस्ति वास्तवो यद्यपि ध्रुवे । 


तथाप्याव तिनिह्सितारतम्यात्स लक्ष्यते ।॥ १३८ ॥ 
भआवृतेः- भाणवस्य मलस्य, निह्वासः परिक्षयस्तस्य तारतम्यं मृदु- 
मध्याधिमात्रात्मा अतिशयत्तता लक्ष्यते, इति -न तु साक्षात्‌ संभवति इव्यर्थः, 
अत एव पूवं 'वास्तवः' इति विशेषणमुपात्तम्‌ ॥{३८॥ 
क्रि च तत्तारतम्यम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 
तद्िस्तरेण वक्ष्यामः शक्तिपातविनिर्णये । 


समाप्य परतां स्थौल्यप्रसंगे चचंयिष्यते ।॥ १३९ ॥ 


~ ०००००००० 


है । साधक साधना के आधार पर उस चिन्मय परिवेश मे अनुप्रवेश कर 
उसका प्रध्यक्ष अनुभव कर सकता है ॥ १३७ ॥ 

यदि संविद्‌ में भेद की उपपत्ति नही है, तो उसमें वेचिच्य है यह्‌ कथन 
कैसे चरितार्थं हो सकता दै ? इस आशङ्का का उत्तर दे रहे है- 

यद्यपि ध्रुव संविद्‌ के रूप में वास्तविक भेद नहीं होता फिर भी आवृति 
( आणव मल ) के नष्टहोनेके क्रम के कारण भेद परिलक्षित होता दहै। संविद्‌ 
शाइवत भौर भखण्ड तत्तव है । इसमे भेद को केश मात्र भी अवस्थिति नहीं 
होती । फिर भी मेद लक्षित होता है । यह्‌ वास्तविकं नहीं होता । अवास्तविक 
भेद के लक्षित होने का कारणदहै। साधनाके प्रभावे आणव मल का क्षय 
होने गता है । कभी धीरे धीरे क्षीणता होती है, कभी तनिक तीत्रता से होती 
है भौर कभी अत्यन्त तीव्र गति ते भो हो जातीदहै। इसप्रकार क्षोणतामें 
एक तारतम्सा भाजातादहै। इसो तारतम्यके कारण यहु मेद परिक्षित 
होता है । साक्षात्‌ वास्तविक भेद नहीं होता ॥ १३८ ॥ 

वह तारतम्यक्याहै ? इसका उत्तरदेरहंरहै- 

शक्तिपात के निर्णय के अवसर पर तारतम्य का विस्तार पूर्वक वर्णन 
करेगे । परभावात्मक तथ्यों के प्रतिपादन के उपरान्त जब स्थूलात्मक तथ्यों 
का प्रतिपादन प्रारम्भ होगा तब इस विषय पर भागे चर्चा को जायेगी ॥ 
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वक्ष्याम इति । यद्वक्ष्यति 
'तारतम्यप्रकाशो यस्तौव्रनध्यममन्दताः । 
ता एव शविततपातस्य प्रत्येक त्रधमास्थिताः ।\' 
इत्यादि बहुप्रकारम्‌, चर्चयिष्यते इति -लक्ष्यते परीक्ष्यते च इत्यथः । इहे 
हि सर्वस्यैव वक्ष्यमाणस्य प्रमेयजातस्य उदेश एव भवेद्‌ इति भावः । 
यद्वक्ष्यति 
“विज्ञानभित्प्रकरणे सवंस्योटेशनं कमात्‌ । 


इति । तच्च अस्माभिर््रन्थविस्तरभयात्‌ प्रातिपद्येन न दशितम्‌ इति स्वय- 
मेव अवधार्यंम्‌ ।१२३९। 
एवं मलनि्हासितारतम्यानुसारमेव आत्मनां भगवत्स्वरूपमपि प्रथते 
इत्याह 
अतः कंचिसप्रमातारं प्रति प्रथयते विभुः \ 
पूर्णमेव निजं रूपं धचिदंहांशिकाक्र मात्‌ ।\! १४० ॥ 
कंचिद्‌ इति -तोव्रनि हासितावृतितारतम्यम्‌, अंशांशिकाक्रमाद्‌ इति- 
भावतिनिरह्ीसतारतम्यमन्दादिप्रायत्वात्‌ ॥ १४०॥ 


4 4 

वहां क्या करगे इसका संकेत उद्धरण द्वारा देरहेर्है 

““तारतम्य का प्रका तीव्र, मध्य ओौर मन्द्‌ गति से होता है। ये तीनों 
अवस्थाय भी प्रत्येक तीन प्रकार की होती है 1" ( जसे १- तीब्र तीत्र, तीव्र 
मध्य ओौर तीव्र मन्द । २--मध्य तोत्र, मध्य मध्य ओौर मध्य मन्द । ३- मन्द 
तीन्न, मन्द मध्य मौर मन्द मन्द \ } ` 

इसके भी अनेक प्रकार टो सकते हैँ । वहा विज्ञानभेद प्रकरण मे इसके 
लक्षण तिर्धारित होगे ॥ १२३२ ॥ 

मलों की क्षोणता के तारतम्य के अनुसार ही मास्माभो की भगवदूपता 
भी प्रथित होती है । यहो कह रहैर्है- 

अतएव परमेश्वर किसी प्रमाता के प्रति ( त्वरित ) प्रथित हो जाते 
हे मौर अपने पूर्णं चिन्मय वोधात्मक स्वरूप को प्रकादित कर देते है। कन्हं 
साधकों को अंशाशिक भाव से व्यक्त होति है । 

कहने का तात्पयं है कि जिस साधक को तीव्र तीव्र शक्तिपात हो 
जाता है-- उसे प्रत्यक्ष होते है । गीता भी यही कहती है “'कषचन्मां वेत्ति 
तत्त्वतः" गी. ७।३, “ज्ञानवान्‌ मां प्रपद्यते ७।१९। मल के निह्ास के तारतम्य 
से स्तरानुसार अंशांशिकरूप से भो वह परमेश्वर प्रथित होता है ॥१४०५ 
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ननु कि नाम पारमेकष्वरस्य रूपस्य पूर्णत्वमपूणल्वं च ? इत्याशङ्क्याह 
विहवभावेकभावात्मस्वरूपप्रथनं हि यत्‌ । 
अणूनां तत्परं ज्ञानं तदन्यदपरं बहु ।। १४१ । 


वि्वेषां नीलसुखादोनां भावानां य एको भावः-प्रकारमानस्वान्यथा- 
नुपपत्या परप्रक्राश्शलक्षणा प्रधाना सत्ता तदात्म यत्‌ स्वस्य आत्मनो रूपं 
तस्य॒ यत्प्रथनम्‌-अविकल्पवृत्या साक्षात्करणम्‌, तद्‌ एव अणूनां परं पूणं 
पारमेश्वरं ज्ञानम्‌, तत एवं-विधात्‌ पूर्णाद्‌ ज्ञानाद्‌ अन्यद्‌ विकल्पात्मकं शाक्तादि 
ज्ञानम्‌, अपरं-चित्स्वरूपप्रथावि रहादपूणं वहु - वक्ष्यमाणप्रकारेण 
भनेक कारम्‌ इत्यर्थः ॥१४१।। 


तदेव बहुप्रकारत्वं दशंयति 
तच्च साक्षादुपायेन तदूपायादिनापि च । 
प्रथमानं विचित्राभिभगोभिरिह भिद्यते । १४२ । 


यह्‌ पारमेक्ष्वर रूप की पूर्णता भौर अपूर्णता क्या है ? इसका उत्तर 
दे रहे 

विश्च भावों का एक निविकल्प भावमय स्वरूप साक्षात्करण ही पुद्गल 
प्राणियों का पूणं पारमेश्वर ज्ञान है। अन्य विकल्पात्मक ज्ञानो की तो कोई 
सोमाही नहींहै। 

संसार मे नीले, पीले, सुख, दुःख आदि नन्त ॒वेकल्पिक भाव हैं। 
ये सभो भाव दूसरे द्वारा प्रकाशित होते है। ये शाक्त भाव हं । प्रकारामानता के 
विना ये उपपन्न नहीं होते; किन्तु इन सभी भावों मेँ व्याप्त एक रहस्यात्मक 
भावभीहै। यहु एक महाभावदहै भौर परप्रकाश रूप है। यह्‌ परम प्रकाश्ष- 
रूपता हो प्रधान सत्ता है । प्रधान सत्तात्मक इस ( बोध ) का अपना एक 
स्वतन्त्र खूप है । इसका निविकल्प साक्षात्कार ही इसका प्रथन कहुकाता है । 


ेसा साक्षात्कार सौभाग्य का विषय है । यहु अणु पुरुषों का परात्पर 
ज्ञान कहलाता है । यह्‌ पूर्णं ज्ञान है। इसके अतिरिक्त जितने ज्ञान है, वे सभी 
विकल्पात्मक होते हँ । उन्हं शाक्त या आणव ज्ञान कहते हँ । ये भूर्ण होति है; 
क्योकि चित्‌ के स्वात्मदलू्पका प्रथन उसमे नहीं हो सकता। शास्त्रों मे इनके 
मानन्त्य का बहुत वर्णन किया गया है| १४१ ॥ 


उसी अनेक प्रकारता का विशदीकरण कर रहै हं 
श्रीत ०-१३ 
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तद्‌ इति परमपरं वा ्ञानम्‌ । साक्षादृपायेन इति शाम्भवेन । तदेव हि 
भग्यवहितं परज्ञानावाप्तो निमित्तम्‌, स एव परां काष्ठां प्राप्तश्वानुषाय इत्युच्यते । 
अत एव अनुपाय इति नोपायनिषेधमात्रम्‌ इति वक्ष्यते । तस्य शाम्भवस्य 
उपायः शाक्तः, भादिश्चन्दात्‌ तस्यापि उपाय भाणवः । भिद्यते इति भौपचारिकः 
भेदमेति इत्यर्थः ॥१४२॥ 
न केवलमेवम्‌, यावदन्यदपि एतद्रे चित्रे निमित्तमस्ति इत्याह 
तत्रापि स्वपरहारद्रारित्वात्सवंशोऽशश्ञः ¦ 


व्यवधानाव्यवधिना भूयान्भेदः प्रवर्तते ॥ १४३ ॥ 


स्वेन, यथा--शाम्भवेन शाम्भवम्‌, मत एव स्वपरलक्षणेन द्वारेण, द्वारि 
सोपायम्‌ । सवंशः इति-पूणत्मिना । अंशश इति-भपूर्णेन । व्यवधान इति- 
साक्षादुपायत्वाभावात्‌ । एवं प्रथमं तावदुपायस्त्रेधा-शाम्भवादिभेदात्‌, तेषां 
च द्वारद्वारिभावेन प्रत्येकं द्वेधे षट्‌, तत्रापि प्रत्येकं पूर्णत्वापूर्णतवेन द्वेधे 
दवादश, तेषां च प्रत्येकं ग्यवहिताव्यवहितत्वेन द्वेधे चतुविशशतिः। व्यवधानं 
च बहुभिविजातीयेः, इति भेदानां भूयस्त्वम्‌ ॥१४३॥ 


वे ज्ञान साक्षात्‌ उपाय से अथवा उस उपायके भी उपाय भादिद्रारा 
प्रथित होकर विचित्र भंगियों से भिन्न भिन्नरूप प्रहुण करते रहते हैँ । 


परमप्रबोध के उपाय तीन प्रकारके होते हँ। इसमे साक्षात्‌ उपाय 
शाम्भव उपाय है। क्ाम्भव उपाय का उपाय शाक्त ओर शाक्त ज्ञान का उपाय 
भाणवोपाय है । श्लाम्भव उपाय यदि निरन्तर जागृत रहे, तो परात्पर ज्ञान को 
अनुभूति शीघ्र हो जाती है। शाम्भवोपाय जब चरम स्वरूप को प्राप्त 
होता है, तो अनुपाय विज्ञान बन जाताहै। यहु उपायका निषेध मात्र नहीं 
होता; अपितु एक प्रकार का शाईवत संविद्‌ समावेश होता है। इस प्रकार इन 
उपायों अथवा अनुपाय के द्वारा परज्ञान प्रथित होकर चित्र-विचितव्र भंगियोंसे 
अनेक प्रकार काहो जाता है ॥ १४२॥ 

केवल यही नहीं; भपितु वैचित्य के अन्य दूसरे भी कारणरहैँ। वहो 
प्रदशित कर रहे है--उक्त मेदो के अतिरिक्त स्व-पर, हवारद्रारो ओर ग्यवह्ति- 
अन्यवहित हेतुभों के द्वारा अनन्त भेद हो जाते है । 


स्व अर्थात्‌ शाम्भव, पर अर्थात्‌ शाक्त या भाणवये तीन मेद तो 
प्रधानं । इनतीनोके द्वारमभौरद्वारौभेदसे ३५८२६ भेदहो जाते, 
इनके भो पूर्णं भौर अपूर्ण भाग की दृष्टिसे ६>८२=१२मेद होतेर्है। इन 
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ननु ज्ञानं तावदपेयतया प्रतिज्ञातम्‌ इति, तत्र॒ उपायेन केनचि द्भाग्यम्‌, 
स चन ज्ञानमेव-उपेयत्वात्‌, नापि अज्ञानं--तदनौपयिकत्वात्‌ तस्य, इति 
कि नाम उपायस्व्ररूपम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 


ज्ञानस्य चाभ्युपायो यो न तदज्ञानमुच्यते । 
ज्ञानमेव तु तत्सृक्ष्मं परं त्विच्छात्मकं मतम्‌ ॥ १४४ ॥ 
कि तु तत्सष्षमं॒वेकल्पिकस्थूलगाक्तादिज्ञानविलक्षणं मतम्‌ इति 
सम्बन्धः । अत एव परं-ज्ञाम्भवम्‌ इत्यर्थः । मत एव इच्छात्मकम्‌ 
इत्युक्तम्‌ । शाक्ताणवयोहि ज्ञानक्रिपात्मकत्वं भवेद्‌ इति भावः ॥१४४॥ 
ननु एवमपि कथमेकस्यैव उपायोपेय भावः संगच्छते ? इत्याशङ्क्याह 
उपायोपेयभावस्तु ज्ञानस्य स्थोल्यविथ्रमः । 
एषैव च क्रियाज्ञक्तिर्बन्धमोक्षेककारणम्‌ ।। १४५ ॥। 


बारहो के व्यवहित ओर अग्यवहित भेद से १२८ २= २४ भेद स्पष्ट हू । यह 
स्वाभाविक है कि अनन्त विजातीय मेदो के द्वारा ष्यवधान हो भौर भनेक 
भेद हो जाये ॥ १४३ ॥। 

्रह्न है कि ज्ञान तो उपेय हँ । उपेय के लिये उपाय आवश्यक होते है । 
वे उपाय ज्ञान नहँ हो सकते; क्योकि ज्ञान तो स्वयमेव उपेय है । अज्ञान मी 
उपाय नहीं हो सकता; क्योकि यह उपाय की योग्यता नहीं रखता, फिर उपाय 
का स्वरूप क्या हो ?--इस शङ्का का समाघान कर रहे है-- 

ज्ञान का उपाय भज्ञान नहीं कहा जा सकता । परम सूक्ष्म ज्ञानक 
उपाय स्थूल ज्ञान हो सकता है । सूक्ष्म ज्ञान इच्छात्मक होता है । 

ज्ञान का उपाय अज्ञान नहीं है--यह्‌ सत्य है । ज्ञान परज्ञान का उपाय 
होता है। यह्‌ ज्ञान कारण खूप होता है । परः ज्ञान सुष्ष्म होता है । वेकल्पिक, 
स्थूल, शाक्त भौर आणव ज्ञानो से यह विलक्षण होतादहै। इसे शाम्भव 
ज्ञान कहते ह । ग्रह इच्छात्मक होता है, अर्थात्‌ इसमे “इच्छा' राक्ति काही 
प्राधान्य होता है । शाक्त ओर आणव भेदो में 'ज्ञान' मौर (क्रिया! शक्तियों को 
प्रधानता होती है । १४४ ॥ 

षा होने पर भो एक का उपायोपेय भाव कंसे हो सकता है ? इसका 
उत्तर दे रहै 

उपायोपेय भावतो ज्ञान का स्थौल्य विश्रम मात्र है। यह्‌ क्रिया शक्ति 
है । (इसको न जानने पर) बन्ध भौर (जानने पर) मोक्ष कौ स्थिति बनतो है । 
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स्थौल्यं -चिदानन्देकघनप रसृक्ष्मस्वरूपनिमज्जनादनन्तग्राह्यग्राहुकात्मना 
भेदेन उल्लसनम्‌, तत्कृतोऽयं श्रमः-यत्‌ “ददमुपेयम्‌' इति । वस्तुतो हि 
परप्रकाषाह्मा शिव एव उपेयः, स च सर्वत एवावभासते -- तस्य क्वचि. 
दपि अनपायात्‌। अत एव नात्र उपायानां किचि्प्रयःजनम्‌-भन्ञातज्ञाप 
कत्वात्‌ तेषाम्‌ । तदुक्तम्‌ 


“अपरोक्षे भवत्तत्वे सवतः प्रकटे स्थिते । 
येरुपायाः प्रतन्यन्ते ननं त्वांन विदन्तिते।।' 


इति । अनेनैव आशयेन च अनुपायनिरूपणं करिष्यते । ननु यद्येवं तत्क- 
धमयं यवहारः प्ररोहुमुपा रोहते ? इत्याशङ्क्याह एषेव इत्यादि । क्रियाशक्तिः 
दइति--तत्तद्भेदवेचित्यावस्थितिकारिस्वात्‌ । तेन॒ परमेक्षवरस्फार एवायम्‌ 
इत्यादाय । अत एवायं तथात्वेन अज्ञातो बन्धकः, ज्ञातस्तु मोचकः, तदाहु 
'बन्धमोक्षेककारणम्‌' इति । 





चिदानन्देकघन परमेश्वर का स्वरूप पर भौर सूक्ष्म है । उसमे निमज्जन 
साधना का विषय है । भात्यन्तिक सूक्ष्मता की चरम अनुभूति की पारमाधिक 
भवस्था एक ओर, दूसरी भर वहीं से ग्राह्य मौर ग्राहकं भाव की पार्थक्य प्रया 
का उदय एवं विस्तार, यह्‌ मेद-भरा अनन्त उल्लास, यही स्थूरुता है । 
इससे यह भ्रम होता है कि "यहु उपेय है ।' वास्तविकता यह्‌ है किं शिवही 
उपेय है । वहु तो सर्वत्र सब ओर से भासमान है । कीं से उसका अभाव नहीं 
है । ठेस अवस्था में यहां उपायों का कोई प्रयोजन नहीं रह्‌ जाता । उपाय 
हमेशा अज्ञात के ही ज्ञापक होते है । कहा गया है 


“'हाइवत स्पुरित मपरोक्ष किन्तु सर्वतोभावेन व्यक्त प्रत्यक्ष तत्त्व के 
विषयमे हे परमाराध्य ! वे नहीं जान पाते ।" 

ओौर यही कारण है अनुपाय विज्ञान का प्रतिपादन मावश््यक हो जाता 
है । प्रन है कि तब यह्‌ व्यवहार ही क्यो ? इसी के उत्तर मे दूसरौ भर्धाली 
की अवतारणा की गयी है । वस्तुतः यही तो क्रियाशक्ति है । उक्त भेदवादिता 
चमत्कारात्मक है। इसमे क्रियाशक्ति ही कारण दै । यह परमेश्वर का 
उल्लास मात्र है । अतः यथातथ रूप से जानकारी न होने पर यह्‌ बध का 
कारण बनता है भौर जानकारी के बाद यही बन्धनों से विमुक्त भी 
करताहै। इसी आधार पर कटा है--बन्ध भौर माक्ष का एकमात्र वहो 
कारणहै। 
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यद्क्त 
सेयं क्रियात्मिका शक्तिः शिवस्य पशुव्तिनौ । 
बन्धयिश्रौ स्वमागस्था ज्ञाता सिद्धयुपपादिका ॥' 
इति ॥१४५॥। 
ननु एवमपि अत्र कि नाम उपायतया संमतम्‌ ? इत्याशडक्याह्‌ 
तत्राद्ये स्वपरामश्षो निविकल्पैकधामनि । 


यरस्फ्‌रेटप्रकटं साक्षात्तदिच्छाख्यं प्रकोत्तितम्‌ । १४६ 


तत्र --एवं सति, माद्य -प्राथमिकालोचनज्ञानात्मनि, अत एव ॒निविकल्पोर्ये, 
अत एव भिन्नस्य परामृ्यस्य अनुल्लासात्‌ स्वपरामर्शे-स्फुरत्तामात्ररूपे 
यत्‌ प्रकटं स्फुरेत्‌, माक्षात्कारात्मतया यत्‌ स्फुरणं तत्‌ साक्षात्‌ इच्छाख्यं 
प्रकोतितम्‌ -उपाय।न्तरनि रपेक्षत्वात्‌, भव्यवधानेच्छाशक्तिस्फाररूपः शाम्भवाय 
उपाय उक्त हद्यं: ।।१४६॥ 


“शिव की यही वह्‌ क्रियात्मिका शक्ति दहै, जो पाशबद्धकर देती है। 
इसकी विशेषता है कि भपने मार्गं मे अर्थात्‌ मेद-प्रसारमें यहु बाधने वाली 
है । जब यह वास्तविक रूपसे अनुभूत हो जाती है, तो सिद्धि का सम्पादन कर 
देती है ।"“ ॥१४५॥ 


एसा होने पर भी उपायके खूप से मान्य क्या है ? इसका उत्तर है- 


निविकल्प धाम में स्थित साधक को ( साधना के द्वारा ) भाश्च स्वात्म 
परामशं होता है । वही स्वात्म साक्षात्कार है, स्फ़रत्ताका प्रकटनहै तथा 
इच्छा का स्फार है। वही सर्वोत्तम उपायदहै। 


साधनामे लगे साधक की चरम तल्छोनता मेँ समस्त विकल्पो का 
क्षयष्टौ जाता है। वह्‌ तैजस अवस्था होती है । उसे भात्मपरामर्शं की पहली 
भनुभूति होने लगती है । अन्य सारे वेकल्पिकर परामर्शं समाप्त हौ जाते ह । 
एक स्फ रत्ता मात्र सूक्ष्म अवस्था आतो है । उसमे स्पष्ट खूप से साक्षात्‌ स्फुरण 
की आद्य अनुभूति होती है । यह इच्छा नामक उपाय है । इसे शाम्भव उपाय 
भी कहते है; क्योकि उस समय रोव महाभाव का पथ प्रशस्त हौ जाता 
है ॥ १४६ ॥ 
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एतदेव दष्टान्तोपदेशेन स्फुटोकतुमाह्‌ 
यधा विस्फु रितदन्ञामनुसन्धि विनाप्यलम्‌ । 
भाति भावः स्फुटस्तदरत्केषामपि शिवात्मता ।। १४७ ॥ 
भूयो भूयो विकल्पांशनिश्चयक्र मचच॑नात्‌ । 


यत्पराभक्ं मभ्येति ज्ञानोपायं तु तद्विद्‌: । १४८ ॥ 
तथेव 'आत्मेवेदं सर्वम्‌ इत्येवमात्मनो विकल्पस्य भात्मानात्माख्यांश- 

द्रयाक्षेपिष्वेऽपि प्रतियोगिनिषेधपूर्वको योऽयं पौनःपुन्येन अंशरूपो निश्चयः 
तस्य यत्‌ क्रमेण चर्चनं-यथायथं स्फ्टताभावित्वादिना संस्करणम्‌, ततो यद्‌ 
विकल्प्यमानमात्मस्वरूपपरामर्शम्‌ इत्थमेव इदम्‌' इत्येवं प्रतीतिमभिन्ना 
साक्षात्कारात्मतामभ्येति, तज्ज्ञानापायं विदुः-ज्ञानशक्तिस्फारात्मकं शाक्तमुपाय 
जानीयुः इत्यर्थः । तु-शब्दः पूर्वस्माद्वयतिरेचकः । इहु ॒दि विकल्प एव क्रमेण 
निधिकल्पतामेति इत्युक्तम्‌ । तत्र पुननिविकल्पतयेव साक्षा्कतररणं रूपम, भत 
एव च अनयोरद्ररिद्रारभावः ।१४७-१४८। 

यत्त॒ तत्कत्पनाक्लुप्रत्रहिभ तार्थसाधनम्‌ । 

क्रियोपायं तदाम्नातं भेदो नात्रापवर्गगः ।॥ १४९ ॥ 


टस तथ्य को दृष्टान्त द्वारा स्पष्टकररटैह- 

जैसे जागरूकमाव से पथवेक्षण मे तत्पर पुरुष को विना किस सहारे के 
पदार्थं का स्पष्ट प्रत्यक्षीकरण हो जाता दै, उसी प्रकार कोई साधकं जब सचेत 
रहता हभा विकल्पों के क्षय के उपरान्त निविकल्प धाम पे परुच जाता है, तो 
उसे स्वात्म पराम रूप शिवात्मक महा माव स्पुरित हो जातारहै। 

जब बारम्बार विकल्पांश के निश्वयकाक्रम संस्कारम उदित होने 
लगता है, तब विकल्पात्मक परामर्शंहौ साक्षात्कार का विषय बनने लगता 
है । यह ज्ञान शक्ति का स्फार है । इसलिये इसे ज्ञानोपाय या शाक्तोपाय के नाम 
ते जानते हैं । 

शाम्भवोपाय मे निविकल्पात्म साक्षाक्कार होता दै मौर यहां विकल्पा- 
त्मक । यह्‌ ज्ञान शक्तिका चमत्कार है। इन दोनोंमे दर रद्वारी भाव 
स्वाभाविक है | १४७-१४८ ॥ 

जो भेदमयी कल्पनाओं से ही कल्पित है भौर बाह्य विकल्पमय ( उच्चार 
करण ध्यानादि ) अर्थो का साधक है, वहू क्रियोपाय है । इसे भाणवोपाय 


कहते है । 
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तथा तद्‌ आत्मस्वरूपं क्रियोपायमाम्नातं-क्रियाशक्तिस्फा राटमकाणवो- 
पायसमधिगम्यं स्वागमेषु उक्तम्‌ । यतस्ताभिः-मेदग्रथामयीभिः कल्प- 
नाभिः, क्लप्तः-स्वशिल्पेन कल्पितः, बहिर्भूतोऽवच्छिक्नो योऽसौ उच्चारादिः 
अर्थ॑स्तत्साधनम्‌, तुशब्दो व्यतिरेके । शाक्ते हि विकल्प एव भर्थः, इह तु 
बाह्योऽपि इति, भत एव॒ न तत्र उच्चारादिः। ननु उपायभेदादुपेयभेदोऽपि 
स्यात्‌ ? इत्याशङ्क्योक्तं “भेदो नात्रापवर्गगः' इति । स्वहूपप्रथनं हि अपवगं: 
तच्च सर्वैरेव हि द्वारद्वारिभावेन भवति, इति भावः ।। १४९॥। 

ननु ज्ञानमेव उपाय इति सामान्येन प्रतिज्ञातम्‌, तत्कथमाणवे क्रियो- 
पायत्वमुक्तम्‌ ˆ इत्याशङ्क्याह 


यतो नान्या क्रिया नाम ज्ञानमेव हि तत्तथा । 
रूढेर्योगान्ततां प्राप्रमिति श्रोगमश्ञासने ।। १५० ॥ 


अन्या इति भर्थाज्ज्ञानात्‌, यतस्तज्ज्ञानमेव रूढेः प्ररोहात्‌ योगस्यान्तः 
पराकाष्ठा, ततत्वं प्राप्तं सत्‌ तथा "क्रिया" इति सर्वत्र अभिधीयत इत्यथः । 
ननु अत्र कि प्रमाणम्‌ ? इ्याणडक्योक्तम्‌ “इति श्रीगमशासने इति, 
भर्थादुक्तम्‌ इति शेषः ॥१५०।। 


तत्रस्यमेव ग्रन्थं पठति 


योगो नान्यः क्रिया नान्या तत्त्वारूढा हि या मतिः । 


स्वचित्तवासनाश्नान्तौ सा क्रियेत्यभिधीयते । १५१॥ 
इति ॥ १५१॥ 


मेद अपवर्ग के साधक नहीं होते। स्वरूप के प्रथन को हौ अपवर्ग 
कहते हैँ ।' भेदबुद्धि रहते स्वरूप-प्रथन नहीं हो सकता । यह शङ्का कभी 
नहीं करनी चाहिये कि उपाय मेदसे उपेयमंभी भेदहो जाता है। उपेय 
तो स्वबोध रूप हीदहै। द्वारद्वारि भावमय सभी उपायों से वहां पटुचा 
जा सकता है ॥ १४९ ॥ 

पहले तो ज्ञान को ही उपाय माना है । यह आणव में क्रियोपाय कंसे ? 
इसका उत्तरदेरहेर्है- 

ज्ञान से अतिरिक्त क्रिया नहीं होती । ज्ञानही रूढि द्वारा योगको 
पराकाष्ठा मे क्रिया हो जाता है। यही बात शश्रीगमशासन' मे प्रतिपादित है । 
अतः यह प्रामाणिक तथ्य है ।१५०॥ 
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एतच्च स्वयमेव व्याचष्टे 

स्वचित्ते वासनाः कमेमलमापाप्रसूतयः । 

तासां श्ान्तिनिमित्तं या मतिः संवित्स्वभाविक्ा ।। १५२ ॥ 
सा वेहारम्भिबाह्यस्यतत्त्वव्राताधिश्ायिनो । 


क्रिया सैव च योगः स्यात्तस्वानां चिल्लयो दतो । १५३ ॥ 
निमित्तम्‌ इत्यनेन सप्तमी न्याख्याता । संवित्स्वभाविका इत्यनेन 
मतेर्ञानार्थत्वमुक्तम्‌ । सा मतिः 
"प्रणवेन तु तत्सवं शरी रोत्पत्तिकारणम्‌ । 
न्यसेत्कमेण देवेशि त्रिशदेकं च संख्यया ।\! 
इत्याद्युक्त्या शुद्धदेहा रम्भीणि असाधारणानि, तथा बाह्यस्थानि 


हियाध्वानमधः कुवन्रेचयेत्तं वरानने । 

यावत्सा षमना शक्ति ५१०५१०५००७७००००० "= || # 
इत्याद्युक्टया तत्त्वदीक्षाटिना साधारणानि तत्त्वानि अधिशयाना स्वचित्त- 
वासनाशान्तिकारित्वात्‌ क्रिया स्यात्‌ । तथा सेव 


श्रीगमशासन का उद्धरण दे रहे है- 

योग भौर क्रिया दो भिन्न-भिन्न वस्तुएं नहीं है; क्योकि तत्त्व में भारूढ 
होने वाली मति ही भपने चित्त की वासना को शान्ति के कारण क्रिया कहलाने 
लगती है ।॥ १५१ ॥ 

इसी को व्याख्यायित कर रहे है- 

अपने चित्त की सारी वासनां कार्ममल भौर मायासे प्रसृत है। 
नके उपदाम मेँ लगी बुद्धि संवित्‌ स्वभावमयी होती है । वह देह को भाकार 
प्रदान करने वाके बाह्य तत्त्वों मे अधिष्ठित है। वहो क्रिपाहै, वहौ योगहै। 
तत्वों के चित्‌ तत्त्व मे र्य की प्रक्रिया मे शान्ति ही निमित्त होतौ है। संवित्‌ 
स्वभाव वाली कहने का तात्पयं है कि मति मं ज्ञानसत्ता का उल्लास रहता है । 

“प्रणव से ही यहु सब कु है । शरीर की उत्पत्ति का कारण भौ प्रणव 
ही दै। हे देवेशि ! ( संवित्‌ शक्ति की पुष्टि के लिये ) उसका ३१ न्यास 
करना चाहिये^ ।'" 

शुद्ध देह को भारम्भ करने वालो मति असाधारण तत्त्व है । वह बाह्य 
तस्व समूह मे मधिष्ठित है । 


१ स्व9 त° ६।३७-४१। 
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'योगमेकत्वमिच्छन्ति वस्तुनोऽन्येन वस्तुना ॥ 
इत्याद्युक्स्या तत्त्वानां चिति योजनाद्योगः स्थाद्‌ इति नानयोर्ञानातिरेक इति 
युक्तमुक्तं "योगो नान्यः क्रिया नान्या' इति ॥१५२-१५३॥ 
ननु कथं ज्ञानमेव क्रिया भवेत्‌ ? इति दृष्टान्तोपदशंनेन उपपादयति 
लोकेऽपि किल गच्छाभीत्येवमन्तः स्पुरेव या । 
सा देहं देश्षमक्षांश्चाप्याविश्ञन्तौ गतिक्रिया । १५४ 
अन्तः आत्मनि “गच्छामि इति या स्फु रा-स्पुरणम्‌ उद्यन्तुतात्मिका 
संवित्‌, सैव देहा्याविशन्ती वेवश्ष्याविष्करणेन स्वमयतामापादयन्तो गमन- 
क्रिया भवति, इति युक्तमुक्तं "ज्ञानमेव हि तत्तथा' इति । गन्तुहि गच्छामि 
इति स्फुरणायां सत्यां कतेकरणकर्मात्मकश रीरपादग्रामाद्यावेशेन गमनक्रिया- 
संपत्तिः स्यात्‌ ।॥१५४॥ 





“हि सुमुखि ! हिय अध्वा को गौण बनाकर उसका रेचन करना 
चाहिये । यह्‌ प्रक्रिया समना पर्यन्त होनी चाहिये "“* “1 ` 

इत्यादि उक्तियों के अनुसार तत्त्व दीक्षा आदि के द्वारा सामान्य तत्त्वो 
म सुषुप्त माव से विद्यमान संवित्‌ रूप वही मति चित्त की वासना को शान्ति 
प्रदान करने के कारण क्रिया कहुकाती है । तथा 

“वस्तु का अन्य वस्तु से एकत्व ही योग है--यही (योग को 
परिभाषा ) है । 

इष्यादि उक्ति के अनुसार “चिति' से तत्त्वों का योजन ही योग है । 
इस तरह क्रिया भौर योग दोनों का ज्ञान से अतिरेक सम्भव नहीं है। इस 
आधार पर “योग कोई अन्य वस्तु नहीं गौर क्रिया भी कोई दूसरी वस्तु नहीं 
यह ठीक ही कहा गया है।। १५२-१५३॥ 

प्रन है कि ज्ञान ही क्रिया केसे ? इसे दृष्टान्त द्वारा प्रतिपादित कर 
रहे है- 

व्यवहार मे भी ( यही होता है ) जेसे मन में “जाता हूं यह्‌ आन्तरिक 
स्फूरण होता है । वह (संवित्‌ ही है) जो देह, देश मौर इन्द्रिय मे अवेक् 
उत्पन्न करती है । आवेश के स्पन्दन से गति की क्रिया प्रवत्तित होती है । 

जाने की ज्यों हौ ( संवित्‌ शप ) अन्तःस्फ्‌ रणा होतो है -एक प्रकार का 
भावेश हो जाता है । देह बेवस हो जाता है । अंग अंगमें मौर इन्द्रियो मे उस 
स्फ़रण का प्रभाव हो जाता है। यह्‌ सब में अपनी ही प्रमुखता स्थापित कर 
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तदेवोपसंहुरति 

तस्माक्करियापि या नाम ज्ञानमेव हि सा ततः। 

ज्ञानमेव विमोक्षाय युक्तं चेतदुदाहूतम्‌ ।॥ १५५ ।, 

तत इति क्रियाया ज्ञानाट्मकत्वात्‌ ! तेन 

"दीक्षेव मोचयत्युध्वं शेवं धाम नयत्यपि ।' 

इत्यादिना क्रियाया अपि अपवर्गनिमित्तत्वमुक्तम्‌ । एवं च युक्तमुक्तं ज्ञानं 
मोक्षेककारणम्‌' इति । तदाह "युक्तं चैतदुदाहृतम्‌" इति ॥१५५॥ 

ननु स्वतन्त्रःत्मातिरिक्तस्तु" इत्यादिना प्राग्‌ भआत्मज्ञानातिरिक्तो 
मोक्षो नाम न कश्चिदस्ति इत्युक्तम्‌, इति ज्ञानमेव विमोक्षाय इत्यनेन 
हेतुफलभावोऽनयोरुच्यमानः कथं संगच्छते ? इत्याशङ्क्याह 

मोक्षो हि नाम नैवान्यः स्वरूपप्रथनं हि सः । 

स्वरूपं चात्मनः संविन्नान्यत्तत्र तु याः पुनः ॥ १५६ ॥ 


लेती द । गमन क्रियाका यही मूल ल्प है । फिर व्यक्ति चल पड़ता है । इससे 
पहले का कथन करि श्ञान ही क्रिया द ।' जाने वाजे मे "जाता हं इस स्फूरण 
केहोतिही कर्ता, करणभओौर कर्मरूप शरीर, अंग अंग मौर इन्द्रियोमेजो 
जाने का भवेश होता ह, उसी के द्वारा जाने की क्रिया सम्पन्न होती है । भतः 
ज्ञान, याग भौर क्रिया सब मूलतः एक ही हैँ ॥ {५४॥ 

इस विषय का उपसंहार कर रहे है- 


इससे क्रिया भो ज्ञान हौ ( सिद्ध होती ) हे । ज्ञान ही मोक्षका कारण 
टे । यह सब उदाहरण द्वारा युक्तियुक्त रूप से प्रतिपादित ह । 

क्रियाकेज्ञान रूप होनेके कारण “दोक्षा ही मुक्त करती है भौर ऊध्वं 
रेवधाममें ले जाती है।'' 

इत्यादि उक्तिके द्वारा क्रिया भी मोक्षकी कारण है-यह्‌ सिद्धहो 
जाता है। भौर फलितां रूप से “ज्ञान ही मोक्ष का एकमात्र कारण है'"-- 
इस उक्ति का समर्थन हो जाता है ॥ १५५ ॥ 

प्रश्न है कि श्लोकं ३१ के अनुसार स्वात्मज्ञान के अतिरिक्तं कोर मोक्ष 
नहीं है' इस कथन भौर यहा की उक्ति “ञान ही मोक्ष के लिये है'", इन दोनों मे 
परस्पर विरोधहै। यहाँ तो ज्ञान ओर मोक्षम कार्यकारण भाव है ? इसका 
समाधान कर रहे है-- 
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क्रियादिकाः शक्तयस्ताः संविद्रुपाधिका नहि । 
असंबिद्रपतायोगाद्धमिणश्चानिरूपणात्‌ ।॥ १५७ ॥। 
ननु स्वरूपमेव नाम कि यस्यापि प्रथनं मोक्षः स्यात्‌ { इत्याह स्वरूपम्‌ 
इति, तेन स्वघ्य भात्मनो रूपं सं विच्चैतन्यम्‌, तस्य प्रथनं यथातत्वं ज्ञानम्‌, स 
एव मोक्ष इति यथोक्तमेव युक्तं । यः पुनरयं हेतुफलमाव उक्तः स॒ काल्पनिक 
एव, न ताच्विकः, यद्वक्ष्यति 
"यतो ज्ञानेन मोक्षस्य या हेतुफलतोदिता । 
न सा मुख्या ००७० ०००७० ०००००००० ,०.००००० ७०९१००० 1# 
इति । अन्यद्‌ इति संविदतिरिक्तम्‌ इत्यथ; । ननु मात्मनः संविदतिरक्तं 
यदि रूपं नास्ति, तत्कथमस्य शक्त्यन्तरयोगित्वं स्यात्‌ ! इत्याशङ्क्याह तत्र 
इत्यादि, तु-शब्दः चार्थे ।।१५६-१५७॥ 
ननु 


। 


“पत्युधर्माः शक्तयः स्युः ००७ ५,१००क७७* ०५५ "नी 


इत्याद्युक्त्या साक्षात्पत्युर्धमितया शक्तीनां च धमंतया निरूपणं कृतम्‌ इति 
इति धर्मिणक्ष्च अनिरूपणाद्‌ इत्यसिद्धोऽयं हेतुः ? इत्याशङ्क्याह 
परमेह्वरञ्मस्त्रे हि न च काणाददृरटवत्‌ । 
लक्तोनां धमरूपाणामाश्चयः कोऽपि कथ्यते ।\ १५८ ॥ 


= = = 


मोक्ष कोई अन्य तत्तव नहीं । यहु तो स्वरूप का प्रथन मात्र ह । स्वरूप 
भीतम संवित्‌ मात्र होहै। हेतु-फलभाव मात्र नहौंह। क्रिया आदि 
सारी शक्तियाँ भी संविद्‌ के अतिरिक्त नहीं है । संविदूभिन्नरूपता का कोड तुक 
नहीं, अतिरिक्त मानने से धर्मी का निरूपण भौ नहीं हो सकता । 

स्वात्म तत्व संवित्‌ चैतन्य हौ है । उसका यथातथ ज्ञान ही स्वरूप का 
प्रथन ह ओौर मोक्ष है। इसमे कार्यकारण भाव तो मात्र कल्पना प्रसूत ही है, 
ताल्विकं नहीं । भागे करेगे - 

“ज्ञान से मोक्ष की जो हेतुफल्वादिता कही गयी है--वह मुख्य नहीं 
है ।'' संविद्‌ के अतिरिक्त सारी मान्यतार्ये काल्पनिक हँ । उनका यहां कहीं 
मो उपयोग नहीं होता । धर्मी धर्मवान्‌ होता है । यहाँ धर्म मौर धर्मी का 
निरूपण भी अमान्य है ।॥ १५६-१५७॥ 

"पति का धर्म ही शक्तियां हँ ।' पति धर्मी भौर शक्तियाँ धमं हु । फिर 
केसे कहते ह कि धर्मी का निरूपण नहीं होता ? इसका उत्तर दे रहे्है- 
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यथा खलु काणादाः 
"आस्मत्वाभिसंबन्धादात्मा ।' 
इत्यादिना धमिरूपमात्मानं निरूप्य, 
"तस्य गुणा बुद्धिसुखदुःवेच्छादरेषप्रयत्नधर्माधिम- 
संस्कार संख्यापरिमाणपृथक्त्वसं योगविभागाः ।' 


इत्यादिना तत्समवेतम्‌ मागमापायि भिन्न-धर्मजातम्‌ अभ्युपागमन्‌, नैवमिह 
शक्तितद्रतोर्धमधमिभावः कञ्चिद्‌ अभिधोयते । पर एव हि स्वनन्त्रो 
बोधस्तत्तदुपाधिवशात्‌ तत्तच्छक्तिरूपतया व्यपदिश्यत इति न वस्तुतः कटिचत्‌ 
शक्तितद्रतोर्भेदः, यदुक्तं प्राक्‌ 

'मातुक्लप्ते हि भावस्य तत्र तत्र वपुष्यलम। 

को भेवो वस्तुतो वह्भदग्धपक्तुत्वयोरिव ।\' इति ॥१५८॥ 

ननु यदि काणादादिदर्शंनवद्‌ इहापि धर्मधमिभावस्य निरूपणं क्रियते, 

तदा को दोषः स्यात्‌ ? इत्याशङ्क्याह 


------~ 


इस दोवशासन म काणाद के अनुसार धर्म रूप शक्तियों का आश्रय कोई 
नहीं माना जाता । 


काणाद मत मे “मात्मल्व के अभिसम्बन्ध से भात्मा" है, यह मान्यै 
इसमे आत्मा को धर्मी माना गया है । उसके गुणलू्पसे बृद्धि, सुख, दुःख, 
इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धर्म, मधर्म, संस्कार, संख्या, परिमाण, पृथक्स्व, संयाग 
मौर विभाग मान्य हैँ । इन गुणों से समवेत धर्मी भौर आगमापायि भिन्न धर्मो 
कोये स्वीकार करतेहैं। 


इस प्रकार यहाँ शक्ति ओर शक्तिमान्‌ मे धर्म-धपमिभाव मान्य नहीं 
है । परात्पर स्वात्म बोध ही विभिन्न उपाधियों के प्रभाववश पृथक्‌ पृथक्‌ शक्ति 
ख्पसे व्यवहूत होताहै। अतः इन दोनोंमे कोई भेद नहंहै। इसलिये 
कहा है-- 

“श्रमाता से अनुप्राणित भाव जगत्‌ को विविधता मे भागक 
दाहिका भौर पाचिका शक्तियों को अभिन्नता कौ तरह किसी भेदभाव को 
मान्यता नहीं" । १५८ ॥ 

यदि वेशेषिक दर्शन के समान यहाँ भी धम॑-धमिभाव का निरूपण किया 
जाय तो क्या दोष भयेगा ? इसका उत्तर दे रहे है- 
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ततश्च दुविक्रयेच्छाद्या भिन्नाइचेच्छक्तयस्तथा । 
एकः शिव इतोयं वाग्वस्तुशून्यैव जायते । १५९ ॥ 
यदि हि शक्तितद्रतोर्धर्मधमिभावन्यायेन वास्तव एव भेदः स्यात्‌, तदा 
"इत्थं नानाविधे: कपेः स्थावरः जङद्धमरपि । 
क्रीडया प्रसृतो नित्यमेक एव शिवः प्रभुः ।} 
इत्यादौ ^एक एव शिव" इति इथमोक्षवराद्वयप्रतिज्ञात्मिका वाग्‌ अनेकेषां 
शक्तितद्रदाटमनाम्‌ अर्थानां संभवाद्‌ वस्तुगन्या-मभिधेय रहिता स्यात्‌, अद्रय. 
वादखण्डना भवति इति यावत्‌ ॥ १५९ ॥ 
ननु यदि वस्तुतः संवित्स्वभावः शिव एव एकोऽस्ति, तत्कथमयं 
चिदादिनानाक्षक्त्यात्मा व्यवहा रोऽन्यथा क्रियते ? इत्याशङ्काम्‌ उपसंहारभर्खधा 
उपक्ष मयितुमाह 


तस्मात्संवित्त्वमेवेतत्स्वातन्त्रयं यत्तदप्यलम्‌ । 
विधिच्यमानं बह्लीषु पयंवस्यति शक्तिषु ।। १६० ॥ 


एतच्च निर्णीतिपूरव॑म्‌ इति पुनरिह नायस्तम्‌ । यथोक्तं 
'बहुशवितित्वमप्यस्य तच्छक्त्यवावियुक्तता ।' 
इति ॥ १६० ॥ 


ठेसा मान केने पर ज्ञान, क्रिया भौर इच्छा भादि शक्तियां भिन्नहो 
जाये गी । इससे “एक ह शिव है'- यह्‌ वाक्य तथ्यहीन हो जाएगा । 

धर्मं मौर धर्मी की तरह यदि शक्ति भौर शक्तमानु मे भो वास्तविक 
भेद स्वीकार कर लिया जायगा, तो “स्थावर भौर जङ्खम भादि अनेक प्रकार 
क रूपों मे खेल-खेल मे नित्य प्रसार को प्राप्त वहु सवं समर्थं शिव एक ही है ।'' 
यह्‌ उक्तिही व्यर्थ हो जायेगी । इस शलोक मे ईश्वराद्यवाद की प्रतिज्ञा को 
गयी है । शक्ति मौर शक्तिमान्‌ खूप पार्थक्य-प्रथित पदार्थो को परम्परा से 
प्रभावित होने के कारण यहु प्रतिज्ञा ही अवास्तविक हो जायेगी भौर अद्वयवाद 
ही खण्डित हौ जायगा ॥ १५९ \। 

वस्तुतः यदि संवित्‌ स्वभाव शिव एक ही ह, ता यह्‌ चित्‌ आदि अनेक 
शक्त्याहमक व्यवहार कंसे बन्द किया जा सकताहै ? इस भाराङ्का काडउप- 
संहा रात्मक उपशमन कर रहै है- 
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इह 'आ्म्ञानमेव मोक्षः इति ज्ञानमोक्षयोः कार्यकारणभाव एव 
वस्तृतो नास्ति हति 'नावष्यं कारणानि का्य॑वन्ति भवन्ति" इति न्यायेन 
जञानिन। सत्यपि ज्ञानाख्ये कारणे कार्यत्मा मोक्षो न स्यात्‌-इत्यनिष्टापादना- 
त्मायं प्रमदको नाशङ्कनीयः ? इत्याह 


यतश्चात्मप्रथा मोक्षस्तन्नेहाश्ङ्क्यमीदृह्म्‌ । 
नावक्य कारणात्कायं तज्ज्ञान्यपि न मुच्यते । १६१ ॥ 


ज्ञानिनो हि अवर्यभाविनी मुक्तिः इति भावः। अत एव च 


"तेषां ज्ञानो नित्ययुक्त एकभक्ति वि शिष्यते । 
त्रियो हि ज्ञानिनोऽत्यथंमहं स च मम श्रियः ॥' 


इति । तथा 
५.०.०००, ""गङ्ख जगी त्वात्मव मे मतः $ 


इत्यादि गीतम्‌ ।॥ १६१ ॥ 


उक्त विवेचन से स्पष्टहो जाताहै कि संवित्स्वभाव ही स्वातच्त्यहै। 
वही अनन्त-अनन्त शक्तियो मे पर्यवसित होता है । कहा गया है-- 

“शिव का अनन्त शक्तिस्व भी उनकी शक्तियों का तादात्म्य 
ही है" ॥ १६० ॥ 

वस्तुतः “आत्मज्ञान ही मोक्ष है इस उपपत्तिमे ज्ञान भौर मोक्षमें 
का्यं-कारण भाव नहीं है । सभी कारण कार्यंूप मे परिणत नहीं होते यह्‌ 
एक न्याय है। 

इसके अनुसार ज्ञानियों मे ज्ञान नामक कारणके रहते भी कार्य 
रूप मोक्ष नहीं हो पायेगा । इससे भनिष्टापत्ति की सम्भावना है--इसकी 
जाशङ्का नहीं करनी चाहिये । यही कहु रहे है- 

क्योकि आत्मबोध हौ मोक्ष है । इसलिये कभी भी यह आशङ्का नहीं 
करनी चाहिये किं कारण से कायं सर्वदा नहीं होते ओौर ज्ञानी ज्ञानसत्ता मे 
भो मुक्त नहीं हो पाते । अर्थात्‌ उनकी मुक्ति अवश्यम्भावी है । इसील्यि- 

“उन साधको में ज्ञानी नित्य युक्तहै भौर एकं भक्तिवाला है। 
इसल्यि वहु विशिष्ट है । में ज्ञानी का अत्यन्त प्रिय हूं भौर वहु भी मेरा प्रिय 
है ।' तथा “ज्ञानतो मेराभात्म रूप ही है।' इत्यादि श्रीमद्भगवद्गीता 
मे ( अ. ७।१७ तथा ७१८ ) उक्त है ॥ १६१॥ 
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चु 
"ज्ञानमेव विमोक्षाय“ "^" ।' 
इत्यादिना ज्ञानमोक्षयोः कार्यकारणभाव उक्त एव, इति कथं नायं प्रसंगः ? 
इत्याहू 
यतो ज्ञानेन मोक्षस्य या हतुफल्तोदिता। 
न घा मुख्या ततो नायं प्रसंग इति निश्चितम्‌ । १६२ 


एतच्च निर्णीतचरम्‌ इति नेह पुनरायस्तम्‌ ॥ १६२ ॥ 
एतदृपसंहर ्रन्यदवता रयति 
एवं ज्ञानस्वभावेव करिणा स्थूलत्वमात्मनि । 
यतो वहति तेनास्यां चित्रता दुक्ष्यतां किल । १६३ ॥ 
ज्ञानस्वभावा इति क्रियाया ज्ञानाविना भावित्वात्‌ । यदुक्तं 
{ 9 न ज्ञानरहित। क्रिया |` 


इति । स्थूलत्वम्‌ इति अन्तर्ग्राह्यग्राहकात्मना भेदेन उल्लासात्‌। तेन इति 
स्थूलतावहनेन हेतुना । चित्रता इति तत्तद्‌प्राह्यादिभेदवेचिष्यात्‌ ॥ १६३ ॥ 


ज्ञान ही मोक्ष के ल्यि (मान्य) है। इस वाक्यमें कार्यं-कारण भाव 
है । तो फिर यह्‌ स्वीकार क्यों नहीं करते ? इस पर कहते हँ - 


ज्ञानकेद्राराही मोक्ष होता है। यहांहेतु भौर फल ( कार्य-कारण ) 
भावहौ कथित है; किन्तु यहु मुख्य नहीं है । इसलिये निशित ही इसका 
प्रसङ्ख मान्य नहीं है । यह पटले ही प्रतिपादित विषय ह । यहाँ उसको पुनरक्ति 
अनावश्यक हैँ ॥ १६२ ॥ 

हस सन्दर्भ का उपसंहार करते हए दूसरे विषय को अवतारणा कर 


रेरे 

हस प्रकार ज्ञान स्वभाव सम्पन्न ही क्रिया होती है। यह मात्र 
आत्मा मे एक प्रकार को स्थूलता का उल्लास मात्र है । क्रिया ही इस स्थूलता 
का आत्मा मे संवहन करती है । इसल्यि इसमे विभिन्न ग्राह्य बाह्य खूप चित्र 
विचित्रता का दर्शन किया जा सकता है। कहा गया है -““ क्रिया ज्ञानरह्ति हो 
ही नहीं सकतो ।' इसल्यि कहते है-- 

क्रियापायमे ग्राह्य मौर बाह्य भेद से भिन्त उपायोंको भेदोपभेदको 
विविधता भौर अवान्तर अवस्याभों के कारण असंख्य भेद भाकलित होते है । 











२०८ श्रीतन्त्रालाकः 


मत एवाह 

क्रियोपायेऽभ्य॒पायानां म्राह्यबाह्यविभे{दनाम्‌ । 

मेदोपभेदवेविध्याच्चिः संख्यत्वमवान्तरात्‌ ।; १६४ ॥। 

ग्राह्या उच्चाराद्याः। बाह्याः कुण्डमण्डलादयः । उच्चारादयो हि 
्राह्यभूमिगता बाह्यत्वेन अवसिता अपि चशुरादिबाह्य न्द्रियागोचरत्वात्‌ प्रमात्र- 
न्तरासाधारणत्वाच्च न बाह्याः कुण्डमण्डलादवः पुनर्बाह्यं न्द्रियगोच रत्वात्‌ 
साधारण्याच्च बाह्या सन्तो ग्राह्याः इत्यक्तम्‌ ' ग्राह्यब्राह्यविभेदिनाम्‌' इति । एवं 
नियतमेदवत्वेऽपि एषामेव अवान्तरमं दाद्‌ भेदोपभेदनानात्वाद्‌ निःसंध्यसतं 
बहूप्रकारत्वम्‌ इत्यर्थः । तथा हि-उच्च!रस्य प्राणादिभेदात्‌ प्रथमे पञ्च भेदाः, 
तत्रापि बिन्दुनादादयो बहुव उपमभेदा, एव पपि उच वार्यमाणानां मन्त्राणामान- 
न्त्यम्‌ इस्यसंख्य भेदल्वम्‌ ॥ ६६४ ॥ 

एवं च 

"यतो नान्पा क्रिया  . + ~ ) 

इत्यादिना उपक्रान्तं क्रियाया ज्ञानात्मकत्वं युक्त्यागमाभ्यां निर्वाहितम्‌ इत्येक 
एव ज्ञानात्मा मोक्षावाप्त।वृपाय इति न उपायाननात्वम्‌, भत एव तत्फलभूते 
मोक्षेऽपि न कचिदूभेदः इत्याह 


उच्चार आदि ग्राह्य मेद हं । प्राणव्यापार रूप हौ उच्चार होता है 
ये ग्राह्य स्तर के ह । अतः बाह्य भी है, फिर भो चक्षु भादि बाह्य इन्द्रियों से 
प्रव्यक्त नहीं होते । 

अन्यान्य प्रमाताभों के ल्यि सामान्यतया अनुभूत भी नहीं होते । 
अतएव ये बाह्य नही होते। कुण्ड गौर मण्डल भादि बाहचेन्द्रिय गोचर हैँ । 
भतः बाह्य हैँ । सबके लिये सामान्यतया गृहीत ह । उच्चार, करण, ध्यान, 
वर्णं ओर स्थानप्रकल्पन आदि उक्त भेदो के अतिरिक्त इसके अनन्त भेदोपभेद 
होते ह । जैसे प्राणव्यापार रूप उच्चारकेही प्राण आदि पाँच भेदर्है। ।फर 
बिन्दु, नाद आदि अनेक उपभेद हैँ । इसी तरह उच्चार्यमाण मन्त्रं के भौ 
अनन्त भेद ह । इसील्ये शलोक मे असंख्यता का उल्लेख हे ॥१६४॥। 

इस प्रकार “क्योकि क्रिया काई अन्य वस्तु नही "1" इत्यादि सन्दभं 
मे क्रिया की ज्ञानात्मकता युक्ति मौर आगम दोनों के द्वारा प्रतिपादित की 
गयी हे । अतः एक ज्ञान हौ माक्ष्राप्ति मे उपाय बनता हे । उपायमेभेदन 
होने से ज्ञान के परिणाम रूप मोक्षमें भो कोई भेद नहीं होता । यहौ कहं 


रहै 


श्लो ° १६५-१६६ | प्रथममाद्भिकम्‌ २०९. 


अनेन चैतत्प्रध्वस्तं यष्केचन शरज्लाद्कुरे । 
उपायभेदान्मोक्षेऽपि भेदः स्यादिति सूरयः ।! १६५ ॥ 


यत्केचन सूरय इति रशद्धरे इति सम्बन्धः । केचन सूरय इति भेद- 
वादिनः। तत्र हि हेतुफलयोर्वास्तव एव भेद इति हेतुभेदात्‌ फल्भेदोऽपि 
स्यात्‌ । इह पुनः 
"प्रदेशो ब्रह्मणः सावंरूप्यमन तिक्रान्तश्चा विकल्प्यश्च ।' 
इत्यादिनीष्या "संविदेव सवम्‌" इति को नाम हेतुफलभेदः, काल्पनिकेऽपि 
हेतुफल्योरभेदे ज्ञानात्मा एक एव उपायोऽभ्युपगत इति उपायनानात्वस्यैव 
भभावात्‌ को नाम फलभूतेऽपि मोक्षे भेदः स्यात्‌ । १६५ ॥ 
तनु 
"तच्च साक्षादुपायेन" ` `` ` ॥ 
इत्यादिना साक्षाद्‌ उपायनानात्वमुक्तम्‌ इति कथं न॒तद्‌भेदादुपेयेऽपि भेदः ? 
हत्याशडक्याह्‌ 
मलतच्छक्तिविष्वंसतिरोभृच्युतिमध्यतः 
हेतुभेदेऽपि नो भिन्ना धटध्वंसादिवृत्तिवत्‌ । १६६ ।। 





कछ भेदवादी विद्वानों ने जो शद्धा की थी, वह्‌ उक्त प्रतिपादन से 
प्रध्वस्त हो गयी कि उपायमभेदसे मोक्षमे भी भेद होता है। 

वस्तुतः हेतु भौर फल मे वास्तविक भेद होता ही नहीं । भेदवादियो 
के अनुसार हेतु फल मे वास्तविक भेद होता हे । भतः हेतुभेद से फलभेद वहां 
मान्य हे । पर इस शासन मे 'संविद्‌' ही सब कुछ हे । अतः फलमेद से मोक्ष- 
भेद का प्रश्न ही नहीं उठता । कहा भी गया हे- 

“ब्रह्य का प्रदेशा सार्वरूप्य को भतिक्रान्त नहीं करता ओर विकल्प भो 
नहीं होता" ।॥ १६५ ॥ 

प्रश्न है कि “वह्‌ भी साक्षात्‌ उपाये" इत्यादि उक्ति क 
भनुसार साक्षात्‌ उपाय को अनेकता प्रतिपादित है । फिर उपायभेद मे उपेय 
भेद क्यों नहीं ? इसका उत्तरदे रेह 

जहां हेतु ओर फल के वास्तविक भेदै, वहां भौ मल ओर उसक) 
शक्तियों के ( दीक्षा आदि द्वारा} विध्वंस, तिरोभाव भौर समाप्तिमे मद 
नहीं हाता । जैसे चक्र-चोवर आदि हेतुमेद के रहते भी धटध्वेस मे कोर भेद 
नहीं होता । 

श्रीत०-१४ 





२१० श्रीतन्त्रालौकूः 


यत्र वास्तव एवं टेतफलभावोऽस्ति तत्रापि हेतोः दीक्षादेः भेदेऽप 





हि. तत्फलभूतस्यं मलतच्छकत्योविध्वंसादेः न कश्चिदूमेदः-कलातत्त्वमुयनादिना 
|| मेदेऽपि दीक्षायाः तस्य अविशेषात्‌, तथा च घटस्य मुद्गरकरभित्तिघटाचु- 
| पायभेदेऽपि अविशिष्ट एव ध्वं सतिरोभावादिः । अतद्च अवक्यमेव दैतुभेदात्‌ 
| फलभेद इति नायमेकान्तः । यत्र पुनः काल्पनिक एव उपायोपत भावः, 
तत्र का नाम इयं वार्ता इति भावः । तदेवम्‌ इच्छाज्ञानक्रियात्मकत्वाद्‌ उपायस्य 
| त्रेविध्येऽपि तद्पेयभृतेऽपवर्गे न कडिचद्‌ भेद इति सिद्धम्‌ ॥ १६९ ॥ 


| 

|| न केवलं युक्तित एव एतत्सिद्धं यावदागमतोऽपि इर्याह्‌ 
तदेततस्त्रिविधत्वं हि शास्त्रे श्रीपूर्वनामनि । 

आदेक्षि परमेशित्रा समावे्ञविनिर्णये ।\ १६७ ॥ 


अकिचिच्चिन्तकस्यैव गुरुणा प्रतिबोघतः । 
उत्पद्यते य आवेशः शाम्भवोऽप्तावुदोरितः ।॥ १६८ ॥। 


|| दीक्षामे मलोका निराकरण होता है। यह दीक्षाका फल टे । अतः 
। | [8 दीक्षा द्वारा मलों के ओौर उसकी शवितयों के नाश होने मेँ कोई फलभेद होता 
| ही नहीं । कला तततव भौर भुवन रूप अशुद्ध अध्वा के संस्कार, दीक्षा ते नष्ट ह 
जाति ह । दीक्षा द्वारा इस विनाश मेँ कोई विशेष बात नहीं । यही न्थिति घडे 
|| के विनाश की है। घडा बनाने मे कुम्हार दण्ड, चक्र, सूत्र ओर यापी 
आदि का माश्रय केता है। यह्‌ हेतभेद दै। पर जब धड़ा फूटता है! उसका 
| ध्वंस हो जाता है, आकृति लुप्त हो जातौ है, तो फलभेद कहाँ रहता टं ? अतः 
||| यह्‌ सिद्धान्त हृभा कि दितुभेद से फलभेद नहीं होता । 

॥ जहां कल्पना के आधार पर हो हेतु मौर फल में मेद स्वीकार करते ह 
|| वहाँ की बातही क्या ? इस प्रकार इच्छा, ज्ञान भौर क्रियात्मक उपायो के 
तीन भेद होने पर भी उनके उपेय रूप अपवर्ग मे कोई भेद नहीं होता ॥१६६॥ 


। 
| 
| | 
॥ ` यह केवल युक्तिसिद्ध वात ही नहीं, भागम भी यही कहते ह 
| | समावेश निर्णय के सन्दर्भ में परमेश्वर के द्वारा श्रीपूर्वं नामक शास्त्रमे 
| 
| + 





इस त्रैविध्य का उपदेश है । निविचार अवस्था मे तीव्र बोध का प्रत्यभिज्ञान 
होने से जो आवे उत्पन्न होता है, वह शाम्भव समाविश कहलाता हे । 
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उच्चाररहितं वस्तु चेतसेव विचिन्तयन्‌ । 
धं समवेज्माप्नोति शाक्तः सोऽत्राभिधोयते ।। १६९ ।, 


उस्चारकरणध्पानव्णस्थानप्रकल्पनेः । 
धो भवेत्व समावेशः सम्यगाणव उच्यते । १७० ॥ 


व्यत्यासपाठे च अयमाक्चयः-यद्‌ उपायोपेयादिना द्वारद्वारिभावेन 
शाम्भवोपाय एव प्राधान्येन विश्रान्तिः इति ॥ १६८-१७० ॥ 


तदेव क्रमेण व्याचष्टे 
ओआ$चिचिचन्तकस्येति वि कल्पानुपयोगिता । 
तया च अटिति ज्ेयसमापत्तिनिरूप्यते ।\ १७१ ॥ 
तया इति विकल्पानुपयोगितया । विकल्पोपयोगे हि तदेव 
"यस्य ज्ञेयमयो भावः स्थिरः पर्णः समन्ततः ।' 
इत्यादिद्ष्ठ्या ज्ञेयस्य अवदयज्ञातव्यस्य पारमाथिकस्य चिदात्मनो रूपस्य 








उच्चाररहित वस्तुतत्व का मनन, चिन्तन करते हए जो समावेश 
होता हे, वह॒ शाक्त कहलाता हे । उच्चार, करण, ध्यान, वर्णं भौर स्थान 
प्रकल्पनं आदि के द्वारा जो समावेश होता टै, वह आणव समावेक्ष हे । इस 
मे ऋम-वेपरील्यका कारण यह ह कि आणव द्वारा शाक्त भौर शाक्त द्वारा 
शाम्भव समावेश्च होने से उसी की प्रधानता हे ॥ १६७-१७०॥ 

उसी की क्रमिक व्याख्या कर रहे ह-- 

चिन्तन की अवस्थाकोपारकर निविचार दशाम स्थित साधक के 
लिये विकल्पों की अनुपयोगिता के कारण शीघ्रहो ज्ञेय को जानकारी निश्चित 
हो जाती हे। 

साधक दो अवस्थाओों से साधना का पथ प्रशस्त करता ह । १ विकल्पों 
का उपयोग अभी रहता हे । र्-विकल्प भअनुपयोगौ हो जाते है । जब चिन्तन 
ही नहीं रहा, तो विकल्पों को अनुपयोगिता स्वाभाविक हे । 

पहली अवस्था मे- 

“जिसका ज्ञेयमय भाव स्थिर होजाताहै एवं हर तरहसे पूर्णं हो 
जाता हे ।' इत्यादि दृष्टिकोण के अनुसार अनिवायतः जानने योग्य पार 
मार्थिक चिदात्मक रूप की तत्काल समापत्ति नहीं होती । 
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समापत्तिनं स्यात्‌, विकल्पो हि अभ्यासबलात्‌ स्वतुल्यविकल्पान्तराविभौव- 
कतया विगलदस्फुटत्वादिना यथायथं सातिश्यविकल्पजननाक्रमेण अविर्कल्पाः 
ह्मकसं वित्तादात्म्यम्‌ अभ्येति । यद्वक्ष्यति 

'्रविविक्षुविकंल्पस्य कु्वात्संस्कारमजञ्जसा ।' 
इत्याद्युपक्रम्य 

'संविदभ्येति विमलामविकल्पस्वरूपताम्‌ । 
दति । अत एव शाक्तोपायादस्य मेदः ॥ १७१ ॥ 

ननु कथं विकल्पानुपयोगितयेव एतत्‌ स्यात्‌ ? इत्याश्च द्धं दर्शयितुमाह 


सा कथं भवतोत्याह गरुणातिगरोयसा । 
जञेयाभिमुखबोधेन द्राक्प्ररूढत्वज्ालिना ।। १७२ ॥ 


प्रतिः आभिमुख्ये, भाभिमुख्यं च वस्त्वन्तरपक्षम्‌, तच्च भत्र ओचि- 
त्यात्‌ चिन्मात्रम्‌ इत्युक्तं श्ञेयाभिमुखेति' । अतिग रीयस्त्वमेव व्याख्यातं 
द्राकप्ररूढत्येत्याययक्तम्‌, द्राक्‌ इत्यनेन यथोक्तविकल्पक्रमोपा रोहाभावः 
सूचितः ॥ १७२॥ 


भभ्यास के बल पर विकल्प ही अपने समान दूसरे शुद्ध विकल्प को 
जन्म देते हैँ । इस तरह्‌ क्रमशः शुद्ध विकल्पोदय के फलस्वरूप भस्फुटता समाप्त 
होने कगती हे । जेसे-जैसे उत्तमोत्तम विकल्पों को परम्परा बढती हे, एक 
अविकल्पात्मक संवित्‌ का माहात्म्य उपलन्ध हो जाता हे । इसी तथ्य को निम्न 
उक्ति प्रतिपादित करती रहै- 

“हव शासन साधना मे अनुप्रवेश का अभिलाषी साधक माञ्जस विधि 
से विकल्पों का संस्कार करता हे ।'" 

दूसरी मवस्था मे- 

““हससे साधकं की संवित्‌ शक्ति अविकल्पकं स्थिति प्राप्त कर विमल 
हो जाती हे ।" इससे शाक्तोपाय से इसका भेद सिद्ध हो जाता हे ॥ १७१ ॥ 

्रह्न हे कि विकल्पों कौ अनुपयोगितासे हौ ज्ञेय समापत्ति केसे होती 
हे ? इसका उत्तरदेरहेर्है- 

अत्यन्त गौरवपूर्णं ओौर तुरन्त प्ररूढ हो जाने वाले ज्ञेय के अभिमुख 
बोधक द्वारा ( एेसा होता हे ) । १६८बें लोक मेँ प्रतिबोध शब्द प्रयुक्त है । 
वहं प्रति आभिमुख्य भथं मे हो प्रयुक्त हं । आभिमुख्य मे किसी दूसरी वस्तु 
की अपेक्षा नहीं होती । भौचित्य की दृष्टि से यह्‌ चिन्मात्र खूप ही है। 
्ेयाभिमुख बोध का यही भाव हे ॥ १७२॥ 
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ननु कथमनयोभिन्नविमक्तिकयोः सामानाधिकरण्यम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 

ततीयार्थे तसि व्याख्या वा बेयधिकरण्यतः 1 

तृतीयार्थे तसि, इति तसि इत्यनुवन्धलेपे प्रयोगः । तृतीयार्थे इति 
सव॑विभक्न्यन्तात्‌ प्रातिपदिकात्‌ तस्येष्टेः। वा शब्दः पक्षान्तरे। वेयधि. 
क रण्यत इति गुरुणा कृतो यः प्रतिबोधस्तत इत्यर्थः । 


ञआवेश्श्चास्वतन्त्रस्य स्वतद्रपनिमज्जनात्‌ । १७३ ॥ 
परतद्रूपता श्म्भोराद्याच्छक्त्यविभागिनः । 


अस्वतन्त्रस्य जडस्य बुद्धयादेमितस्य प्रमातुः, स्वम्‌ साधारणम्‌, तत्‌ 
संकुचितं यद्‌ रूपं तस्य निमज्जनं -गुणोभावः, तदवलम्न्य परेण स्वतन्त्रेण 
बोधेन या तदरूपता-तादास्म्यम्‌, स आवेश् इति सम्बन्धः । यदुक्तं 


"मुख्यत्वं कतु तायास्तु बोधस्य च चिदात्मनः । 

शून्यादौ तव्गुणे ज्ञानं तत्समाबेशलक्षणम्‌ ।+' 
इति । कुतः पुनरयमागतः ? इत्याह शम्भोः इति । न पुनः शक्तेरणोर्वा । मद्याद्‌ 
इति-तत एव हि शक्तेरणोक्च प्रभव इति भावः । अत एव शक्तिरत्र इच्छा, न 
तु ज्ञानं क्रिया वा-तयोः समावेशान्तरगतत्वेन अभिधास्यमानल्वात्‌ ॥ १७२ ॥ 





ज मा 


ट्नं भिन्न-विभक्तिक दोनों का सामानाधिकरण्य केसे? इसका 
उत्तर दै रहे है- 


इलोक १६८ मे त॒तीया विभक्ति के अथं में तसिल्‌ प्रत्यय का प्रयोग 
किया गया है । विकल्प पक्ष मे वेयधिकरण्य मे भी इसकी व्युत्पत्ति सम्भव है । 
उस समय विग्रहवाक्य बनेगा-गुखके द्वारा किया हमा जो बोध, उससे 
(भी जो आवेश्च होगा, वह्‌ शाम्भव समावेश होगा ) । 

अस्वतन्त्र जड बुद्धि आदि मित प्रमातामोंका जो भपना संकुचित 
रूप, उसके निमज्जित हो जाने, अर्थात्‌ उसको प्रमुलता समाप्त हो जाने पर, 
स्वतन्त्र बोध का ताद्रूप्य प्राप्त होता हे । इसी ताद्रूप्य को वेश्च कहते है । 
कहा गया हे- 

“जब चिदात्मक बोध भौर स्वात्म कर्तुस्व की मुख्यता हो जाय, 


साथ ही संकुचित जडत्व की गौणता हो जाय ओौर एक ज्ञानाट्मकं प्रकाश का 
उल्लास हो जाय, तो यह समज्ञना चाहिए कि यह्‌ समावेश की स्थिति है 











ननन १४ श्रीतन्त्राखोकः 


हह पदार्थावगमपुरःसरीकारेण वाक्यार्थावगम इति पदार्थयोजनानन्तरं 
वाक्यार्थमपि योजयितुमाह 


तेनायमन्र वाक्यार्थो विज्ञेय प्रोन्मिषत्स्वयम्‌ ।। १७४ ॥ 
विनापि निश्चयेन द्राक्‌ मातृदपणवबिर्नरितम्‌ । 
मातारमधरीकुर्व॑त्‌ स्वां विभूति प्रदशयत्‌ ।। १५७५ ।! 
आस्ते हूदयनैमंल्यातिह्णये तारतम्यतः । 


विज्ञेयं-चिन्मात्राख्यं पारमार्थिकं खूपम्‌, माता-सकलकरणमग्रामप्रसव- 
निमित्तत्वाद्‌ बुद्धिः, सैव चिच्छायासंक्रान्तिसहिष्णुत्वाद्‌ दर्पणः, तत्र प्रतिबिम्बितं 
गृही तात्मग्रहं परिमितं प्रमातारम्‌ मध रीकुर्वत्‌ बुद्धयादौ भात्माभिनिवेशनं 
गुणीभावमापादयत्‌ । एवं तरतमभावेन अनन्थसाधारणां विमूति-बोधात्मता- 
प्रधानतां रचयत्‌, समनन्तरोक्तयुक्स्या विकल्पोपाराहमन्तरेण अनन्यापिक्षित्वात्‌ 
क्षटिति 
'सेषा सारतया प्रोक्ता हृदयं परमेष्ठिनः ।' 


यह्‌ समावेश शम्भु से ही प्राप्त होता है। शक्ति अथवा अणु से नही । 
वही विष्व का आदि है । वहु कभी भपनी शक्तियों से वियुक्त नही होता । 
उसकी आद्या शक्ति इच्छाहीदहै, ज्ञान भौर क्रिया नहीं। ज्ञान भौर क्रिया 
समावेक्च के अन्तर्गत ही है ॥ १७३॥ 


सिद्धान्त है कि पदार्थ के ज्ञान के पठे हो जाने पर वाक्या्थंबोध होता 
है । अतः पदार्थ-योजना के अनन्तर वाक्यां कौ योजना कर रहै ह - 


वहु परम विज्ञेय, पारमाथिक, चिन्मय बोध बृद्धिूपी दर्पेण मे प्रति- 
बिम्बित होता है । वहु आत्माभिनिवेडा को नष्ट कर स्वब्रोधात्मक विभूति को 
प्रकाशित करता है। वह्‌ लटिति हृदय की नैर्मल्यातिशय दशा में प्रोन्मिषित 
होता हमा स्वयं प्रकाशित होता है । 

समस्त दन्द्यो की प्रसविनी बुद्धिही प्रमातादै। चकि वह्‌ चित्‌ 
दक्तिकीछायाको ग्रहणकरनेमं समर्थंहै। इसक्िए्‌ दपणके समानदहै। 
अशुद्ध अह्‌ के आग्रह्‌ का प्रतित्िम्ब उसी में पड़ता है । एेसे अशुद्ध मास्मग्रहे को 
वह्‌ चिन्मय बोध हौ दबा सकता है । इस अवस्था मं आात्माभिनिवेश गौण हो 
जाता है। तर ओर तमके तारतम्य से अपनी बोधात्मकं विमूति का प्रदर्शन 
भो वही करता है । वहा विकल्प नष्टहो जातेदहं। मतः विना क्रिसीकी 
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इत्याद्यकतेः । हृदयं ~ विमर्शः, तस्य नेमल्यम्‌- अनन्योन्मुखल्वादपरिम्लानत्वम्‌, 
तस्य अतिकश्षयः-पराकाष्ठा, तत्र स्वयं प्रोन्मिषदास्ते-स्वप्रकाशतया प्रकाशते 
द्र्यथं ` | {७४१७५ ॥ 

ननु अयं तावत्‌ जडाजडारम द्विधा सम्भवति, तत्र॒ संविदि जडेन 
नीलादिनापि भावेशोऽस्ति इति कथं “बोधात्मेव समावेशः इत्युक्तम्‌ ? इत्याह 

ज्ञेयं द्विधा च चिन्मात्रं जडं चाद्यं च कल्पितम्‌ ।\ १७६।। 

इतरत्त तथा सत्यं तद्विभागोऽयमोदुशः । 

जडेन यः समाघेक्ाः सप्रतिच्छन्दकाकृतिः ।। १७७ \\ 

चैतन्येन समावेशास्तादा्म्यं नापरं किल । 


ननु कथं स्वप्रकाशायाः चितोऽपरप्रक्राक्षयत्व ज्ञेयत्वं नाम ? इत्या- 
शडक्योक्तम्‌ "माद्यं च कल्पितम्‌" इति । चः शटकाद्योतकः, परमेश्वर एव हि 
स्वातन्श्याद्‌ अपरिहूतवेदकभावमपि स्वात्मानं भावनोपदेश्ादौ शिव एव 
सवक्रियाणां कर्ता विज्ञेय श्त्यादि परामर्ोः भअहंप्रतीतिम्‌ अन्तरोकृत्य वेद्यतया 
प्रतिपादयति । इदमेव हि परं स्वातन्ब्यं-यत्‌ स्वं स्वरूपं वेदकमेव सत्‌ 








अपेक्षा के तत्काल हृदय रूपी विमं की निर्मलता की अतिदशायिनी अवस्था मे 
वह्‌ प्रकारितदहो जातादहै। कहागयाहै- 

“वह्‌ महासत्ता रूप जो महास्फुरत्ता है, जो देश-काल से अविशिष्ट 
है, वह प्रधान रूप से अथवा श्रौसार शास्त्र के प्रतिपादन के अनुसार परमेष्ठी 
का स्वास्म प्रतिष्ठा रूप हृदय अर्थात्‌ विमं दहै ।” उसी मे नैर्मल्यातिश्शय 
होता दरे ॥ १७४-१७५ ॥ 

प्ररनहै किज्ञेयतो जड ओर चेतन भेद तेदो प्रकारके होतेह) 
संविद्‌ से जड नील आदि से भी भावेश होता है । फिर बोधारमक समावेश 
कोहो वात क्यों ? इस पर कह रहे है- 

जेय दो प्रकार का होता दै । १--चेतन भौर २-जड़ । पहला कल्पित 
है, दसरा जड नीलादि पदार्थं रूप से सत्य ह । यह्‌ पार्थक्यपूणं विभाजन है । 
जड स जो समावेश होता दै, वह प्रतिच्छन्द्मिक होता है। चेतन्यसे जो 
समावेश होता है, वह्‌ तादात्म्य मात्र होता है । 

कल्पित वेद्य का तात्पर्यं है --परमेक्षवर अपने स्वातन्य के कारण 
वस्तुतः अपना वेदक रूप अक्षुण्ण रखते हृए्‌ भीस्वात्मको भओटमे कर वेद्य 








२१६ नोतन्त्रालाकः 


वद्त्देन अवभासयति । अते एव कल्पितं वस्तुशृन्यम्‌ इत्युक्तम्‌ । इतरद्‌ इति 
जड नादि । तथा इति ज्ञेयतया । तच्च नीखन्ञानम्‌ इत्यादौ चितो नीखादिना 
दपणमुखन्यायेन प्रतिविम्बेनमात्रमेव समावेशार्थो न तु तादात्म्यम्‌, तथात्वे हि 
नोलादेज्ञानात्मीभूतत्वाद्‌ ज्ञानमेव अवशिष्यते इति प्रतिच्छन्दन्यवस्थैव न 
स्यात्‌ । संकरुचितायाः चितः पुनरसंकुचितया चितैकात्म्यमेव तस्या एव वस्तुतो 


भावात्‌, तेन बोधैकात्म्यमेव समावेशार्थं इति युक्तमुक्तम्‌ अस्वतन्त्रस्य परत- 
दपता नामाव इति ॥ १७६-१७७ 


तदेवोपसंहूरति 

तेनाविकल्पा संवित्तिर्भावनाद्यनपेक्षिणी । १७८ ॥। 
शिषतादात्म्यमापन्ना समावेशोऽन्र शाम्भवः । 

संवित्तिः भर्थात्‌ संकुचितखूपा ॥ १७८ ॥ 

ननु अत्र उच्पत्तौ विकल्प पेक्षिस्वं मा भृत्‌ तथाष्वे हि शाक्तोपायादस्थ 


भेदो न स्यात्‌, ओत्तरकालिकाः पुनविकल्पाः किमत्र अपेक्ष्यन्ते न वा ? इत्या. 
शदःक्याह्‌ 


कप से अवभासित करने लगता है । यहौ उसकी स्वतन्त्रता है किं वेदक होता 


हभ भोवेद्यरूप से भासित होता है। इसलिए चेतन का ज्ञेयत्व कल्पित माना 
जातादहै। 


जहां तक जड़ ज्ञेयल्व का प्रहन है, वहु दर्पण में प्रतिबिम्ब की तरह 
छायात्मक समावेश दज्ा है, तादात्म्य नहीं है । यदि तादात्म्य मान लिया 
जायेगा तो नील भादि पदार्थं भी ज्ञानरूपो जायेगे। फिर प्रतिछन्दकता 
ही समाप्त हो जायेगी । तब संकुचित भौर भअसंकुचित चित्त का समानान्तर 
रूप ही नहीं रहैगा भोर चिदेकात्म्य ही फलित हो जायेगा । इसलिये बोध से 
एेकात्म्य हो समावेश है । यहु कहुना भो शत प्रतिशत सही है कि जड पदार्थों 
को परतद्रूपता ही मावे है ॥ १७६-१७७ ॥ 


इसका उपसंहार कर रहै है- 


इस तारतम्य से जब संकुचित संवित्ति भविकल्प अवस्था मेँ भावना या 
उपदेश आदि से निरपेक्ष रहती हुई शिव से तादात्म्य प्राप्त करलेती है। उस 
भवस्था मे जो समावेश होता है, वहु शाम्भव समावेश कहुलाता है ॥ १७८ ॥ 


ह च्चे 


= ० श क 
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तहप्रसादात्पुनः पश्चाद्धाविनोऽत्र विनिश्चयाः \। १७९ ॥। 
सन्तु तादाटम्यमापन्नान तु तेषामुपायता । 


तच्छब्देन निविकल्पकपरामर्शः । भविकल्पकयैव संवित्त्या धिवातम- 
ताधिगमः कृत इति कृतस्य करणायोगात्‌ तत्पुष्ठभाविनां विकल्पानां तत्र 
अकिचित्करत्वम्‌ इल्याह न तु तषामुपायता' इति ॥ १७९ ॥ 

अत एव च अविकल्पस्य विकल्पापेक्ं प्रामाण्यं वदन्तो निरस्ता इ्याह्‌ 

विकल्पापेक्षया मानमविकल्पमिति च्रवन्‌ । १८० ॥ 


प्रत्युक्त एव सिद्धं हि विकल्पेनानुगम्यते । 
अनधिगतार्थविषयं खलु प्रमाणम्‌ । यदाहुः 
'अनधिगतविषयं प्रमाणम्‌ अज्ञाताथंप्रकाशो वा।' 


इति । निविकल्पकगृ हतमेव वस्तु च तत्पुष्ठमावी विकल्पः परिच्छिनत्ति इति, 
तस्य गृहोतग्राहुकत्वात्‌ स्वात्मन्येव प्रामाण्यं नास्ति--इति कथमन्यस्यापि 
प्रामाण्ये निमित्ततां यायात्‌ । भत आह॒ “सिद्धं हि विकल्येनानुगम्यते' इति । 
सिद्धम्‌ इति अधिगतम्‌ । अनुगम्यते इति अनु पकष्चाद्‌ गम्यते भधिगम्यते 
इत्यर्थः ॥ १८० ॥ 


प्रनहै किं संवित्तिमे समायेशके उदयकी अवस्था में भलेही 
विकल्प की भपेक्षा न हो, पर क्या बाद मेँ उदित संवित्ति मे विकल्पों की अपेक्षा 
होती है ? इस पर कहते है- 

निविकल्प परामर्श के प्रसाद से शिव-तादात्म्य की उपलन्धि होती दै । 
उसके बाद होने वाले विकल्पों का वहाँ कोई महस्व नहीं होता । इसीलियि वे 
उपाय नहीं माने जाते । यह नियम है किं उत्तरकालिक विकल्प असिद 
होते है ॥ १७९ ॥ 

इसोलिये विकल्प की अपेक्षा अविकल्प की प्रामाणिकता मानने वाके 
निरस्त हो जाते हैँ । वही कहते है- 

नियम दहै कि सिद्ध वस्तु ही विकल्प से जानी जाती है । प्रमाण अनधि- 
गतार्थं विषयक होता है । कहा गया है- 

जहां विषय सिद्ध है, “प्रमाण वहाँ नहीं होता । वह्‌ अज्ञात अर्थं का 
प्रकाशक होता है ।” निविकल्प से गृहीत वस्तुको बादमें होने वाला विकल्प 
अलग करताहै। विकल्प गृहीत का हौ ग्राहक बनता है। इसलिये उसमें 
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ननु प्रवर्ततां नाम गृहोतेऽर्थं विकल्पः, तत्र पुनरध्यवसायात्मकल्वादस्य 
पराहुकत्वं न युज्यते इति “गृहीतं गृह्णामि इति प्रतिपत्तिरस्य कथं स्यात्‌ ! 
इत्याश द्भुयाह्‌ 
गृहीतमिति सुस्पष्टा निश्चयस्य यतः प्रथा ।॥ १८१ ।\ 

गृह्णामोत्यविकल्पेक्यबलात्त॒ प्रतिपद्यते । 

गृहीतमिति प्रथा हि विकल्पस्य भावादौपपत्तिको - गृहीत एवार्थं भस्य 
्वत्तेः, यत्तु गृह्णामि इति प्रतिपद्यते तद्‌ दुद्यविकल्प्यार्थेकोकारादिना 
निविकल्पकेकात्म्यावलम्बनबलाद्‌ इति युक्तमुक्तं "विकल्पेन गृहीतं गृह्यते 
इति ॥ १८१ ॥ 

ननु ज्ञानं खल्‌ ज्ञापकं न तु कारकम्‌ इति, तेन वस्तुनो ज्ञप्तिः स्यात्‌, 
न तु सिद्धिः इति कथमुक्तं "सिद्धं विकल्पेनानुगम्यते' ? इत्याशङ्क्याह 

अविकल्पात्मसंवित्तौ या स्फुरत्तेव वस्तुनः ।॥ १८२ ॥ 


सा सिद्धिर्न विकल्पात्त वस्स्वपेक्षाविवजितात्‌ । 





प्रामाण्य नहीं होता । वह दूसरे के प्रामाण्य का कारण कंसे बन सक्ता है! 


क्योकि सिद्ध वस्तु ही विकल्प से जाना जाता है ॥ १८० ॥ 

विकल्प गृहीत अथं मे भले ही प्रवत्तित हो; वर्योकि गृहीत अर्थं मे 
अध्यवसायात्मकता होती है । वहाँ ग्राहुकत्व मानना उचित नहीं, फिर “मे गृहीत 
को ग्रहण करता हँ यह ज्ञान केसे होगा ? इसका उत्तर दे रहैर्है- 

गृहीत वस्तु का निशू्वय होता ह । उसका ग्रहण करता ह --यह्‌ विमर्शं 
भविकल्प के एेक्य के बल पर होता है । साधक को ईिवामता अधिगत हुई । 
फिर विकल्प हआ कि यह्‌ गृहीत की गयो । यह्‌ भाव की ओौपपत्तिकी स्थिति 
है । मेँ ग्रहण करता हूं - यह्‌ प्रतिपत्ति भो अविकल्प को एकातमकता के आधार 
पर होती है । अतः "विकल्प से गृहीत वस्तु ही ग्रहण को जतौ दै यहु कथन 
युक्तिसंगत है ॥ १८१ ॥ 

ज्ञान तो ज्ञापक होताहै, कारकं नहीं । उससे वस्तु को ज्ञप्ति होती दै, 
सिद्धि नहीं होतो । फिर यह्‌ क्यों कहा गया क्रि सिद्ध वस्तु विकल्प से भधिगत 
होती है ? इसका उत्तरदेरहेर्है- 











लो० १८३-१८४ ] प्रथममा्भिकम्‌ २१९ 


आभासवादे हि आभासमानतैव सिद्धिः इल्युक्तं स्फुरत्तेव वस्तुनः 
सिद्धिः ¦ ननु विकल्पानामपि स्वात्मनि अविकल्पकल्वात्‌ स्फुरद्रूपता अस्ति इति 
किमिति न ततोऽपि वस्तुनः सिद्धिः स्यात्‌ ? इस्याशङ््क्याह्‌ (न विकल्पात्‌ 
इति, "सर्वो विकल्पः स्म॒तिः' इति नीष्या विकल्पानां तावत्‌ स्मृतिरेव रूपम्‌, सा 
च असंनिहिते पूर्वानुभूत एव अर्थे प्रवतत इति विकल्पानां वस्त्वनपेक्षित्वम्‌, 
यद्यपि च स्वतन्त्रविकल्पादौ क्षेत्ज्ञनिमितानां योजनास्ति तथापि पूर्वानुमव 
संस्कारजा एव तेऽर्था इ्युक्तं “वस्त्वपेक्षावि्वजितात्‌' इति । यस्य च यदपेक्षा 
नास्ति स कथं तत्सिद्धौ निमित्ततां यायाद्‌ इति भावः ॥ १८२॥ 


यद्येवं निर्विकल्पकसिद्ध एव अर्थे विकल्पः प्रवर्तते न भधिकं किचित्करोति 
तत्किमिति तेन स क्वचिदपक्ष्यते इत्याह 
केवलं संविदः सोऽयं नेमल्पेतरविश्रमः ।१८३।। 
यद्िकल्पानपेक्षत्वसापेक्षत्वे निजाष्मनि । 
एवं संविदः सर्ववादिसिद्धं व्यवहारादौ विकल्पसपेक्षत्वं परिहूत्य विकल्पान- 
पक्षत्यमेव स्फुटोकत मुदाहरति 





आभासवाद मँ भाभासमानता हो सिद्धि दै। स्फुरत्ताही वस्तु की 
सिद्धि है । विकल्प से वह सिद्धि नहीं होतो । "सारा विकल्प स्मृति हे" इस 
नीति ते स्मृति हौ विकल्पो का रूप मानी जाती है । स्मृति पहले अनुभूत पृथक्‌ 
अर्थं मे प्रवृत्त होती हे । फलतः विकल्प वस्तु से भनपेक्षित ही होते है । इसलिये 
वस्तु की अपेक्षा से रहित विकल्प से सिद्धि नहीं हो सकती । सिद्धि अविकल्पा - 
तमक संवित्ति मे होती हे । वह वस्तु की स्फुर्ताखूप हौ ती हे । जिसकी जिस 
विषय मे अपेक्षा ही नदीं होती, वह उसकी सिद्धि का कारण नहीं बन 
सकता ।। १८२९ ।। 

यदि इस तरह निविकल्प सिद्ध भर्थंमे हौ विकल्प प्रवृत्त होता हे, 
अधिक कछ नहीं करता, तो क्यों वह उसके द्वारा कीं अपेक्षित होता हे? 
सकरा उत्तरदेरहैहै 

यह्‌ संविद्‌ को निर्मल्ता का एक इतर विश्रम मात्रहौ है कि स्वात्म 
मे हो विकल्प कौ नि खेक्षता गौर सपेक्षता दोनों (अनुभूत होती ह) ॥ १८३ ॥ 

इस प्रकार सर्ववादिसम्मत, व्यवहार आदि मे विकल्प को सापेक्षता का 
प्रत्याख्यानं कर विकल्पों को अनपेक्षता को हौ स्फुट करने के लिए उदाहरण 
प्रस्तत कर रहेरहँ- 
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निज्ञोथेऽपि मणिज्ञानो विद्यत्कालगप्रदशितान्‌ ।॥। १८४॥। 

तांस्तान्विशेषांह्चनुते रत्नानां भूयसामपि । 

वेकटिकेो हि अचिरस्थायिनि परिमितेऽपि आके भूयसामपि रत्नानामू 
अतिभृक्ष्मान्‌ परस्परविरषान्‌ अवसायं विनापि भनुभवातिशयादेव जानीते, येन 
“इदमल्पम्‌ ,'ददं महत्‌. 'इदमितोऽपि महद्रत्नम्‌' इत्यस्य विवेकः स्यात्‌ ॥६८४॥ 

कि चाच्र अनुभवातिशये निमित्तं येन विकल्पनेरपेक्ष्येणापि वस्तुनः 
सिद्धिः स्यात्‌ ? इत्याह 

®... ४ संहि चेदं 

नेमेल्यं संविदश्चेदं पूर्वाभ्यासवश्ावथो ।१८५॥। 

अनियन्त्रेहवरेच्छात इत्येतच्चचंयिष्यते । 

पूरवाभ्यासो जन्मान्तरीय इति, अत एव चर्चंयिष्यते त्रयोदशा 
कादौ ॥ १८५ ॥ 

न केवलमस्य वेशस्य त्रेविध्यमेव अस्ति, यावदवान्तरप्रकारत्व- 
मपि इत्याह 

पञ्चाशद्विधता चास्य समावेशस्य वाणता ।१८६॥ 

तस्वषट्‌त्रिशकंतस्स्यस्फटभेदाभिसन्धितः । 


वणिता इति श्रपूवंशास्त्रे । यदुक्तं तत्र 


जौहरी आधो रातमे भी क्षणिक प्रकाशके परिवेशकीदशामे भी 
र्नो की राशि राशि से उनके ( पारस्परिक ) वैशिष्ट्य को भी ( अनुभव के 
बल पर ही) पहचान जाताहे। उसे यहु विवेक हो जातादहै कि यह्‌ 
कम मल्यवान्‌, यह्‌ अधिक मूल्यवान्‌ भौर यहु अत्यन्त उत्कृष्ट कोटि का 
रत्न हे ॥ १८४॥ 

अनुभव के इस आतिकशय्य का निमित्त क्या हे, जिससे विकल्प की अपेक्षा 
के विनाभी वस्तु की सिद्धिहो जाती हे। इस पर कह रहै है- 

संविद्‌ का यह्‌ नैर्म॑ल्य पूर्वाभ्यास के कारण ( जन्मान्तरीय संस्कारवश ) 
होता हे । अथवा परमेश्वर की इच्छाशक्ति के स्वातन्त्यके प्रभावसे भी 
( सम्भव हे ) । १८५ ॥ 

न केवर यह्‌ समावेश तीन प्रकार का ही है; अपितु अवान्तर प्रकार भी 
है। कह रहे है- 


५० प्रकारके समावेश ्बाणित है । ३६ तत्व ओर उसके अन्तर्गत 


स्थित सकल आदि पृथक्‌ व्याष्यास्यमान कुछ तततव तथा अन्य स्फुट भेदो को 
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^रद्रशवितसमावेशः पश्चधा ननु चच्यंते। 
मूततस्वात्ममन्श्रेशश क्ति भेदा रानने ॥! 
पञ्चधा भतसंज्ञोऽत्र िशद्धा तु तथापरः। 
भात्माद्यस्त्रिविधः प्रोक्तो दशधा मर्त्रसंज्ञकः । 
द्विविधः शकतिसंज्ञोऽपि ज्ञातव्यः परमार्थतः 
पञ्चाशद्‌ द्भिन्नोऽयं समावेशः प्रकीतितः ।' 


इति । अव्र च हैतुः-तत्व इति। ततत्वषटत्रिशकं च एतस्स्थानि तत्तववट- 
व्रिशन्मध्यपतितानि पुमादीनि पृथग्ब्यास्यास्यमानानि तत्वानि च, तेषां यो 
वक्ष्यमाणप्रकारः स्फुटो भेदस्तस्य भनुसन्धानम्‌ ॥ १८६ ॥ 


तमेव भेदं निरूपयति 


एतत्तश्वान्तरे यत्पुविद्याश्ञक्त्यास्मकं त्रयम्‌ ।।१८७।। 
अम्भोधिकाष्ठाज्वलनसंख्येभेदिरयंतः क्रमात्‌ । 
तद्धितम्‌ इत्यध्याहारः, मतस्तत्र पुमान्‌ 
"आत्मा घतुविधो ह्येषः ।' 
दष्याद्यष्टया भम्मोषिभि -सकलप्रल्याकलविज्ञानाकलशुद्धलक्षणे 
चतुभिः भेदेमिन्नः, तथा विद्या काष्ठाभिः--वर्ण॑निन्द्र्धचनद्रनिरोधिनी 


अमिसन्धि के भनुसारही उक्त भेद होते ह। श्रोपूर्वं शास्त्रम यह्‌ वर्णन 
निम्नवत्‌ है-- 


^“सद्र शक्ति का समावेश भूत, तत्त्व, आत्म, मन्त्रे भौर शक्ति भेद से 
पाच प्रकारकाहोतादहै। इन पांचोंके क्रमक्षः ५,३०,३, १० आओौर २ भेद 
के अनुसार ५० भेद होते हँ ॥ १८६ ॥ 


उसो भेद का निखूपण कर रहे है 


इन तत्त्वों के अन्तर्गत पुरुष, विद्या भौर शक्ति तीनों क्रमशः, अम्भोधि 
"४, क्‌ःाएठा = १० भौर ज्वलन भर्थात्‌ ३ भेदोसेभिन्नहैं। 
हां पुरुष तत्त्व- 
(क्योकि यह्‌ आत्मा चार प्रकार का होता है 1“ इत्यादि कथनानुसार 
सकट, प्रल्याकल, विज्ञानाकल भौर शुद्ध भेदसे चारप्रकारका होतादहै। 
विद्या वर्ण, बिन्दु, अर्धचन्द्र, नि रोधिनी, नाद, नादान्त, शक्ति, व्यापिनी, समना 
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नादनादान्तदाक्तिग्यापिनीसमनोन्मनात्मभिर्दशभिः भेदेभिन्ना, तथा शाक्तिः 
ज्वलनेः- दच्छाज्ञानक्रियात्मभिः त्रिभिरभेदेः ॥१८७॥ 


ननु किमिति इदमेव तच्वत्रयं भेदेन निदिष्टम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 
पुविद्याश्ञक्तिसंज्ञं यत्तत्सवेव्यापकं यतः ।। १८८॥। 
अव्यापकेभ्यस्तेनेदं भेदेन गणितं किल । 


अग्यापकेभ्य इति व्याप्येभ्यस्तत्त्वान्तरेभ्य इत्यर्थं; । मायान्तं हि 
आष्मतत्तवस्य, सदाशिवान्तं विद्यातच्वस्य, शिवान्तं च॒ शक्तितत्त्वस्य 
व्याप्तिः । यदुक्तं 
'माया-सदाशिव-शिवप्रान्तब्याप्त्री ननु क्रमात्‌ । 
इति ॥१८८॥ 


न केवलमेतत्‌ तत्तवान्तरेभ्यो भिद्यते, यावदन्योन्यमपि इत्याह 
अश्ुद्धिश्चुदधचमानत्वशुद्धितस्तु मिथ।ऽपि तत्‌ ॥ १८९॥। 


पुमान्‌ अशुद्धो-भेदमयत्वात्‌, विद्या शुदधयमाना - भेदाभेदमयत्वात्‌, 
शुद्धा शक्तिः--भभेदमयत्वात्‌ ॥१८९॥ 


ओर उन्मना इन दश भेदोंसे तथा शक्ति इच्छा, ज्ञान भौर क्रिया रूप तोन 
भेदो से भिन्न होती है ॥ १८७ ॥ 

क्या यही तीन तत्व मेद-भिनन हैँ? इस भआशङ्खा का उत्तर दे 
रहै 

व्याप्य तत्त्वान्तरों से पुरुष, विद्या भौर शक्तितत््व सर्वव्यापक हे । 
पुरुषतत्त्व की माया तक, विद्यातत्त्व की सदाशिव तक ओर शक्तितत्तव कौ 
शिवत्व तक व्याप्ति है। कहा गया है कि, 

“माया, सदाशिव मौर शिवतत्तव तक तीनों पुष, विद्या ओर शक्ति 
व्याप्त हैँ । अतएव सर्वव्यापकं है" । ६८८ ॥ 

यह्‌ केवल तत्त्वान्तरों से ही भिन्न नहीं, वरन्‌ परस्पर भी भेदयुक्तर्है 
यही कह रहे है 

अशुद्धि, शुदढधयमान भौर शुद्धि भेदसे ये स्वयं भिन्न । मेदमय होने 
के कारण पुरुष अशुद्ध है। मेदाभेदमयता के कारण विद्या शुद्धयमान है । 
इसी तरहु अभेदमय होने के कारण शाक्तितत्तव शुद्ध है । १८९ ॥ 
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ननु भस्तु एवम्‌, भृतानां पुनः पृथक्‌ निर्देहो कि निमित्तम्‌ ? 
इ्त्याङार्‌क्याह 


भूतान्यध्यक्षसिद्धानि फा्यंहेत्वनुमेयतः । 
तच्वयर्गात्पुयगभूतसमाख्यान्यत एव हि ॥१९०।। 


भूतानि त।वत्‌ प्रत्यक्षसिद्धानि इति, तदेव एषां तक्वान्तरेभ्यो 
मेदेन उपादाने निमित्तम्‌, तानि हि निस्यानुमेयान्येव, तदाह का्ेत्वनु- 
मेयतः तत्ववर्गात्‌ इति । तथा चात्र भूतानि कारणपूर्वकाणि भाचेतन्ये 
सति अनेकसंख्यायागित्वाद्‌ घटादिवद्‌ श्त्यनुमानम्‌ । यच्चेषां कारणं तानि 


'तन्माश्रभ्यश्च भूतानि ४००००७७० ०७ $ ००७०५ "| # 
इत्यादयुक्तेः तन्मात्राणि इति, स्वकार्येभ्यो भूतेभ्य एषाम्‌ अनुमेयत्वम्‌ । 
एवम्‌ भनेनेब मनुमानेन मायान्तः सकलतत्त्ववर्गोऽनुमातवब्यः । एतच्च 
तच्त्वाध्वनि भविष्यति इति नेहायस्तम्‌ । भत एव इति प्रत्यक्ष 
सिद्धत्वात्‌ ॥१९०॥ 
ननु भूतानां प्रत्क्षसिद्धस्वम्‌ अनुमेयात्‌ तत्त्ववर्गात्‌ पृथक्सवेऽ्तु 
निमित्तम्‌. कथं पुनरभृतत्वेऽपि तदेव ? इत्याशङ्क्याह 


सवेप्रतीतिस्धावगोचरं भूतमेव हि। 
विर्हुहचतुष्टये चात्र सावकाश तदास्थितिम्‌ ।॥ १९१ 


~~ ~~ ~ ~= क 


भूततत्तव को भेदभिन्नता के पृथक्‌ निर्देश की चर्चा कर रहे है- 

भूततत्तव तो प्रत्यक्षसिद्ध । यही कारण है कि भन्य तत््वोँसे ये 
पृथक दह । इसलिये ये नित्य अनुमेय हँ । अनुमान का प्रकार है-भूत कारण 
पूर्वक ह, समस्त चेतन वगं मे इनकी सत्ता है भौर अनेक संख्याभों से युक्त है । 
जेसे घडा । 

""तन्मात्राभों से भूत ( उत्पन्न हँ)" “““ “““ ।” इत्यादि कथन के 
अनुसार तन्मात्राये कारण हँ । भूत इनके कारं हँ । कायं रूप भृतो से तन्मात्रामों 
का अनुमान होतादहै। इसी तरह भनुमानके द्वारा माया तक सारा तच्तव 
समुदाय हो अनुमिति के योग्य है ॥ १९०॥। 

भूत प्रत्यक्षसिद्ध हं। अनुमेयसे पृथक्‌ हं। इसी की चर्चा कर 
रहे्दै- 
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सर्वेषां विदषामविदुषां वा प्रतीतौ सता पारमाथिकेन सत्ताया गोचर- 
मेत हि भूतम्‌ उच्यते । भूतं हि सव्यम्‌, तच्च सत्यम्‌, यत्र न कदाचिदपि 
कस्यचिदपि विप्रतिपत्तिः, अनुमेये पुनरवरिदृषां तावत्‌ प्रतीतिर्नस्त्यिव, 
विदुषां च प्रतीतावपि बहुप्रकारं परस्परं विप्रतिपत्ति इति तत्र॒ अधत्यत्व- 
सम्भावनापि भवेद्‌ इति भावः। चो टतौ, अतक्ष्च सवं एवात्र अवकाशः 
तदातुत्वादाकाशः, तत्सहित वायवन्ते चतुष्टये पृथिव्यादिभूतपञ्चके सवं- 
प्रतोतिसद्धावगोचरत्वात्‌ तस्य भूतत्वस्य आस्थितिम्‌ अवस्थानं विदुः इति 
युक्तमुक्तं “भृतसमाख्यान्यत एव हति । एवं मौत आवेशः पञ्चधा, अलत्मा- 
` वेशाश्च त्रिधा । एकोऽपि पुंस्तच्वेषूप आत्मभेदः ततत्वमध्येऽवस्थाप्यः, 
अन्यथा हि तात्तव आवेशः वरिशद्धा न स्यात्‌ । विद्यायाङ्च समनन्तरोक्तन 
सामान्यात्मना मान्त्रेण सूपेण दशधावेशः ! विशिष्टेन तु मन्त्र-मत्त्रेश-मन्त्र- 
महेशात्मना कूपेण भस्यास्तत्त्वमध्ये परिगणनम्‌ । एवं शक्तेरपि एकं भेदं 
तत्तवमध्ये व्यवस्थाप्य तदीय वेशो द्विधा । शिवस्तु समावेश्य एव इति 
न॒ तत्रावेषोऽस्ति--तस्य परमाद्वयस्वभावस्वात्‌, तदपेक्षया समावेदयसमा- 
वेशकलक्षणभेदानुपपततेः, तदयुक्तमुक्तम्‌ “अस्य समावेशस्य पञ्चाशषद्विधत्वम्‌ 
इति ॥१९१॥ 

ननु श्रीपू्वंशास्त्रे इद्रशक्तिसमावेशस्य पञ्चधात्वचर्चनं प्रतिज्ञाय 
भूतादीनां स्वरूपनिरूपणं कृतम्‌ ? इत्याहू 


 --- 7 


गयोकि ज्ञानी या अज्ञानी सबकी प्रतीतिमे पारमाथिकं रूप से स्थित, 
इन्द्रियों से प्रत्यक्षीकृत, भाव ( का प्रतीकं ) ही भूत कहलाता है । भूत सत्य 
हो है । सत्ता भी सत्य है । इसमे किसी प्रकार की किसी को कोई विप्रतिपत्ति- 
भपत्ति नहीं । यहं सबके लिये अवकाश है । अवकाश्च का प्रदाता हौ माकाश 
होता है। उसके सहित पृथिवी से वायु के चतुष्टय को मिलाकर पांच 
महाभृत सिद्ध है । सभी यह्‌ जानतेर्ह कि आकाश में ही सबका अवस्थान 
है । इन्हीं भूतो से लेकर शक्तितत्तत तक ५० समावेश मान्य हैँ । शिवम 
समावेैश्च भेद नहीं हाता, वरन्‌ उसमे ही समावेश होते है, वह्‌ ता समावेश्य ही 
है । विना उसके समावेश्य भौर समवेशक रूप भेद टा हौ नहीं सकते ॥ \९१॥ 


श्रोपूर्वं शाख्लमे शद्रशक्ति समावेशशके पांच प्रकार कहे गये हं तथा भूत 


भादिके स्वरूपका भौ निरूपण क्ियागयाहै। इस पर अपना दृष्टिकोण 
प्रस्तुत कर रहे्है- 
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सद्रश्नक्तिसमावेश्ः पञ्चधा ननु चच्यंते । 
कोऽजकाश्ो भवेत्तत्र भोतावेश्ादिवर्णने ।१९२।। 
प्रसंगादेतदिति चेत्समाधिः संभवन्नयम्‌ । 

नास्माकं मानसावर्जो लोको भिन्नरुचियंतः । १९३।। 


कोऽवकाङ इति-भौतावेश्ादीनाम्‌ भप्रस्तुतत्वात्‌, इदमेव हि तद- 
प्रस्तुताभिधानं यदन्यदूपकम्थ भन्यदभिधोयते इत्यतक्ष्चोदितं “कोऽवक्राो 
भोतावैक्लादिवर्णने' इति ! मथ शद्रदाक्तिसमावेशवर्णने प्रतिज्नातेऽपि प्रसंगा- 
देतटक्तम्‌, ६ति पुनस्तदप्ययुक्तम्‌ टृत्याहु ्रसंगादेतत्‌' इति । निर्णीतिप्राये 
प्रक्रान्तेऽथे यत्फिचिदनुषक्तत्वेन भअप्रकृतम्‌ अभिधोयते तत्रायं समाधिः 
प्रसंगादेतदुक्तम्‌' इति । इह तु उद्िष्टेऽपि प्रकृते लक्षणपरोक्षादि अनुक्त्वैव 
भूतावक्ादीनाम्‌ आकस्मिकमेव अभिधानं कृतम्‌ इति को नामायं प्रसंगः । 
एवं हि अप्राकरणिकानां प्रमेयाणामानन्द्याद्‌ अनन्तान्तरङ्कप्रमेयप्रतिपादन- 
प्रसंगः स्यात्‌ ? इत्युक्तं "नास्माकं मानसावर्जी' इति ॥१९२.१९३॥ 


यद्यवं तहु कि प्रतिपत्तव्यम्‌ ? इत्याह 


उच्यते देतश्षास्त्रेषु परमेश्ादिभेदिता । 
भूतादोनां यथा सात्र न तथा दयर्वाजिते ।॥ १९४।। 


मत्र इति अद्रयशास्त्रे श्रोश्रीपूर्े । सा इति विभिन्नता। तच्षिषेधं तु 
दयव जितत्वं हेतुः ॥१९४॥ 


शद्रशक्ति समावेक्ष पांच प्रकारका होता है-यह्‌ कहने के बाद भौतादि 
भावेशो के वर्णन की क्या भावर्यकता ? प्रस्तुत को उपेक्षा कर अप्रस्तुत च्चा 
क्यो ? यदि यह्‌ कहा जाय कि प्रसंगवकश्ष एेसा करिया गयादहै, यहु भी ठोक 
नहीं । निर्णीतिभ्राय उपस्थित विषय मे उसते अनुषक्त अप्रकृत अथं के वर्णन क 
लिये यहु किया जा सकता है । 

यहां तो प्रकृत चर्चा का विषय शद्ररशक्तिदहै। फिरभी लक्षण-परीक्षा 
भादि विना कहै भूत सम्बन्धो आव्शों का आकस्मिकं कथन किया गया 
है। हसो का समथन करते हँ- चकि छोकरुचियां विभिन्न हैँ । अतः एेसा हा 
भी सकता है, पर हमारे द्वारा यह्‌ स्मथित क्रम नहीं है ॥ १९२-१९३ ॥ 


श्रोत ०--१५ 
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ततक्ष्च कि स्यात्‌ ? इत्याशङ्क्याह 
यावान्धट्‌त्रि्ञकः सोऽय॑ यदन्यदपि किचन । 
दताचतो महादेवो रुदशक्तिरनगंला ।१९५॥। 
अन्यद्‌ इति-- तद्भेदा एव भृवनाद्याः । अनर्गला इति--व्यापकत्वाद- 
प्रतिहता दत्य; । यदुक्तं 
{= वर ४ । ~ 
त्वच्छक्िति चक्राट्मकमेव विहवं ग्राह्यग्रहोतग्रहुणात्मनेतत्‌ । 
अन्तादिमध्येषु सदा विभति नात्यन्तभिन्नं भवतोऽस्ति [किचित्‌ ।\' 
इति ॥ १९५॥। 
एतच्च तत्रव्येनैव अर्थेन संवादयति 
तत एव द्वितीयेऽस्मिन्नधिकारे न्यरूप्यत । 


धरादेविहबरूपत्वं पाञ्चदहयादिभेदतः ।१९६।। 


तत एव इति--षद्रशक्तेरेव तावत्स्फाररूपत्वात्‌ । अस्मिन्‌ इति-- 
श्रीपूवंशास्त्रे । 





फिर क्या स्वीकार्य है ? यही कह रहै टै- 

दरेतसमर्थक शस्त्रम परमेहवर से विभिन्नता उक्तदहै। वह॒ भेद. 
वादिता यहां श्रीश्रीपूर्व शास्त्र मे नहीं है; क्योकि यह्‌ भद्वयवादसमर्थक शास्त्र 
है । दवेतवाद का प्रत्याख्यान मभिन्नता के बोधके कारण दै॥ १९४॥ 


फिर समाधान क्या हुमा ? इम पर कह रहे है 

जितना यह छन्ती तत्तवाह्मक उल्लास है मथवा इसके भतिरक्ति भौ 
जो कृच भुवन भादि विस्फार है -उतना भौर वह॒ सव परमाम्बा महादिग्य 
मातुशक्ति ही है । सर्वव्यापक ओर भप्रतिहृत श्द्रशक्ति को कोई इयत्ता नहीं । 
कहा गया है-- 

““परमेश्वर ! ग्राह्य, ग्राहक भौर ग्रहणात्मक यह्‌ सारा विशव तुम्हारो 
शक्ति की परम्परा का ही प्रतीक है। आदि, मध्य भौर भन्त के भन्तरालमें 
शाश्वत प्रकादामान यह्‌ विहवकुुम आत्यन्तिक रूप से तुमसे भिन्न 
ही है।॥ १९५ ॥ 

पुनः श्रीश्रीपूर्वं शास्त्रोक्त विषय के माध्यमसे हीकहरहैर्है 

श्रश्रीपू्वं शास्त्र मे श्रगक्तिके स्फार रूपमे ही दूसरे अध्यायमें 
पाश्चददय भेद-भिन्न पृथ्वी आदि को विइवरूपता का निरूपण किया गया है । 
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यदुक्तं तत्रैव 

'शक्तिमच्छक्तिभेदेन धरातत्वं विभिद्यते । 

स्वरूपसहितं तच्च विज्ञेयं दशपञ्चधा ॥' 
इत्यादि 

{५०५१५५०५ शिवः साक्षान्न {गिदते |" 
इत्यन्तम्‌ । एतच्च तच्वमेदने भविष्यति, इति म्रन्थविस्तरभयाद्‌ नेह्‌ 
जायस्तम्‌ ॥१९२॥ 


ननु यदेवं ताहि सद्रशक्तावेवं-समावेशोऽभिधीयतां कि भूताद्यावेदोन इति 
स एव दोषः ? इत्याश ङ्का गर्भीङ्गत्य, एतदेव उपसंहा रभङ्गया दष्टान्तं दशंयन्‌ 
उपपादयति 


तस्माद्यथा पुरस्थेऽथे गणाद्यंशांशिकामुखात्‌ । 
निरंशभावसंबोधस्तथेवाशापि बुध्यताम्‌ । १९७।। 


तथा संनिहिते घटादौ अर्थे लौहिष्याद्यंलाभासद्वारेण भनेकसामान्या- 
भाससंमेलनात्मनो निरंशस्य अखण्डस्य भर्थस्य सम्यक्‌ स्वालक्षण्येन 


बोधो भवेत्‌, तथेव अत्रापि भृताद्यंशमुखेन निखिलष्द्रराक्त्यवभास 
द्त्यधिगन्तग्यम्‌ । १९७ ॥ 


एवमपि कि स्यात्‌ ? इत्याक्चङ्क्ाह्‌ 

अत एवाविकल्पत्वध्रोग्यप्राभववेभवेः । 

अन्यैर्वा शक्तिरूपत्वाद्धर्मः स्वसमवायिभिः। १९८ ॥ 
सर्वंश्ोऽप्यथ वांशेन तं विभुं परमेहवरम्‌ । 

उपासते विकल्पोघसंस्कारादे श्रतोत्थितात्‌ । १९९ ॥ 


~~ 


~~~ 





क 


“शक्तिमान्‌ भौर शक्ति भेद से धरातत्व भेदभिन्न होता है । अपने 
रूप के सहित वहू (१५) पन्द्रह प्रकार का होता है ।'' इत्यादि से लेकर 
"** “““ ""“" शिव साक्षात्‌ भेद-भिन्न नहीं होता ।'' यहां तक 
तत्तवभेद प्रकरण का विषय है । १९६ ॥ 

प्रन है कि यदि एेसी बातदहै तो र्र-लक्तिमेही समावह का कथन 
करे, भूतादि आवेरा को चर्चा से क्या लाभ ? इस आश्ङ्काको ध्यानमे रख- 
कर दृष्टान्त देते हृए उपसंहार कर रहै 


१११०१५५ 
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ते तत्तत्स्वविकल्पान्तःस्फुर दमंपाटवात्‌ । 


धर्मिणं पणधर्मौधमभेदेनाधिञेरते ।! २०० ॥ 

मत एव इति--धर्ममाव्रावगममुखेन धमिण्यवगमात्‌ । ध्नूकध्य भावा 
ध्नोष्यं - निस्यस्वम्‌ \ अन्ये: इति - पूणत्वादिभिः, स्वसमवायिभिः ईत--5))क्त्‌- 
रूपत्वादभिन्नेरित्य्थं-\ ये केचन श्रुताचन्तादयत्थिततरत्तान्नयतधर्मविषयस्य 
विकल्पौघस्य संस्कारम्‌ अवलम्ब्य परमेश्वरं समनन्तराटिष्टाभिः सर्वाभिरेव 
शक्तिभिः एकयेव वा शव्त्या समाविशन्ति, ते समाविष्टाः सन्तः, ततेये 
विकल्पास्तेषाम्‌ अन्तः स्वाकारतया स्फुरन्तः, ते नियता अनियता वा धर्माः 
शक्तयः, तेषां पाटवं प्रबोधः, तदाश्रित्य पूणधर्मोधम्‌ अनन्तराक्तिख चिनत्वेन 
पूणस्वभावं धमिणं शक्तिमन्तं १ रमेश्वरम्‌ अभेदेन अधिश्ञेरत--तदरूपतया 
स्फरन्ति इत्यथः ॥ {९८ २०० ॥ 

तनु एकस्यापि नानाविधधर्मयोगिनोऽ्थ॑स्य भाखण्डयेनेव प्रतो तिगाचरी- 
भावः संभवति, न तु इतरथा इति किमेतदुक्तम्‌ ? इत्याश द्ाडान्त्यर्थम्‌ एतदेव 
संवादयति 

मान लीजिये सामने एक घडा रा हुभा है । उसमे जितने गुणै, 
रंग है, गोलाई, ऊॐचाई्‌ आदि इने भंशिक जानकारियों के माध्यम से एक 
भखण्ड भाव-संबोध होता है, उसो तरह भूत भादि आंशिक बोधक द्वारा 
अखण्ड इद्रशक्ति का बाध होता है ।॥ १९७ ॥ 


इस प्रतिपादनसे भो क्या निष्केषं निकला ? इसका निरूपण कर 
रे है- ॥ 

धर्मज्ञानसे धर्मीका बोधहोताहै। परमेश्वर निविकल्पहै, धुवरहै, 
विक्ष्वविभुतामय है, अन्य शक्ति रूप शाइवत अभिन्न धर्मो से युक्त दहै। 


एसे परमेश्वर के आंशिक या सर्वाश चिन्तन से स्फुरित शुद्ध विकल्पों 
के संस्कार द्वारा उत्पन्न बोध से या भान्तरिक उद्रोध से जो उपासना 
करते ह, भौर पारमेश्ष्वर समावेश प्राप्त करते है, वे भनन्तशक्ति समवेत पूर्णं 
परमेश्वर मे अभेद भावसे अधिष्ठितिहाजातेहैं। वे (मानो); परमेश्वर सरूप 
सेहोस्फ़रित होने ल्ग जाते हं ॥ ६९८-२०० ॥ 

प्रनदहै किं पदार्थं एक हा भौर उसमे अनेक धर्माके योगदहो,तोभी 
उसका पूरा प्रत्यक्ष होताहै। किसी दूसरी तरह यह्‌ नहं होता क्या { इस 
राद्धा कायो समाधान करते है- 
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ऊचिवानत एव भौविद्याधिपतिरादरात्‌ । 
तदेव पठति 


त्वस्स्वरूपम विकल्पमक्षजा कल्पने न विषयोकरोति चेत्‌ 
अन्तरुल्लिखितचित्रसंविदो नो भवेयुरनुभूतयः स्फुटाः ।\२०१॥ 


यदि नाम ठेन्दरियिकी निविकल्पप्रतीतिः अविकल्पम्‌--अविभागमपि 
त्वत्स्वल्पम्‌, कल्पने नियततततद्धर्मविषयत्वेन मेदनमवलम्न्य न विषयोकररयात्‌ 
तत्‌ स्फटा --नियतेकतरधर्मावभासमुखेन धमिस्वहूपावभासमय्यः, भन्तः-- 
अस्फ़टाकारत्वेन, उल्लिखिताः चित्राः--भवान्तरनानाधर्मविषयाः संविदो यासां 
ताः, एवंविधा अनृभूतयः-- अनुभवाः, नो मवेयुः न॒ उत्पद्येरन्‌ इत्यर्थः । यदि 
हि स्वधर्माक्रान्ध्या धमिणि सरवे अनुभवाः स्युः, तत्‌ परित्राडित्यादौ एकेकस्यापि 
तिरः कल्पना भवेयुः, तेन स्वेच्छावशात्‌, अ्थित्वानु रोधाद्रा, नेपुण्याद्वा प्रति- 
प्रमातुनियतधर्माव्िमासमुखेनैव धरमिण्यवभामो भवेत्‌, न तु इतरथा इति युक्तम्‌- 
एकतरशक्टयवभासमुखेन अनन्तश्षक्तावपि परमेवरेऽव भासः इति ॥२०१॥ 


एतच्च न केवलं युक्त्या सिद्धं यावदागमेनापि इत्याह 
तदुक्तं श्रीमतङ्गादौ स्वश्शक्तिकिरणातमकम्‌ । 
अथ पत्युरधिष्ठानमित्याद्यक्तं विशेषणे: । २०२ ।\ 


यदि इन्द्रियजन्य निविकल्प प्रतोति, पदार्थगत प्रतिनियत ॒धर्मविषयक 
भेदो को ध्यान मँ रखकर विकल्परहित तुम्हारे स्वरूप को अपना विषय 
नहीं बनाती, तो आन्तरिक रूप से स्फुरित, भस्पुट, नाना धर्मो से युक्त रहने के 
कारण चित्रात्मक, संविन्मयी स्फुट अनुभूतियाँ उत्पन्न ही कैसे हो सकती हँ ? 
अर्थात्‌ नहीं हो सकतीं । 


निष्कर्षं यह कि सभी धर्मो का अतिक्रमण कर धर्मी मे सब अनुभव 
नहीं होते वरन्‌ स्वेच्छा से, या अथिता के अनुरोध से या नैपुण्य से प्रतिप्रमातृगत 
नियत धर्मो के अवभासके माध्यमसेही धर्मी धर्मोँका अवभास होता दहै। 
अन्यथा अवभास होता ही नहीं। एक एक शक्ति के अवभास से अनन्त 
शक्तिसम्पन्न परमेकवर भासित हो जाते है ।। २०१॥ 





यह्‌ तथ्य युक्ति पर आधारित नहीं है; अपितु आगमसिद्ध भी है । यही 
कह रहे हँ - 
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तस्यां दिवि सुदोप्रा्मा निष्कम्पोऽचलमूतिमान्‌ । 
काष्ठा सेव परा सूद्ष्मा सर्वदिक्कामृतात्मिक्ा ।। २०३ ॥ 
प्रध्वस्तावरणा शान्ता वस्तुमात्रातिलाकल्सा । 


आद्यन्तोपरता साध्वो मूित्बेनोपचयंते ।॥ २०४ ॥ 
स्वशक्तिकिरणात्मक यद्वस्तु तत्‌ 'पत्युरधिष्ठानम्‌' इत्यादिभिः विशेषणैः, 
मर्थाद वििष्टमुक्तम्‌ इति सम्बन्धः । "अथ पत्युरधिष्ठानं स्वशव्तिकिरणा- 
त्मकम्‌ ।' इत्येवं-पाठ टेश, ग्रन्थकृता पुनरेव विध्यनुवादभावदर्शनार्थम्‌ अन्यथा 
पाठः कृतः, तान्येव विशेषणानि दर्शयितुं तस्याम्‌ इत्यादि उपचर्यते" इत्यन्त- 
मागमः पठितः, स्वा मनन्यसाधारणा याः शक्तयस्ता एव अभिन्नत्वप्रकाशत्वा- 
नन्त्यादिना किरणा रहमयः तदात्मकम्‌, पत्युः-- शक्तिमतः, मधिष्ठानम्‌- 
मभिव्यक्तिस्थानस्‌ इत्यथः । शक्तिरेव तज्ज्प्तावुपायः, यदुक्तं 
"यथालोकेन दीपस्य किरणर्भास्किरस्य वा। 
ज्ञायते दिग्विभागादि तद्रच्छक्त्या शिवः प्रिये ॥+' 


ति । अत एव तस्यां शक्तो, दिवि द्योतमानायाम्‌, सोऽपि सुष्टु 
दीप्तात्मा-महाप्रकादावपुः, अत एव निष्कम्पः--स्वस्मिन्नेव शूपे अव. 
स्थितः, तस्य हि प्रकाशात्मनः स्वरूपास्रच्यावे सर्वंमिदम्‌ अन्धं स्यात्‌, भत 
एव च भमचल्या-महाप्रकाशमय्या प्रशघ्यया मूर्यं युक्तः, यतश्च तस्या- 
मेवं-विधायाम्‌ अयमेवंविधः, ततः सेव परा काष्ठा लोकोत्तरा विश्रान्तिम्‌, 
अत एव सूक्ष्मा परिच्छेत्तु मशक्या - परप्रमात्रेकशूपत्वात्‌, अत एव वस्तुमात्र 
पारमाथिके दूपे अतिशयेन लालसा-- तत्स्फुरत्तात्मिका इति यावत्‌ । एवं 
च प्रकर्षण निःसंस्कारतया ध्वस्तानि बाह्यावरणानि यया सा प्रशान्तभैदा 


श्रीमतंग शास्त्र का वचन है-“मथ पत्युरधिष्ठानं स्वशक्तिकिरणा- 
त्मकम्‌'' । श्रीमदभिनवगुप्त ने विधि, अनुवाद भौर भाव की दुष्टि से पहूके श्लोक 
का स्वोपञ्ज रूप दिया है । पूनः तस्यां" से "उपचयते" तक पूरा भागमिक पाठ 
है । परमेश्वर का अधिष्ठान उनको अपनो (सर्वातिशायिनी) किरणे ही है। 
उसको जानकारी को उपाय उसको किरणे ही हैँ । कहा गया है कि - 

"“जेसे दीपक के प्रकाशसे अथवा सूर्यं की रद्मियोंसे दिदाभोँ के 
विभाग आदि जान पडते है, उसी तरहु शक्ति से शिव का ज्ञान होता है |" 

इसलिये उस शक्ति में ही परमेश्वर महाप्रकाश् खूप से, निष्कम्प 
ओर शाश्वत स्थिर अनुभूत होते हँ। वह शक्ति भी उस परमेष्वर की 





श्लो ° २०५-२०६ ] प्रथममा्भिकम्‌ २३१ 


हत्यर्थः, अत एव शान्ता चिन्मात्रशूपा इत्यथः । एवमपि सर्वदिक्षु भवा 
स्थावर ज _्गमात्मकरजगद्रपत्वात्‌ चित्रस्वभावा इति यावत्‌, तदपि भमृता- 
त्मिका नित्या, मत एव भद्यन्तोपरता, भनित्ये हि भाद्यन्तौ भवतः, भत 
एव साध्वी-अनित्यत्वादिद।षकालृष्यरहिता इत्यर्थः, एवं-विवा च एषा 
शक्तिमतः परमेकवरस्य मूतित्वेन उपचर्यते -गौण्या वृत्या तद्रपतया मभि- 
धीयत हत्यर्थः ॥ २०२-२०४ ॥ 

ननु उपचारे मुख्यार्थनाधादिना त्रितयेन अवश्यमाव्यम्‌, तच्चात्र किमस्ति 
न वा ! इत्याशङ्क्याह 

तथोपचारस्यात्रेतन्निमित्तं सप्रयोजनम्‌ । 


निमित्तम्‌ इति कारणम्‌, तद्वशादेव हि उपचारो भवेद्‌ इति भावः । तत्र 
दाक्तेः शक्तिमद्रूपस्वायिधाने बाध्रितस्तावद्‌ मु्याऽ्थः, संबन्धइ्च तयो- 
सपायोपेयभावः । 

तदाह्‌ 

तन्मुखा स्फुटता धर्मिण्याशु तन्मयतास्थितिः ॥।२०५।। 

त एव धर्माः शक्धाख्यास्तेस्तैरुचितरूपकंः ॥। 

आकारः पर्यपास्यन्ते तन्मथोभावसिद्धये ।२०६॥ 





लोकोत्तर प्रतिष्ठा की आश्चय है, सूक्ष्म है, अपने पारमाथिक स्वरूप मे स्फूरित 
है, अमृतमयी व्यापिनी शक्ति है । समस्त भावरणों से रहित है, भादि, भन्त 
रहित, समस्त दोषकालुष्य से रहित परमेर्वर कौ मृति खूप से उपचरित 
होती है ।॥ २०२-२०४।। 

उपचार में तीन बातें (१-- मुख्यार्थबाध, २-मुख्याथं से सम्बन्ध भौर 
३- अन्यारथप्रतीति) अवक्षय होती हं । प्रष्न है कि यहां क्या है ? इसी माशङ्का 
का समाधान कररहे्है- 

शक्ति का शक्तिमान्‌ रूप से कथन करने मेँ मुख्य अर्थं यहां बाधित है । 
शक्ति, शक्तिमान्‌ का उपायोपेय भाव सम्बन्ध है भौर यह सप्रयोजन भो है 
कि यह उपचार हो । 


द्सी तथ्य को कह रहेर्है- 
धर्मी परमेष्वरमे शक्ति ही उपायहै। बही स्फुटता मभींहै। स्परटता 
शीघ्र ही तन्मयता की स्थिति होती है । यही मुख्य प्रयोजन है । शक्ति मिली तो 





भिक्वियिकिि का 
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सा शक्तिः मृखम्‌ उपायो यस्याः, स्फूटता नाम किमुच्यते टव्युक्तम्‌ 
भाश तन्मयतास्थितिः इति, आसादितायां शक्तावासादित एव रिव 
इत्याशयः । एतदेव च मुख्यं प्रयोजनम्‌ ॥ २०५-२०६॥ 

भत एवाह 

तत्र काचित्पुनः शक्तिरनन्ता वा मिताहच् वा । 

आक्षिपेद्रवतातरन्यायाद्‌दूरान्तिकत्वतः \। २०७।। 


अनन्ता मिताञ्च इत्यर्याच्छक्तोः । धवतापत्छन्यायाद्‌ इति धतता 
हि सधवन्यावृत्ताः स्वव्यक्तोरेव आक्षिपति इत्यस्थराः परिमितयस्तता क्षेप. 
त्वम्‌, सत्त्वं पुनधवाधेवारमनि सरवंत्रैव अस्ति ईइल्यस्यानन्तवश्त्वाक्षेपित्वम्‌, 
अत एवं च मितवस्त्वालेपिण्यो दुरा --अत्पापकत्वेन सर्वत्र असच्निहित- 
त्वात्‌, भनन्तवस्त्वाक्षेपिण्यस्तु भसन्ना--व्धापकत्वात्‌ सर्वत्रैव संनिहित- 
त्वात्‌ ।२०७। 


एतदेव प्रकृते योजयति 


तेन पूणेस्वभावत्वं प्रकाशत्वं चिदात्मता । 
भेरवत्वं॑विशवक्षक्तीराक्षिपेदयापकत्वतः ॥।२०८।। 


शिव भो मिलही गये की स्थिति हो। वही शक्ति खूप धर्मं उन उन उचित 
रूपकों मौर आकारो के माध्यम से तन्मयता की सिद्धिके लि उपासनामें 
गृहीत हैँ ।। २०५-२०६ ॥ 


इसी लिये कहते है- 


तन्मयीभाव की सिद्धि के उपासना क्रम मे कोई शक्ति दूरी भौर 
समीपता की दृष्टि से अनन्त या सीमित स्वात्म अभिव्यक्ति का आक्षेप कर 
लेती है । धवतासत्तव न्याय के नियम का वहु अनुसरण करती है। इस न्याय 
के धवता' मौर सत्त्व" दो भाधार हैँ । धवता जहाँ होगी, वहां भधवता 
्रत्याख्यात हो जायगी । वहां स्वात्म मभिव्यक्ति का ही माक्षेप स्वाभाविक है । 
यह मक्षेप सौमित वस्तु का है । जहां तक स्व का प्रषन है, वह्‌ धवमें भीहै 
भोरभधवमें भो है। यहां मनन्त वस्तु का आक्षेप है । सीमित आक्षेप व्यापक 
भोर सर्वत्र सन्निहित नहीं होता । इसलिये दूर होता है । भनन्त वस्तुका 
भाक्षेप करने वाली शक्तियां भासन्त होती है; क्योंकि ये व्यापक हैँ ।। २०७ ॥ 
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सदाक्िवादयस्तध्वेग्याप्त्यभावादधोज्‌षः । 
शक्तीः समाक्षिपेयुस्तदुपासान्तिकद्रतः ।\२०९॥ 


मधोज॒षः इति - ईहवरादिकाः शक्तीः, तदिति पूर्णस्वभावस्वसदा- 
हिवत्वादेः व्यापकत्वाब्यापकत्वस्वभावत्वाद्धेतोः । पूर्णस्वभावे हि च्पे 
उपासन्नाः पृणमेव भृक्तिमुक्तिलक्षणं फलम्‌ आसादयन्ति, अपूणंस्वभावे 
प्नरपूर्णत्वमेव इत्युक्तम्‌ “उपासान्तिकदूरतः' इति । अत एव च दर्ंन- 
भेदः !२०८-२०९॥। 

ननु विकल्प एव तत्कल्पनावेलान्तियतः सामान्यात्मा धर्मोऽवभासते 
इति तच्र तन्मखेन धर्मिणि बवभासो भवेद्‌ इत्ययं क्रमः शाक्तोपाये स्यात्‌, 
न॒तु अखण्डवस्त्ववभासात्मनि निविकल्पकस्वभावे शाम्भवे इति कथ 
मिहैतदुक्तम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 


इत्थंभावे च श्ाक्ताख्यो वेकल्पिकपथक्रमः । 
इह तक्तो यतस्तस्मात्‌ प्रतियोग्यविकल्पकम्‌ ।।२१०।। 


इह्‌ इति शाम्भवावसरे, तस्माद्‌ इति विकल्पात्‌, प्रतिपक्षे हि निरूपिते 
सुष्टु पक्षनिरूपणं कृतं स्याद्‌ इति-नेतदप्रस्तुतं किचिदमिदहितमिति भावः । 


इस सिद्धान्त को प्रकृत प्रसङ्खं से योजित कर रहे ह 


इसलिये चिदात्मता पूरणं स्वभावत्व, प्रकाश्व भौर भैरवत्व सदश व्यापक 
शक्तियों का आक्षेप करती है; क्योकि ये व्यापक है । ई्वर भौर सदादिव आदि 
ऊर्ध्वं व्याप्ति के भभाव के कारण मित, दूर, मत एव मधःस्थित हँ । 


भतः व्यापकल्व भौर अग्यापकत्व को दृष्टि में रखकर पूर्णं स्वभाववाली 
शक्तियों का उपासना में आक्षेप किया जाता है । पणं को उपासना का फल भी 
पूर्ण होना स्वाभाविक है ।॥ २०८-२०९ ॥ 


प्रन है कि विकल्पोंमे ही उस कल्पना के बल से सामान्य धमं मव. 
भासित होता है । उसी के माध्यम से धर्मी मे भवभास होता है । यह्‌ श्षाक्तोपाय 
का क्रम है। अखण्ड भौर निविकल्पं शाम्भव का नहीं । यहां यह्‌ कथन क्यों ? 
टस पर कह रहे है - 

यह स्थिति तो शाक्त नामक वेकल्पिक अवभास का ही क्रम है किन्तु 
ट्स शाम्भव प्रकरण मे उस विकल्प का प्रतियोगी अविकल्प ही निरूपित है । 
नियमतः प्रतिपक्ष के निरूपणसे पक्ष का ही सम्यक्‌ निरूपण हो जातादहै। 
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विकल्पे हि क्रमेण मखण्डवस्त्ववमभासो भवति अविकल्प पुनरक्रमेण इति- 
प्राप्ताविकल्पस्थितिर्येत्र कुत्रचिदवधत्ते तत्रास्य तदैव रिवतापत्िः 
स्यात्‌ ।२१०॥ 

तदाह 

अविकल्पपयारूढो येन येन पथा विशेत्‌ । 


धरासदाक्िवान्तेन तेन तेन क्षिवोभवेत्‌ ।२११। 


एतदेव उदाहरति 

निमंञे हृदये प्राग्रयस्पु रद्भूम्यंज्ञभासिनि । 

प्रकाशे तन्मुखेनेव संवित्परशिवात्मता ।२१२॥ 

इह खलु निर्मले हृदये पूर्णाहंविमर्शात्मनि, अत एव प्राग्रयम्‌- 
भाखण्डयेन प्रकृष्ट कृत्वा, स्फुरदभूमिलक्षणः तत्वान्तरपक्षया अंशः- 
षट्‌व्रिशो भागः, तदाभासात्मनि प्रकाशे तदृभूम्यंशादमनेव उपायेन संवित्पर- 
हिवात्मता--तदावेशः स्यादित्यर्थः ॥२१२॥ 

एतदेव उपसंहरति 

एव परेच्छाशक्लयंशसदुपायमिमं विदुः । 

शाम्भवाख्यं समावेशं सुमस्यन्तेनिवासिनः ।।२१३॥ 


यह ध्यान देने की बात है कि विकल्प पक्ष मे अखण्ड वस्तु का अवभास क्रमिक 
रूपसेहोताहै गौर अविकल्प पथ में अक्रम भावसेहीहो जाता है । इसलिये 
अविकल्प दशा मेँ सिद्ध साधक जहां भो अवधान कर लेताहै, वहीं रिव- 
तादात्म्य हो जाता है ॥ २१० ॥ 

वही कह रहेर्है- 

अविकल्प पथ पर आरूढ साधक जिस जिस पथ से अनुप्रवेश करता है, 
धरा से सदाशिव पर्यन्त उसी उसी से शिवमय हो जाता है । 

इसी को उदाहरण से सिद्ध कर रहे है- 

ूर्णाहन्ता विमशं से निर्मल हृदय में अखण्ड उस्कषं युक्त स्फ़रण स्थिति 
मे भूमि का अंशारमक अवभास समग्र तत्त्वों का ३६ वां भाग होता है। इस 


मवभास खूप प्रकाश मे भूम्यंशात्मक उपाय से ही संवित्परदिवात्मता, अर्थात्‌ 
शाम्भव समावेश होता है ॥ २१२॥ 
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परा भद्ारिकारूपा च भसौ इच्छाशक्तिः, तदात्मकश्च असौ अंशः 
{५५५० क्के ७५५७५००४१५ चर तिविच्छात्मकं मतम्‌ ॥* 
इत्याद्यक्तेः शाक्ताद्येक्षया साक्ादुपायत्वात्‌ सह्चासौ उपायस्तम्‌, सुमत्यन्ते- 
निवासिन इति--श्रीसोमदेवादयः। शरीसुमतिनायस्य भीसोमदेवः शिष्यः, 
तस्य श्रीशम्भनाथः इति हि आयातिक्रमविदः । यद्वक्ष्यति 
"भोसोमतः सकलवित्किल शम्भनाथः.'.. "4" इति । 
१) 
कश्चिहृक्षिणमूमिपीठवसतिः श्रीमान्विभृर्भेरवः 
पञ्चस्रोतसि सातिमागं विभवे शास्त्रे विधाता चयः। 
लोकेऽमृत्सुमतिस्ततः समुदभूत्तस्येव शिष्याग्रणीः 
शनौ माञ्छरभुरिति प्रसिद्धिमगमञ्जालन्धरात्पौठतः ॥ 
इत्यन्यत्रोक्तम्‌, तत्परमगुर्वभिप्रायेणेव योज्यम्‌ । यद्वा 
यावानस्य हि सन्तानस्तावानेको गुरुमतः । 
इत्यादिवक्ष्यमाणनीत्यवलम्बनेन एतद्वयाख्येयम्‌ । एवं 


इसका उपसंहार कर रहे टै-- 


इस प्रकार पराभदारिका रूप इच्छा शक्ति मौर उसके अंश भी ^“ "` 
पर इच्छात्मक (ही) मान्य है ।'' इत्यादि उक्ति के अनुसार शाक्तोपाय की 
अपेक्षा साक्षात्‌ उपाय होने के कारण सदूपाय हैँ । श्री सुमतिनाय के सोमदेव, 
इनके शिष्य शाम्भुनाथ मादि शिष्य परम्परा के विद्वान्‌ गुरुजन इसे शाम्भव 
समावेदा मानते ह । भगे भो इसको च्चा है-- 

“श्रीसोमदेव के शिष्य सर्वशास्तर पारङ्गत शम्भुनाथ """ `" इत्यादि । 
इसके विपरीत जो ““दक्षिण भारतवषं निवासी कोई श्रोमानू सर्वसमं भरव 
( नामक गुख्देव ये, वे पञ्चल्ोतस्‌ सिद्धान्त के अतिशय विकसित सम्प्रदाय के 
शास्त्र प्रवर्तक भी थे । 





उनके शिष्य सुमतिनाथ थे । श्रीसुमतिनाथ के ही अग्रणी शिष्य श्रीमान्‌ 
शम्मुनाथ हृए । जालन्धरपीठ से इनकी प्रसिद्धि हई थो । इस इलोक मे 
वणित यह्‌ तथ्य परमगुर के अभिप्राय के अनुसार मान्य होना चाहिये । 

अथवा जो “जितनी बड़ी यह्‌ शिष्य परम्परा है, उसका एक ही परम 
गुर मान्य है ।'” इसो वक्ष्यमाण नौति का अनुसरण कर इसकी व्याख्या करनो 
चाहिये । अथवा- 
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“इति भीसुमतिप्रज्ञाचन्द्रिकापास्ततामसः । 
भोशम्भूनाथः सावं जाग्रदादो न्यरूपयत्‌ ।।' 
इत्यादावपि ज्ञेयम्‌ ॥२१३॥ 


इदानीं शाम्भवमुपायं प्रतिपाद्य, शाक्तमप्याह्‌ 

शाक्तोऽथ भण्यते चेतोधीमनोहंकृतिः स्फटम्‌ । 

सविकल्पतया मायामयमिच्छादि वस्तुतः ।।२१४॥। 

एतच्चात्र न मनोमात्रम्‌ इत्याहु धौमनोऽहंकृतिः इति । अत एवं 
स्फुटं-साक्षादभिव्यक्तस्वषूपम्‌ इत्यर्थः । ततइच 
इत्यादिनीत्या भेदप्रथाखूपम्‌ इल्युक्तं-'सविकल्पतया मायामयम्‌” इति । 
एवमपि परमार्थतो यथायोगम्‌ एतदिच्छाज्ञानक्रियात्मकम्‌ इत्यक्तम्‌ 
"द्च्छादिवस्तुतः' इति । यथा खलु पतिरिच्छाद्यामिः शक्तिभिविदवं निर्मिमीते, 
तथेव ॒विकल्पाद्यपि बुद्ध्याद्यन्तःकरणत्रयेण परशुरित्याशयः, विकल्पादौ हि 


प्रायः क्षेत्रजञस्येव स्वातन्त्र्यम्‌ तन्निर्माणं च एततत्रयाधोनमेव इत्येव- 
मुक्तम्‌ ॥ २१४ 


इस तरह श्रीसुमतिनाथ की प्रतिमाकी चांदनी से विरजस्तमस 
श्रीमान्‌ शम्भुनाय ने जगत्‌ में सद्भाव को निरूपित किया था।'' 
इस उक्ति मे वणित तथ्य के अनुसार वास्तविकता का भवगम करना 
चाहिये ।। २१३ ॥ 


यहां तक शाम्भवोपाय का प्रतिपादन कर शाक्तोपाय का उपक्रम कर 

भब यहाँंसे शाक्तोपाय प्रकरण का प्रवर्तन कर रहै्। यहस्फ़ट 
अर्थात्‌ साक्षात्‌ अभिव्यक्त होता है। यह्‌ बुद्धि, मन भोर अहंकार रूप तीन 
भन्त.करणमय है । सविकल्पता के कारण मायामय है भर्थात्‌ “सारा विकल्प 
संसार “है ।'' इस नीति के अनुसार मेदप्रथा खूप है । 


ेसा होने पर भी परमार्थतः इच्छा, ज्ञान मौर क्रियात्मक भी दै । जैसे 
पशुपति परमेश्वर इच्छा आदि तीनों शक्तियो से विश्चवका निर्माणकरतादहै, 
केसेहो पशु भी बुद्धिभादि तोनों अन्तःकरणो के ब पर समस्त वैकल्पिक 
कार्यो का सम्पादन करता है । विकल्प आदिमे तो क्षेत्रज्ञ को स्वतन्त्रता ही 
काम करतीहै। सारा सांसारिक निर्माण इन तीनोँके ही बधोन है ।॥ २१४॥ 
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अत भाह्‌ 


अभिमानेन संकल्पाध्यवसायक्रमेण यः । 


लाक्तः स मायोपायोऽपि तदन्ते निविकल्पकः ।\२१५।। 
ह॒ हि स्वात्मनि भमहङ्कारग्रहेण कं तुंत्वमभिमन्य बाह्यम घणीयादि 
तदतःटरपतया संकल्प्य तदेव च अन्यापोहेन निङ्चित्य अहमेव सर्वत्र स्थितः, 
"सर्वं वा मय्येव स्थितम्‌" इत्येवमात्मा यः शाक्तो वैकल्पिकः प्रत्यय उदेति 
स यद्यपि विकल्पानां भेदनिष्ठत्वात्‌ मायात्मक उपायः, तथापि तेष; विकल्पा- 
नाम्‌ अभ्यासबलेन यथायथं सातिशयविकल्पजननाद्‌ अन्ते स्फ़टतमाथसाक्षा- 
ल्कारात्मा नि्धिकल्पकः शाम्भवः समावेशः स्याद्‌ इत्यर्थः । 
यद्वक्ष्यति 
"अनस्त रा लिक क्तेऽस्मिन्‌ स्वभावे पारमेश्वरे । 
्रविविक्षविकल्पस्य कुयत्सिस्कारमजञ्जसा ।\ 
द्द्याद्युपक्रम्य 
'ततः स्फुटतमोदारतद्रूप्यपरिव्र हिता । 
संविदभ्येति विमलामविकल्पस्वरूपताम्‌ ॥। 
इति । अत एव हि शाक्तोपायस्य उपायोपायत्वमुक्तम्‌ ॥ २१५ ॥ 


कक के 


एसल्यि कहते है-- 

स्वात्म म अशुद्ध "महम्‌" अभिमान से स्वयं को कर्ता मानने के कारण, 
बाह्य हेयोपादेय रूप संकल्प के कारण ञौर अध्यवसाय के कारण एक राक्त 
अर्थात्‌ वैकल्पिक प्रत्यय उदित होता है । लगता है--मे ही सर्वत्र स्थित हूं, मु्मे 
ही सब कुछ टे, भथया्मँ ही सब क हं । यह भेदनिष्ठा होती है । यह 
मायात्मक उपाय है । 

इतना होने पर भो इन विकल्पों के अभ्यास से क्रमशः संस्कृत होकर 
सर्वातिशायी शुद्ध विकल्प उत्पन्न होने लगते है । मन्त म तत्त्वसाक्षाल्काराह्मक 
निचिकल्पक शाम्भव समावेश हो जाता है । इसी तथ्य को भागे करहेगे- 

“इसके बाद के आहिक मेँ र्बाणित परमेश्वर के (स्व भाव मे अनुप्रवेश 
का अभिलाषी विकल्पों का त्वरित संस्कार करल्ेताहै। यहाँ से प्रारम्भ 
कर “इसके बाद अर्थात्‌ विकल्पों के शुद्ध हो जाने पर भव्यन्त स्फ़ट, उदात्त 
एवं ताद्रप्य से संवर्धित संविद्‌ अत्यन्त निर्मल निविकल्पाह्मकता मे परिणत 
हो जाती है ।'' यहां तक ( यह विषय वणित है । ) इसी आधार पर शाक्तो- 
पाय को श्चाम्भव उपाय का भी उपाय माना जाता है ॥ २१५ ॥ 
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ननु अस्मदादेः सवंस्येव .अयत्नोपनतः स्वारसिको निविकल्पकः प्रत्ययः 
स्थित इति कि नाम तत्र शाम्मवावेशरूपत्वमुक्तम्‌, यदपि उपेयतया उपदिश्यते ? 
इत्याशङ्क्याह 

पशोर्वे याविकल्पाभूरदंशा सा ाम्भवी परम्‌ । 

अपर्णा मातुदौरात्म्यात्तदपाये विकस्वरा ॥ २१६ ॥ 

सा इति अविकल्पा भूः । यदुक्तं 

"तस्यां दशायामेश्वरो भावः पशोरपि \' 

हति । यद्येवं ताहि अत्र किमुपदेशादियत्नेन ? इत्याह्‌-परमपूर्णा इति । संकूचितस्य 
हि मातुः संकुचिते एव ज्ञानक्रिये भवतः, दति कथं तत्रास्य दुरात्मनः 
साक्षात्‌ क्षाम्भवत्वं भवेद्‌ इति भावः, अत एव तस्य॒ मातुदौ रास्म्यस्य अपाये 
पूर्णतोल्लासे सा शाम्भवो दशा विकस्वरा पूणज्ञत्वकतृत्वादिशालिनो भवेद्‌ 
इत्यर्थः, तेन॒ संकूचि तज्ञत्वकतुंत्वा्यपहस्तनपुरःसरं स्वात्मप्रत्यभिज्ञापनार्थम्‌ 
अवश्योपादेयोऽयम्‌ उपदेशादियतन इति सिद्धम्‌ । २१६ ॥ 

तदेव प्रकृते योजयति 

एवं वेकल्पिको भूमिः शाक्ते कतंत्ववेदने । 

यस्यां स्फुटे परं त्वस्यां संकोचः पुर्वेनोतितः । २१७ ॥, 


फसा स्वारसिक निविकल्प प्रत्यय तो भपने आप हम जेषे लोगोकोभी 
होता है । इसे शाम्भव आवेश कहने की क्या भावश्यकता ? वह्‌ भी उपेय 
खूप से उपदिष्ट ! इस भा्ङ्का का उत्तरदेरहेटैं- 

पाशबद्ध पुरुषों को भी एक निविकल्प भूमिका की अनुभूति होती है; 
किन्तु वह दशा जेसा कि कहा गया है- 

उस दकशषामे पश्ुकोभीरेश्चर भावहौो जातादहै।'' शाम्भवी दक्षाही 
है । हां वह अपूर्णं होती है। संकुचित प्रमाता काज्ञान भौर उसको क्रियायें 
सभो संकुचित ही होती हँ। यह संकोच उसकी भार्महीनता के कारण 
होता है। 

इसके नष्ट हो जाने पर ओर पूर्णता के उल्लसित हो जाने पर वह्‌ 
विकस्वर हो जाती है । भतः संकुचित ज्ञत्व मौर कत्त॒त्व को दूर कर स्वात्म 
प्रत्यभिज्ञान के लिये उपदेश भादि परम आवश्यक हैँ ॥ २१६ ॥ 

वही प्रकृत प्रसङ्क मे योजित कर रहे है-- 

शाक्तोपाय को वैकल्पिकं भूमि मे ज्ञत्व भौर कत्त्‌त्व निविकल्प की 
अपेक्षा स्फ्ट होते हैँ । फिर मी प्रमाता के दौरात्म्यर ( आत्मसंकोच ) के कारण 
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तथा संकोचसंभारविलायनपरस्य तु । 


सा यथेष्टान्तराभासकारिणी शक्तिरज्ज्वला ।। २१८ \। 

इह सविकल्पज्ञानात्मनि शाक्तोपाये यद्यपि निविकल्पपिक्षया स्फुटे 
ज्ञानक्रिये, तथापि मातुदौरात्म्यात्‌ ते संकुचित एव, इति अत्रापि उपदेशादियत्नेन 
अवद्यं भाव्यम्‌, येन सर्व॑स्य तथा संकोचविलायनपरतया सा शाक्ती भः उज्ज्वला 
विकस्वरा, यदियम्‌ उपेयत्वेन अभीप्सितम्‌ अन्तः प्रमात्रेकात्म्यस्वभावम्‌ भामासं 
करोति--परप्रमात्रेकरूपतया स्फुरति इत्यर्थः ।। २१७-२६\८ ॥ 


ननु शाक्त्य शाम्भवाद्विकल्पाविकल्परूपत्वेन सिद्धो भेदः, विकल्पक- 
रूपात्‌ पुनराणवादस्य कथं मेदः स्यात्‌ { इत्य शङ्कां प्रददयं, तयोरेव 
भेदममिधत्ते -- 

ननु वैकल्पिकी क्रि धीराणवे नास्ति तत्र सा) 

अन्पोपायात्र तुच्चाररहितत्वं न्यरूपयत्‌ ।।! २९१९ ।। 

तत्र इत्यादिना समाधिः, अन्य इति उच्चारादयः। आणवे हि उच्चा रादि 
बाह्यमेव अवलम्ब्य वैकल्पिकी बुद्धिरस्ति, भत्र शाक्ते पुनस्तद्रहितस्वेन इति 
विशेषः, अत एव चेतसैव इति सावधारणं चिन्तनमात्रम्‌ अत्रोक्तम्‌ ।। २१९ ॥ 

नन्वत्र किमुच्चारमात्रेणेव रहितत्वम्‌, उत करणादिभिरपि ? इत्याह 

उच्चारजञब्देनात्रोक्ता बह्वन्तेन तदादयः । 


शाकटयुपाये न सन्त्येते भेदाभेदौ हि शक्तिता \ २२० ।। 


संकुचित ही रहते है । संकोच के इस संभार के विलापन में तत्पर प्रमाता को 
यह्‌ शक्ती भूमि विकस्वर हो जाती है । यथेष्ट रूप से अन्तर को प्रकाशमान 
कर देतो है। इसकी उज्ज्वलता से परप्रमात्रैक्य की सिद्धि सरल हो 
जाती है ।॥ २१७-२१८॥ 

प्रशन है किशाक्तका शाम्भवसे विकल्पाविकल्पाटमक सिद्धमभेदहै। 
विकल्प मात्र स्वभाववान्‌ माणवसे क्यो भेद है! इसके उत्तरमे भेदका 
प्रतिपादन कररहेटै- 

शाक्ती वेकलि्पिकी बृद्धि तो भाणवोपायमें भी होती दहै। हां माणव 
दक्षा मे वहु मन्योपाया होती है, भर्थात्‌ बाह्य उच्चार आदि का आश्रय लेती 
है । शाक्तोपाय मे उच्चाररहितत्व अनिवार्यतया निरूपित है ।॥ २१९ ॥ 

्रहन है कि उच्चार मात्रसे रहित मथवा करण ञआदिसे भी रहित 
होना भमिप्रेत है ? इसका उत्तर दे रहे है- 
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बह्वुन्तेन इति बहूव चनादाद्यर्थो हि लभ्यते इति भावः, तेन उच्चारैः 
रहितम्‌ इति विग्रहो दचंयितग्यः। एते इति उच्चारकरणादयो न । सन्ति इति 
भेदेकनिष्ठत्वादेषाम्‌ । अत्र हि बाह्याच्चा रादिरहितत्वाद्‌ अभेदस्य विकल्पात्मक- 
त्वाच्च भेदस्यापि संभव इत्युभयमयत्वष्‌, तदाहु "भेदाभेदौ हि शक्तता' इति, 
भाणवे पनर्भदस्येव प्राधान्यम्‌ ॥ २२० ॥ 


तदाह 

अणुर्नाम स्फुटो भेदेस्तदुपाय इहाणघः । 

विकल्पनिश्चयात्मव पयंन्ते नविकल्पकः ॥ २ २१ ॥ 

पर्यन्ते निविकल्पक्रः इत्यनेन अस्यापि शाम्भव एव विश्वान्तिरिति 
दशितम्‌ ॥२२१॥ 

गन्तु 


सदाशिवादयस्तुध्व व्याप्त्य भावादधोज्ुषः । 
शक्तोः समानिषवेशु "१ "५००१. ¶ २०६ | 


इत्यायुक्तयुक्त्या बुद्ध्यादीनां शिवे व्यापुतिरेव नास्ति इति कथमेषां 
तदवाप्तावुपायत्वमपि उक्तम्‌ ? इत्याह 





---- - --~- ~~~ = ~ ~ 





उच्चार शब्द से करण, ध्यान, वणं मौर स्थान प्रकल्पन आदि काभी 
ग्रहण भावद्यक है । बह्वन्त विग्रह से यह अर्थं स्पष्टहो जाता है। शाक्त में 
बाह्य उच्चार आदि से रहित होने मेँ कारण अभेद भूमि भौर वैकस्पिक होने 
से भेद भूमि दोनों सम्भव हैँ । आणव मे भेद प्राधान्य भोर शाक्त मे भेदाभेद 
प्राधान्य के कारण अन्तर स्पष्ट है ॥ २२०॥ 

वही स्पष्ट कर रहे ह 


मणु शब्द भी भेद सिद्ध करनेके ल्य पर्याप्त है। इसका उपायही 
भाणव उपाय है । यह्‌ भेद प्रधान होता दहै। अन्तम इसकी विश्रान्ति भी 
शाम्भवमेंही होती है, जब निविकल्पकता आ जाती है ॥ २२१ ॥ 


प्रन है कि “सदाशिव भादि में ऊर्ध्वं व्यापि का अभाव है | इत्यादि 
श्लोक २०९ के अनुसार बुद्धि जादि को व्यापि दिवम होती ही नहीं । फिर 
उसकी प्राप्ति मे इनको उपायता कैसे ? यही प्रश्न श्लोक के माध्यम से प्रस्तुत 
कर रहे र्है- 


दलो° २२२-२२५ । प्रथममाह्भिकम्‌ २४१ 


नन्‌ धीमानसाहंकृष्पुमांसो व्याप्नुयुः श्िवम्‌ । 
ताधो्वतितया तैन कथितं कथमीोद्‌श्म्‌ ।।२२२। 
एतदेव समाधत्त 
उच्यते बस्तुतोऽस्माकं शिव एव यथाविधः । 
स्वरूपगोपनं कृत्वा स्वप्रकाशः पुनस्तथा ।।२२२॥। 
वस्तुतो हि शिव एव भस्माकम्‌ अद्वतवादिनां मते 
'शिव एव गहीतपशुभावः \' 
हत्या दुवतयुक्त्या स्वस्वातन्त्यमाहात्म्यादात्मान प्रच्छाद्य तय विधो बुद्धधयादिरूपः 
परिमितः प्रमाता स्यात्‌, स एव पुनः उद्वेष्टनयुक्त्या वद्धचाद्यपायासादनक्रमेणेव 
तथा दिव एव स्वप्रकाशो भवति इति शिवेऽपि बुद्ध्यादयो व्याप्रियेरन्‌ नौ वा 
इति न्‌ कद्चिटोषः ॥२२३।। 
न केवलमेतदद्रेतशस्त्रेषु उक्तं धावत्‌ द्वेतशास्त्रेष्वपि इत्पाह्‌ 
दरेतक्षास्त्रे मतज्ादौ चाप्येतत्सुनिरूपितम्‌ । 
अधोग्याप्तुः शिवस्यैव स प्रकाशो व्थववास्थतः ।॥२२४।। 
येन बुद्धिमनोभूमावपि भाति परं पदम्‌ ।॥२२.५॥। 
यदुक्तं तत्र 
(इत्थं गुणवतस्तस्मात्तत्वात्तत्वमनिन्दितम्‌ । 
स्फुरद्रशमिसहस्रादचमधस्तावव्यापक महत्‌ ।\ ' इति । 


एतदेव निगमयति 'मधोव्याप्तुः दृत्यादिना । स इति बुद्ध्यादिरूपः, 
येन इति बुद्ध्यादीनां शिवप्रकाशेककूपस्वेन हेतुना ।२२४-२२५॥ 
= 


वस्तुतः शव अद्वेतवादियों > मतानुसार “पशु भाव गृहीत करने वाले 
हिव ही हं ।'' वहो स्वातन्त्र्य के प्रभावसे स्वरूपगोपन कर परिमित प्रमाता हौ 
जाते है । पूनः वही भावरणों का निराकरण कर स्वप्रकाश हो जाते है । इसलिये 
शिव मे वुद्धधादि की व्याप्षिहोयानहो, कोई अन्तर नहो पडता ॥ २२३ ॥ 

>त शास्त्र मे भो यही मान्यता है-यही कह रहे है 

मतङ्ख आदि द्रेत प्रतिपादकं शास्म भो यहो निरूपित है । इनके 
अनुसार अधोव्यापकर हिव का प्रकाश ही बृद्धि आदि है। बुद्धि आदि क 
शिवात्मक प्रकाश होने के कारण उनकी भूमि पर मी परम पद्‌ प्रकाशमान 


श्रोत ०-१६ 
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ठेतमेवन्प्रसंगादमिधाग प्कतमेवाह्‌ 

दावप्येतौ समावेशौ निदिकरल्पारणं वं प्रति । 

प्रपात एव तरू विना नैव हि {किचन ।\२२६।। 

प्रतिः आभिमुख्ये, तेन रेतदुभवमपि परप्रकाशात्मनि शम्भवावओे एव 
विश्रान्तम्‌ इत्यर्थः । यद्धि तत्र न विश्रान्तं तदश्रकाशमानस्वात्‌ न कचित्‌ 
स्यात्‌ इत्युक्तं "तद्रू विना नेव हि किचन इति । एवं च निर्विंकल्पास्मा 
परः प्रकाश एव सर्वेषामेषामुपायः इत्युक्तं स्यात्‌ ॥२२९॥ 

न चैतदस्मदुपज्ञमेव इत्याह 

संवित्तिफलभिच्चात्र न प्रकल्प्येव्यतोऽब्रवोत्‌ । 

कल्पनायाश्च मुख्यत्वमत्रेव किर सूचितम्‌ ॥२२७।। 

अतः इति एकस्यामेव निर्विंकल्पात्मिकायां संवित्तौ अनुप्रवेशात्‌ । तदुक्तं 

संवित्तिफलमेदोऽत्र न प्रकल्प्यो मनीषिभिः ॥ 

इति । अत्र च उपायानां नानात्वात्‌ प्राप्तं तावत्फलभेदकल्यनम्‌, नन्यथा 
हि निषेधस्य प्राप्तिपूवत्वात्‌ स एवात्र न स्यात्‌ दति न प्रकल्प्या इत्युक्त्या 
एवदाक्षिक्तम्‌ इत्याह - कल्पनाया इति । मुख्पह्वम्‌ इति अभिदेयलवं । 
सूचितम्‌ इति -न तु साक्षादभिर्ितम्‌ इति भावः ।॥९२७॥ 





होला है । मतङ्क का वचनदैकि एसे गुणवान्‌ तचव स समस्त अनिन्दित 
तत्वात्मक ( सुजनं सम्भव द ) अनन्त रदिमयों स स्फुरित हाता हुमा, वह्‌ ऊपर 
नोचे भः सर्वत्र व्याप्त है ।। २२४-२२५॥। 

पुनः प्रकृत का कथन कर रटैर्है 

ये दोनों ही समावेश निविकल्प समुद्र सदृश शाम्भव भावेशामे हौ 
धिश्रान्त द । उसमें आरूढि के विना कु भी नहीं रहं सकेता । जो उसमें नहीं 
है वट्‌ भप्रकाद्य ही द । निष्कर्षतः वही स्वप्रकाश परमोपाय है ।॥। २२६॥ 

यह्‌ केवल व्यक्तिगत मत नहीं । भन्य भागम भी यही कहते ह - 

एकं ही निविक्रल्पक्र संवित्ति मेँ अनुप्रवेश के कारण यह्‌ कहा गया है कि 
ट्स (प्रज्ञा) भूमि पर संवित्ति के फल कौ भिन्नता की कल्पना भी नहीं करनो 
चाहिए ।" वस्तुतः उपायों कौ भमनेकता के कारण फल भेद की कल्पना होती 
ह । विधान पहले रहता है । बाद मे निषेध होता है। यहाँ तो कल्पनाकी ही 
मख्यता सूचित की गई है । साक्षात्‌ नहीं कही गयी है ॥ २२७॥ 
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न केवलमिह निविकल्पके विश्रान्तिसतत्तवं, यावदितो बाह्यानां मतेऽपि 
इत्याह 
विकेल्पपिक्नया योऽपि प्रामाण्यं प्राहु तन्मते । 


तद्विकषत्पक्रमोपात्तनिविकल्प्रमाणता | २२८।। 

तस्य विकल्पपेक्षनिविकल्पप्रामाण्यवादिनो वेभाषिकादेः मतेऽपि, ते 
च ते विकल्पाः, तेषां यः क्रमः--परम्परा, तया उपात्ता-जनिता, 
निधिकल्पस्येव प्रमाणता--विकन्पोपारोहेण निविकल्प एव विश्रान्तिः 
इत्यथ: ।॥२२८॥ 

एतदेव उदाहरति 

रत्नततत्वमविद्रान्प्राङ्‌निश्चयोपायचचेनात्‌ । 

अनुपाथाविकल्पाप्रौ रत्नज्ञ॒ इति भण्यते ।\२२९।। 


य कश्चन वैकटिकादिः आदौ अविकल्पवृत्या रल्नस्वरूपमजानानोऽपि 
किमेवमस्य तत्वं न वा इत्यादिकल्पनामुखेन विचारमवरम्ब्य, अनपायस्य 
स्वारसिकस्य अविकल्पस्य उत्थाने रल्नज्ञः तद्विषयतत्त्वं निविकल्पं जानानः 
इत्युच्यते इति वाक्यार्थं । एवमाणवाद्यभिज्ञेऽपि वाच्यम्‌ ॥ २२९ ॥ 

इह॒ खलु भेदमेदामेदाभेदात्मना त्रिधा ज्ञानं, यदुक्त 

"वस्तुतो हि त्रिधेवेयं ज्ञानसत्ता विजम्भते । 
भेदेन भेदाभेदेन तथेवाभेदभागिना ।\' 


केवल निधिकल्प मे विश्रान्ति अद्रेत मतवादमे हौ नहीं; अपितु इसके 

अतिरिक्त मतवादी भो मानते हँ। यही कह रहे ह - 

वैभाषिक विकल्प की अपेक्षा निविकल्प की प्रामाणिकता मानते है | 
इनके अनुसार भी इन सारे विकल्पों से क्रमशः उत्पन्न निविकल्पमं हौ विकल्पो- 
पारोह क्रम से विश्रान्ति स्वीकृत है ॥ २२८ ॥ इसी को उदाहरण द्वारा स्पष्ट 
कर रहे है- 

पहले रल्नतत्तव का न जानकार भी निश्चयतः ज्ञान के उपायों का 
चिन्तन करने के उपरान्त अनुपाय ( स्वारसिक ) विकल्प अर्थात्‌ निश्चयाष्म 
अविकल्पज्ञान पाकर रत्नज्ञ कहकाने र्गता है । इसी तरहु भाणव समावेश मे 
रहने वाला भी शाम्भव समावेश-विश्रान्ति का लाम प्राप्त कर सकता दै॥२२९॥ 

इस शास्त्र मे भेद, मेदामेद ओर अभेदात्मक तीन प्रकारके जान माने 
जाते ह । कहा गया है- 


~ ~~~ 
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इति । तत्र भाणवं मेदप्रधानमुक्तं शाक्तं च भेदाभेदप्रधानं, शाम्भवं 
पुनः किं प्रधानम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 

अभेदोपायमन्रोक्तं शाम्भवं शाक्तमुच्यते । 

भेदाभेदात्मकोपायं भेदोपायं  तदाणवम्‌ । २३० ॥ 

ननु 

{,००००,०००००००० ७७५ मुक्तिश्च शिवदोक्षया ।' 

इत्याद्यक्तेः दीक्षादेः क्रियाया अपि मुक्तयुपायत्वमुक्तप्‌ इति सा किमुपायान्तर्‌- 
मतिरिक्तम्‌, उत अत्रेव कत्रचिदन्तर्भावमेति ? इत्याश. क्याह्‌ 

अन्ते ज्ञानेऽत्र सोपाये समस्तः कमं विस्तरः । 

प्रस्फ्टेनैव रूपेण भावो सोऽन्तभेविष्यति ।॥ २२३१ ॥ 

सोपाये इति उच्चा राद्यपायसहभूते इत्यर्थः । अत एव तत्र "सोपाये' इति 
प्रागुक्तम्‌ । समस्तः कर्मविस्तरः इति -दोक्षादिविचित्रः क्रियाकलापः, भावो 
वक्ष्यमाणः । अन्तभंविष्यति इत्यनेन-नैतदतिरिक्तम्‌ उपायान्तरमस्ति 
टत्यावेदितम्‌ ।। २३१ ॥ 





““वस्तज्ञान की सत्ता तीन प्रकार से हौ उल्लसित है । १ -भेदरूपसे, 
२- भेदाभेदषखूप से गौर अभेद रूप से । " 

इनमे आणव ज्ञान भेदात्मक ओर शाक्त भेदाभेद प्रधान है । शाम्भव म 
किसकी प्रधानता है ? यह्‌ कट्‌ रहे है 


हाम्भवोपाय भभेदप्रधान है । शाक्त मेदाभेदप्रधान भौर भाणव भेद- 
प्रधान उपाय है ।। २३० ॥ 

प्रन है कि `“ ` ““““ शिव की दीक्षासि मृक्तिहोती है ।“ यह्‌ कटा 
गया है । इसके अनुसार दीक्षा आदि त्रियायें भी मक्ति कौ उपाय ह| क्याये 
अतिरिक्त उपाय है ? अथवा किसी के अन्तगंत है ? इसका उत्तर दे रहै है -- 


ज्ञान सोपायही होता दै। उच्चार आदि के सहुकार से आणव ज्ञान 
होता है। इसी तरह से वक्ष्यमाण यह्‌ सारा का सारा कर्मविस्तार अर्थात्‌ 
दीक्षादिं क्रियाकलाप स्पष्टतया उन्हीं उपायों के अन्तर्गत है, अतिरिक्त उपाय 
नहीं है । २३१ ॥ 
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ननु सजातीये सजातीयस्य अन्तर्भावो न्याय्योन तु इतरथा, इति कथं 
दोक्षादेः क्रियाया भाणवज्ञानान्तर्भावः स्यात्‌ ? इत्याशङ्क्याह 


क्रिया हि नाम विज्ञानान्नान्यद्रस्तु क्रमाट्मताम्‌ । 
उपायवशतः प्राप्तं तक्करियेति पुरोदितम्‌ ।।२२३२।। 


तत्‌ इति विज्ञानं, पुरा इति "यतो नान्या क्रिया नाम 
इत्यादौ ॥२३२॥ 

ननु ज्ञानं मोक्षेककारणम्‌" इत्यादिना शज्ञानान्मुवितिः' इति तावष्परति- 
ज्ञातं, तत्किं स्वाधिकरणं मोचकम्‌, उत पराधिकरणम्‌, स्वाधिकरणत्वे च 
तस्य किं दोक्षायां सत्यामसत्यां वा मोचक्रत्वम्‌, असत्यां चेत्‌ 

"न चाधिक्रारिता दीक्षां विना योगेऽस्ति शाङ्करे ।' 

इत्याद्युक्ल्या ज्ञानाधिगमे एव अधिकारो नास्ति इति किं कस्य मोचकं 
स्यात्‌, सत्यां चेत्‌ परोपक्षात्मनेव स्वात्मनि दीक्षाकरणानुपपत्तेः, पराधि- 
करणत्वे च कारणमन्यत्र कायं च अन्यत्र इति महान्‌ दोषः ? इत्याशङ्क्याह 

सम्यग्ज्ञानं च मुक्त्येककारणं स्वपरस्थितम्‌ । 


यतो हि कल्पनामात्रं स्वपरादिविभ्‌तयः ।॥२३३।। 





अन्तर्भाव तो सजातीय का सजातीय मे होता है । दीक्षादि क्रियामो का 
आणव ज्ञान मे अन्तर्भाव केसे हो सकता है ? यही कहु रहे है 

क्रिप्रा विशेष विज्ञान के अतिरिक्त नहीं होती । पहले ही कहा गया दै - 
“यतो नान्या क्रिया नाम ।”” उपागत क्रमात्मकता के कारण यह्‌ क्रिया है । यहाँ 
सजातीय-विजातोय का प्र्न नहींहै। ज्ञानम क्रिया का अन्तर्भाव उचित 
है ॥ २३२॥ 

ज्ञान मोक्ष का एकमात्र कारणदहै।' श्ञानसे ही मुक्ति होतीदहै।' 
यह्‌ पहके ही प्रतिपादित है। तोक्या स्वाधिकरण ज्ञान मोचक टै मथवा 
पराधिकरण ? यदि स्वाध्रित ज्ञान मोचकदटैतो दीक्षाहोनेपरयान होने पर 
मोचकलत्व कब सम्भव दहै? यदिदीक्षानदहोनेषपरदहै,तो 

“शाङ्कर परम्परामे दीक्षाके विना मोक्षका भधिकार होताही 
नहीं ।'" यह्‌ उक्ति भसत्य हो जायेगी । 

यदि दीक्षा के उपरान्त मोचकत्व है, तो परपेक्षा से स्वात्म मे दीक्षा हौ 
अनुपपन्न हो जायेगी । पराधिकरणमे तो कारण अन्यत्र भौर कायं अन्यत्र रूप 
महान्‌ दोष उत्पन्न हो जायेगा । इन भारङ्काभों का उत्तरदेरहेरहै 
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कल्पनामात्रम्‌ इति, वस्तुतो हि एकैव संवित्‌ तत्तत्स्वपराद्याभासतया 
प्रस्फुरति इत्यभिप्रायः ॥२३३।। 

भत एवाह 

तुल्ये काल्पनिकतवे च यदेक्यस्फ्‌रणात्मकः । 

गरः स तावदेकात्मा सिद्धो मुक्तश्च भण्यते २३४, 

गरवगुर्वाद्यपेक्षया स्वपरकल्पनायाः साम्येऽपि येन शिष्येण गुकष्णा वा 
यदैक्यम्‌ एकीकारः तेन स्फुरणं स्वपराद्य भासविभागाभावेन एकघनसंति- 
दूपतया विमर्शनं तदात्मा यो गुर स तावान्‌ ेवयस्फुरणावधिः एके 
आमा यस्य तथा भूतः सन्‌ सिद्धो मुक्तश्च पारमैकवर्यमात्रमुच्यते इत्यथः । 
हदमुक्तं भवति-यावदस्य हि स्वसंविदेकात्मश्वेन परामशः तावदयमर्‌ एक 
एव प्राप्तपरप्रकाहेकातम्यः परिस्फुरति इति । तदुक्तं 


"एवं ष्याप्ति तु यो वेत्ति परापरविभागतः । 
स भवेन्मोचकः साक्षाच्छिवः परमकारणम्‌ ।\. 


दति ।२३४। 





चाहे वह्‌ स्वाधिकरण हो या पराधिकरण, सम्यग्‌ ज्ञान ही मुक्तिका 
कारण है । वस्तुतः स्व-पर भाव काल्पनिक है । एक ही क्षेव संविद्‌ स्व' भौर 
“पर' आदि मेँ प्रस्फुरित होती है ॥ २३३ ॥ 

हसल्यि कहते है - 

दीक्ष्य मौर दीक्षक, गुर मौर अगु ( शिष्य ) तथा स्व,पर मे अपेक्षाकृत 
साम्य है। फिर भी दिष्य गुरुके एक्यसे हौ बोध-स्फुरण हो पाता है । स्व-पर 
आदि विभाग वहा समाप्त हो जाते ह भौर एकात्मकता उल्लसित हो उठती है । 
ठेसा एकात्मक गुरु ही वास्तविक गुरुर, सिद्धदै गौर मुक्त है । संविदेक्य- 
परामदां के कारण वह्‌ दौव महाभाव मेँ प्रतिष्ठित आप्त विमुक्त होता है । कहा 
गया है- 

““इस प्रकार की परापर विभागमयी ग्याप्तिको जो अच्छी तरह 
जानता है, वही मोचक दै, साक्षात्‌ शिव है भौर परम कारणरूप साक्षात्‌ 
शिव है'" ॥ २३४ ॥ 
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अत एवाह 


यावानस्य हि संतानो गृरस्तावत्स कोतितः । 
नम्यग््ानमयश्चेति स्वात्मना मुच्यते ततः ।\२३५॥ 


नन एव स्वसंतानं ज्ञानो तार्यतोत्यदः । 
यक्त्यागपाभ्यां संसिद्धं तावानेको यतो मुनिः \*२३६॥। 
तंनानः दिष्यप्रशिष्यादिशू्प इति, इति तावदात्मत्वेन एकस्येवास्य 
स्फ्‌रणात्‌ । तत इति तावतः संतानात्‌ । तावन्त हि संतानमवलम्ब्य 
संविरैक)ःम्यात्‌ एक एवायं गुहः इति यत्‌ संतानिनौ मुच्यन्ते, तत्‌ स 
एव स्वात्मना मुच्यते इति स्वपरविभागस्य काल्पनिकत्वात्‌ न करिचरोषः । 
अत एवाह "तत एव" इत्यादि, तारयति इति । तदुक्तं 
आचार्यः स्वजनानां च कुलकोटि सहस्रशः । 
जञानज्ञेयपरिज्ञानात्सर्वान्षंतारयिष्यति ॥ 
इति । अत्र हेतुः 'तावानेको यतो मुनिः मुनिः इति गुखः ॥२३५-२३९६॥ 
एवं च सति अयत्नेन परोक्तदूषणोद्धार. सिद्धः इत्याह 
तेनात्र ये चोदयन्ति ननु ज्ञानाद्धिमुक्तता। 
दीक्षादिका क्रिया चेयं सा कथं मुक्तये भवेत्‌ ।\२३७।। 
जञानाटमा सेति चेज्ज्ञानं यश्रस्थं तं विमोचयेत्‌ । 


इसलिये कहते है- 4 

जब तक गुरु-शिष्य परम्परा है, तब तक वहु मोचक गुर आात्मस्वेन 
स्फुरित होता है । सम्यगज्ञानमय गुख से ही शिष्यगण मुक्त होत है; क्योकि 
संविदैक्य के कारण उसका अवलम्ब मिल जाता है । वह स्वयं भो मुक्त होता है 
ओर मुक्त करभीदेता है । कहा गया है 

“आचाय अपने जनों की हजारो पीदियों को ज्ञान भौर ज्ञेय के 
वास्तविक बोधके द्वारा तारने मे समर्थं होता" क्योकि वही एक समथं 
गुरु है ॥ २३५-२३६ ॥ 

इस तरह पराधिकरणोक्त कारण अन्यत्र मौर कायं मन्यत्र रूप दोष का 
निराकरण हो जाता है । यह कह रहेर्है- 
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अन्यस्य मोचने वापि भवेत्किं नासमञ्जसम्‌ । 
इति ते मूलतः क्षिप्रा यच्वत्रान्यैः सभथितम्‌ ।२३८॥ 


ये इति भेदवादप्रकाराः, ते इति एवं बोद्यविधायिनः, क्षप्ताः 
प्रतिक्षिप्ताः। यन्मूलत एव ज्ञानक्रिययोरेक्यमभ्युपगतं स्वपरदिभागस्य च 
काल्पनिकत्वम्‌ इति तदेव च अत्र प्रतिसमाधानं नान्यत्‌ इर्पाह "यत्तु 
इत्यादि । यदन्येरभदेऽ्वरवादिभिनिलूपितं तत्‌ पुरस्तात्‌ निषेरस्यापः इति 
सबन्धः ।।२३७.२३८।। 

ननु यदि भेदवाद्यक्तं मरस्य द्रत्यरूपत्वं नाभ्युपेयते, तत्तस्थ कि 
ख्पम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 


मलो नाम किल द्रव्यं चक्षुःस्थपटलादिवन्‌ । 

तद्विहन्त्री क्रिया दीक्षा त्वञ्जनादिकक्मवत्‌ ।।२३९।, 
तत्पुरस्तान्निषेत्स्थामो युक्त्थागमवि्गहितम्‌ । 
मलमायाक्मणां च दरशंयिष्यामहे स्थितिम्‌ ।। २४०। 


एतदेवं अधिकावापेन उपसंहुरति 
एवं शक्तित्रयोपायं यज्ज्ञानं तत्र॒ पश्चिमम्‌ । 


मूलं तदृत्तरं मध्यमुत्तरोत्तरमादिमम्‌ ।॥२४१॥ 


ज्ञान भौर दीक्षा कं टस प्रतिपादन के अनुसार भेदवाद भौर भेदवादी 
सभो क्षिप्त एवं प्रत्याख्यात कर दिये गये गये हँ । दूसरे अनेकेष्वरवादियों से 
समथित सिद्धान्त भी अमान्य हँ ॥ २३७-२३८ ॥ 


यदि भेदवादियों द्वारा कथित मल की द्रव्यषूपता अमान्य है, तो उसका 
क्याखूपदहो सकता है ? इसका उत्तर दे रहे है- 


नेत्रपटलगत मल द्रव्य है। आंखों के इस दूषित द्रव्य को दूर करने वाले 
अंजन के समान दीक्षा होती है। युक्ति ओौर मागम से निन्दनीय हस मतका 
भागे निषेध भौर साथही मल, मायाभौर कर्मं की स्थिति भी प्र्दित 
को गयी टै ।। २३९-२४०॥ 

इसी का स्पष्टीकरण करते हुए उपसंहार कर रहे है- 

द्च्छा, ज्ञान भौर क्रिया शक्तियों से सम्बन्धित शाम्भव, शाक्त भौर 
भाणवोपाय से स्फुरित ज्ञान में पचिम अर्थात्‌ आणव ज्ञान ही मूल है। शाक्त 
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परिचममिति आणवम्‌ इति, तस्मादाणवात्‌, उत्तरं विश्रान्तिस्थानत्वाद- 
धिकं शक्तम्‌ उत्तरात्‌ शाक्तादपि उत्तरं शांभवम्‌ । यदुक्तं 
"विभ शक्त्यणसंबन्धात्समवेशस्त्रधा मतः । 
इच्छा-ज्ञान-ङ्गिपायोगादुत्तरोत्तरसंभृतः ॥\ 
इति ॥२४१॥ 
न केवछमाणवादेः विश्रान्तिधामतया शांभवमेव ज्ञानमुत्ृष्ट, यावद- 
स्मादनुपायाख्यम्‌ अन्यत्‌ इत्याह 
ततोऽपि परमं ज्ञानमुपायादिविर्वाजितम्‌ । 


आनन्दशक्तिविध्रान्तमन॒त्तरमिहोच्यते ।\२४२)) 

परमम्‌ इति उपेयेकरूपत्वात्‌, अत एवोक्तम्‌ “उपायादिविर्वाजतम्‌' 
इति । अत एव च 'आनन्दशक्तिविश्रान्तम्‌* इत्युक्तम्‌ । इच्छादोनां हि 
एषणोयादिविषयावच्छेदेन बाह्योन्मुखत्वात्‌ भेदसं भावनापि स्यात्‌, भआनन्द- 
शक्तिः पुनः 

'आनस्यो ब्रह्मणो रूपम्‌ ७७ ०७७०७७७ *****"|' 

इ्याद्युक्सया हि चितस्तत्स्वरूपमेव इति, नात्र उपायगन्धोऽस्ति इति 
तात्पर्यम्‌ ॥ २४२॥ 


क्रमसे दसी की शाम्भवमे विश्रान्ति होती दै। शाक्त से उत्तर "भादिम 
अर्थात्‌ शाम्भव है । शाक्त की विश्रान्ति शाम्भव में होतो है । कहा गया है- 


“विभु, शक्ति भौर अणु के सम्बन्ध से समावेश तीन प्रकार का होता 
है । इच्छा, ज्ञान भौर क्रिया से यहु उत्तरोत्तर संस्कृत होता है” ॥ २४१ ॥ 


आणवादि के विश्रान्तिधाम होने कै कारण केवल शाम्भवज्ञानही 
उत्कृष्ट नहीं है; भपितु इससे भी उत्कृष्ट अनुपाय विज्ञान है । यही कह रहे है 

उक्त शाम्भव ज्ञानसे भी उपेय की एकष्पता के कारण उत्कृष्ट, 
उपाय आदि से रहित भौर आनन्द शक्ति मँ विश्रान्त अनुत्तर विज्ञान है। 
वस्तुतः इच्छा आदि का एषणीय आदि विषयों मे लगाव होने के कारण भेद 
की सम्भावना होती है। भानन्द शक्ति तो- 


“आनन्द ब्रह्य का ही खूप है" “^ “ |" इत्यादि उक्ति के अनुसार 


चित्‌ शक्तिकाही श्व' खूपदहै। यहाँ लेदामात्र भी उपाय को सम्भावना 
नहीं होती ॥ २४२ ॥ 
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एतच्च न स्वोपज्ञम्‌ अपि तु सवंत्रेव आगमेषु उक्तम्‌ इत्याह 
तत्स्वप्रका्ञं विज्ञानं विद्याविद्येहवरादिभिः । 
अपि दुल भस्धावं श्रोसिद्धातन्त्र उच्यते ।२४३।। 
मालिन्यां सुचितं चेतत्पटलेऽष्टादशे स्फुटम्‌ । 
न॒चेतदप्रसन्नेन शंकरेणेति व्यित: ।।२४४।, 
इत्यनेनेव पाठेन मालिनीविजयोत्तरे । 


तत्रहि 'अनायासमनारम्भमनुपायं महाफलम्‌ । 
श्रोतुमिच्छामि योगेश योगं योगविदांवर ।' 
इति देभ्या पृष्टे 
श्यृण्‌ देवि प्रवक्ष्यामि योगाभ्रतमनुत्तमम्‌ । 
यत्प्राप्य शिवतां मर्त्या लभन्त्यायासव जिता ॥ 
न चेतदप्रसम्नेन शंकरेणोपदिश्यते । 
कथं चिदूपलब्धेऽपि वासना न प्रजायते ॥+' 


इत्याद्युपक्रम्य 


'तस्मास्तदम्यसेन्नित्यमविरकष्तेन चेतसा । 
स विसर्गो महादेवि अत्र विश्वान्तिमहंति ॥ 


यह्‌ मेरा स्वोपज्ञ मत नहीं; पितु सर्वत्र मागमो मे उक्त है- 
विद्या भौर विद्येश्वर भादि के द्वारा दुलभ स्वप्रकाश विज्ञान का प्रवर्तक 
सिद्धातन्त्र, मालिनी का अष्टादश पटल भौर मालिनीविजयोत्तर तन्त्र तीन 
ग्रन्थों के माध्यम से इस बात की पुष्टि होतो है । व्हा-- 
“हे योगवेत्तामों मे श्रेष्ठ योगेश्वर ! अनायास महाफलप्रद आरम्भ 
रहित अनुपाय नामक योग को मेँ जानना चाहती ह" । 


इस प्रकार देवी द्वारा पूरे जाने पर “हे देवि ! सुनो, मेँ सर्वश्रेष्ठ अमृत 
योग का वर्णन कर रहा हूं, जिसे पाकर मर्यं प्राणी अनायास होव महाभाव 
प्राप्त कर छेते हैं । अत्यन्त प्रसन्न शङ्कुर ने यह्‌ उपदेश दिया । यह्‌ योग यदि 
किसी प्रकार उपङन्ध हो जाय तो वासना का विनाश्च हो जाता है ।" 

यहां से शुरूकर-- 

“इसलिये विरक्तिपूर्वंक इसका निरन्तर अभ्यास करना बाह्ये । 
हे देवि ! बहु विसर्गं भूमि है, जहाँ परा विश्रान्ति प्राप्त होती है । 
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गुरुवक्त्र तदेवोक्तं शक्तिचक्र तदुच्यते । 
तदेव सर्वमन्त्राणामुत्पत्तिस्थानमुत्तमम्‌ ॥\ 
इत्याद्य क्तम्‌ ॥ २४२-२४४॥। 
अयमेव च शास्त्रार्थः इत्याह 
इति ज्ञानचतुष्कं यत्सिद्धिमक्तिमहोदयम्‌ । 
तन्मया तन्त्रयते तन्त्रालोकतास्न्यन्र श्ञासने । २४५) 
रतीति तन्त्रारोके-तन्त्राणां पारमेश्व राणाम्‌ आलोक ईव आलोकः, 
तानि आलोकयति प्रकारायति इति वा । इति-उक्तस्वरूप यत्‌ ज्ञानच- 
तुष्कं, करि भूतं ? मिद्धमुक्तयोमंहान्‌ उदयः अस्मिन्‌ इति कृत्वा महोदयं, 
तत्‌ अश्न तन्त्रालोके शासने तन्छ्यते-विस्तरेण प्रकाश्यते इत्यथः ।॥२४५॥। 
अथ 
“तत्र नानुपलग्धेऽ्ये न निर्णति प्रवते । 
कितु संशयिते न्यायस्तदङ्धः तेन संशयः । ।' 
इत्याद्य वत्या प्रायः संगं यिते एव अर्थं निर्णयाहमनः शास्त्रस्य ्रणयनमुक्तमु 
इति संशयस्य तदङ्गत्वात्‌ प्रथमं तत्स्वरूपमेव निरूपय तुम उपक्रमते 


तत्रेह यद्यदन्तर्वा बहिर्वा परिमृष््यते । 
अनुद्घाटितरूपं तत्पर्वंमेव प्रकते ।\२४६।) 


इसे गुरुवक्त्र भौर शक्तिचक्र कहते है । यह्‌ सभी मन्त्रों का उत्पत्ति स्थान है ।” 
यहाँ तक इसी विषय का वर्णन किया गया है ॥ २४३-२४४ ॥ 

सिद्धि ओौर मुक्ति इन दोनों का महान्‌ उत्स उक्तं चार प्रकार का क्लानं 
ही है । यह्‌ समस्त शौव तन्त्रो के आलोक के प्रतीकं रूप इस ततन्त्रारोकं नामक 
शास्त्र मे तन्त्रित किया जा रहा है ।। २४५ ॥ 

प्रन है कि, 

“अनुपलन्ध भौर अनिर्णीत अथं मे कोई प्रवृत्त नही होता । हाँ संशयित 
अर्थं ( के समाधान मे प्रवृत्त होना ) न्यायसंगत है, इससे संशय विषय-प्रवर्तन 
काएक भङ्ख बन जातादहै। इस उक्तिके अनुसार प्रायः संशयित अथं मे 
निर्णायक शास्त्र का प्रणयन उचित कहा गया है । इस तरह संशय के अंग होने 
के कारण पहले संशय के स्वरूप के निरूपण का उपक्रम कर रहे रहै - 











`~ 
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भन्तः--मानसविज्ञानादो, अनुद्घाटितशूपमिति --अनुल्लिखित विशेषं, 
सामान्यधर्मात्मकम्‌ इत्यर्थ; २४६ ॥ 

अयमेव च प्रायः संशयः" इत्युच्यते इत्याह 

तथानुद्घाटिताक्ारा नि्वच्िनात्मना प्रया 


संशयः कुत्रचिद्रूपे निश्चिते सति नान्धथा ॥२४७॥ 

तथा प्राथमिकत्वेन अनुद्धारितः करचरणादिविशेषधर्मानिवगमात्‌ 
अनुन्मुद्रितौ योऽसौ ऊर्ध्वंतादिः सामान्यधर्मा आकारः तेन अनिर्वाच्यिन 
अन्यतरधमिविरोषनिश्वयाभावात्‌ उभयांशावरलम्बित्वेन नियतरूपतया उक्तु- 
मशक्येन मात्मना स्वरूपेण विरिष्टा या प्रथा-प्रतोतिः सा संशयः, स 
हि ऊर््वतादेः सामान्यात्मनो धर्मस्य अधिगमे वक्रक्रोटरत्वादीनां व्रिेष- 
धर्माणां च अनधिगमे सति उदियात्‌ । तदाहु ' कुत्रचित्‌" इत्यादि-कम्मि- 
ङिचित्‌ सामन्यधर्मावच्छेदिनि धर्मिणि इत्वर्थः । नान्यथा इति-सर्वात्मना 
निर्चिते धमिणि अनिङ्चिते वा इति यावत्‌ ॥२४७॥ 

एतदेव विभज्य दर्शयति 


एतत्किमिति मुख्येःस्मिन्नेतदंशः सुनिश्चितः । 
संश्योऽस्तित्वनास्त्यादिधर्मानिद घारितात्मक्षः ।।२४८॥ 


--- 








शास्त्रारम्भके इस महाप्रयास के उपक्रम के अवसर प्र जो कुछ ब्राह्य 
परामर्श या मानस विज्ञानात्मक अन्तःपरामर्ष करना है, इसमें जिसका उद्वाटन 
भव तक नहीं है, पहले वही प्रकाशित हो रहा है ।। २४६ ॥ 

संशय सामान्य धर्मात्मक होता है । इसका निरूपण हो रहा है- 

जिसके आकार का उद्वाटन अभी नहींहै करचरण खूप सामान्य 
भङ्गो का पता नही, जिसके ऊपर नीचे की बनावटों का जान नही, जिसके 
अवयवो का निरचय नहीं; उ सके सम्बन्ध मे कुछ कहने की स्थिति नहीं होती । 
एेसादैयावेसाहै,है भी या नहीं है-एेसे उभयावलम्बी प्रन जहां है, वहां 
अनिवं चनीयतामयी प्रतीति ही रहती है। इसी अनिर्वाच्य शूप से विशिष्ट 
अनिर्चयात्मक प्रथा को "संशय' कहते है । 

जेसे पेड मे खोखला है । वह्‌ ऊपर है--यह्‌ प्रतीति तो हई किन्तु वह्‌ 
ट्ठाहै गौर अन्धकार मयहै। अतः भीतर को अप्रतीति भी हूर्द। यहां 
निश्चय भौर अनिश्चय दोनो हँ । एेसी अवस्था मे हौ संशय का उदय 
होता है ।। २४७ ॥ 








श्छो° २४९ ] प्रथममार्भिकम्‌ २५३ 


च 


एतत्किमिति-परामरशत्मा संशयः, स्थाणुर्वा पुरुषो वा' इत्यादि. 
परामर्शानतर पक्षया सर्वेषामेव विशेषधर्माणाम्‌ अनुद्घारितत्वात्‌ मुख्यः, 


तत्र च किम्‌ ईत्यंशपेक्षया य एतदंशः स ध्मिमात्रग्रहुणात्‌ सुष्टु 
निङ््चितः । ननु 


'नियतोभयांशावलम्बो विमशः संशयः ।' 


इति संशयस्य लक्षणं, तत्र चेत्‌ एकः कञ्चिदशो निषचितः तच्छृतं तेन, 
इत्याह 'संशयः' इत्यादि । अस्तित्वं च नास्तित्वं च तत्‌ भस्तित्वनास्तिल्व- 
मादिर्येषां विक्षेषधर्माणां तेः अनुद्घाटितः अनुन्मुद्रित त्मा स्वदूपं यस्य 
स॒ तथा, यत्र॒ हि सच्वासततवाख्ययोरपि धर्मयोरनिहिचतघ्वात्‌ उद्घाटनं न 
वत्तं तत्र का वार्तां अन्येषां धर्माणाम्‌ ? ईति सर्वेषामेव धर्माणाम्‌ 
अनुल्लिखिताकारस्वात्‌ नियतधर्मानवलम्बनात्‌ भयं मुख्यः संशयः, किमित्यंशो 
हि अनुल्लिवितार्थाकरारामिधायक एव इति भावः ॥२४८॥ 


तदाह 
किमिष्पेतस्य शब्दस्य नाधिकोऽथः प्रकाशते । 
अधिकः इति एतच्छब्दार्थात्‌ ॥ 





इस तथ्य को विभाजन पूर्वक प्रदशित कर रहे है 


"एतत्‌ किम्‌" यह प्रदन सूचक वाक्य है । इसमे मुख्य अंश “एतत्‌' है । 
यह्‌ सुनिरिचत है । यह स्थाणु है या पुश्ष है ? इस वाक्य मे दो विशेष परामश 
है । ६. स्थाणु का ओर २-पुखुष का । ये उद्घाटित हैँ । “एतत्‌' मेँ ये भनु- 
द्घाटित ह । अतः यह्‌ मुख्य अंश है । "किम्‌" की अपेक्षा इसमे धमिमात्र के 
ग्रहण के कारण निर्चितता भौ है । यहाँ संशय होता है । 


"है या नहीं है' इन विक्षेष धर्मो से वह्‌ अनुदघाटित है । सत्त्व या असत्त्व 
इन दोनो का जब निश्चय ही यहाँ नहीं है तो अन्य विदोषं धर्मोका प्रह्नही 
यहां नहीं उठता । चङ्धा होतो है कि, 

“नियत खूप से उभयांशावलम्बी विमर्शं को संशय कहते है ' इस नियम 
के अनुसार दोनों अंश नियत होने चाहिये । संशय विशेष धर्मां से अनुद्धाटित 
होता है। "एतत्‌ किम्‌ मँ किम्‌ भनुदूघाटित अर्थं की स्थिति की हौ 
प्रष्नात्मक उक्ति मात्र है ॥ २४८ ॥ 
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ताहि किमर्थमुपाधोयते ? इत्याश्चडःक्याह 

कि त्वनुन्मुद्रिताकारं वस्त्वेवाभिदधात्ययम्‌ ।\२४९॥। 

अयम्‌ इति कि-शब्दः ॥ २४९॥ 

संशयस्य च मुख्यत्वं क्वचिदमुख्यत्वे सति युज्यत इत्यस्या नुख्यत्व- 
मपि दर्शयितुमाह 

स्थाणुर्वा पुरषो वेति न मुख्थोऽस्त्येष संशयः । 

भूयःस्थधर्मेजातेषु निश्चयोत्पाद एव हि ।।२५०॥। 


न मुख्यः इति-पूर्ववत्‌ सर्वेषामेव धर्माणाम्‌ अनुद्‌घाटितरूपत्वमावात्‌, 
यतः स्थाण्वादिनियतपरामर्शान्यथानुपपत्त्या भूयसामस्थाण्वाद्रिवतिनां 
धर्माणाम्‌ एष निश्वयात्मा प्रत्ययः ॥२५०॥। 

ननु यद्येवं तहि अत्र वा अथं संभेदसंभवात्‌ नियतस्य च भनिञ्चयात्‌ 
उदितानुदितहोमन्यायेन विकल्प एव भवेत्‌ ? इत्याशडकयाह्‌ 

आमक्लंनोयदवेरूप्यानुद घाटनवशास्पुनः । 

संशयः स॒ किमित्यंशञे दिक्रल्पस्त्वन्यथा स्फुटः ।२५१।। 
प्रथम पंक्ति का अधिकं शब्द "एतद्‌" शब्दार्थं से भधिक अथं म प्रयुक्त 
है। दूसरी पंक्ति का 'भयम्‌' "किम्‌ शाब्द के लिये प्रयुक्त है । "एतत्‌ किम्‌ इस 
वाक्य में "किम्‌" शब्द "एतद्‌' शब्द से कोई अधिक अर्थं हीं प्रकट करता ५रन्‌ 
अनुदूघाटित वस्तु काही कथन करता है ॥ २४९ ॥ 

जहां अमुरुयता होती है वहीं संशय की मुख्यता हती है । वहः प्रदक्चित 
कर रहे है- 

स्थाणु है या परुष इस वाक्यम मुख्य संशय नहीं है। यहाँ तो 
उद्घाटन है । स्थाणु भौर पुरुष सूप नियत परामर्शं को अन्यथानुपपत्ति के 
कारण अस्थाणु रूप अनेक धर्मो का यहां एक प्रकारसे निश्वयहौहो रहाह। 
जैसे यदि "नीलः शब्द के प्रयोग से यह्‌ निश्चयाह्मकता उत्पन्न होती है कि 
दूसरे रंग यहां नहीं है । उस प्रकार स्थाणु कट्‌ देने मे यह्‌ निक्चय हुभा कि 
भस्थाणु यहां नहीं है ॥ २५० ॥ 

यदि एसी स्थिति है, तो यहां 'वा' से अर्थं कौ भिन्नता कौ सम्भावना 
ओर नियत को अनिक्चयता के कारण "उदित भनुदित होमः न्याय के भनुसार 
विकल्प ही होगा ? इस आशङ्का का उत्तर रहे हँ 
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आमर्शनीयं स्थाणुपुरुषलक्षणं यत्‌ द्रूप्यं, तस्य॒ भनुदृघाटनं-वक्रकोट- 
रत्वादि विक्ेषरूपतयानाविष्करणं ततोऽयं प्रत्ययः किमित्यंशसंभेदात्‌ 
संशय एव । स्थाणर्वा पुरषो वा' इत्यत्र हि किं स्थाणुः किं पुरुषः इत्येव 
तात्विकः संशयार्थः, यदि परमेतत्‌ किमिति केवले किमंशे स्वेषामेव 
विज्ञेषधर्माणाम्‌ अनुद्घ्राटितकूवत्वात्‌ मुख्यत्वम्‌, भत्र च॒ नियतविरेषधर्मा- 
नवगमात्‌ अमुख्यत्वम्‌-इति विशेषः । विकल्पे पुनर््ीहियवयोरुभयोरपि 
निदचितत्वे सति नानुद्धाटितदूपत्वम्‌, तदाहु "विकल्पस्त्वन्यथा स्फुटः" इति । 
अन्यथा इति-आमर्शनोयययोरपि त्रीह्ियवयोविशेषधर्मात्मना निश्चयात्‌, 
एवं-विधक्ष्चायं संशयः शास्त्रप्रवृत्तौ निमित्ततां भजते दद्युक्तप्रायम्‌ । 

शस्त्रं॑हि निर्णयात्म, निणंयइ्च प्रायः संदिग्धे एवाथे प्रवर्तते, 
नहि उपलन्ध एव॒ संशयविषयता प्रतिपद्यते नानुपलन्धः, संशयस्य च 
प्रमातुधर्मत्वात्‌ यद्यपि केनचित्संशयानेन संदिग्धोऽथंः प्रतिपद्यते तदा तस्यो- 
पलम्भः स्यात्‌, तद्प्रतिपादनमेव च प्रहनः इति सोऽपि स्वकारणवत्‌ 
शास्त्रप्रवृत्तौ निमित्ततां यायात्‌, तन्निर्णयाय च प्रारभ्यमाणस्य शास्त्रस्य 


------  ----- - 


यह स्थाणु है यापुरष हस वाक्यम स्थाणु भौर पुख्षदो खूपोंका 
आमर्शं होता है । इस द्रेरूप्य का उद्घाटन यहां उसी प्रकार नहीं हो पाता, जेस 
टेढे खोले की विशेषता का । वहाँ क्था यहं स्थाणु है मथवा क्या यह्‌ पुरुष है- 
'क्या' रूप जो विचार का विषय है - यहु वस्तुतः संशय है । 

परध्यानदेनेकीबातदहै कि एतत्‌ किम्‌" इस वाक्यमें केवल किमंज्ञ 
मे संशय दहै। यहां करिसी विशेष धर्म का उद्घाटन नहीं है । अतः संशय मृश्य 
है । पर यह स्थाणुहै या पुष इस किमंश म नियत विशेष का अवगम नहीं 
होता । मतः संशय मुख्य है । दोनों वाक्यों कं किमंग मेँ यह्‌ आन्तरिक वशिष्ट 
है । विकल्प में ब्रीहि मो निर्चित दहै भौर यव भो निचित है। यहं दोनों का 
उद्घाटन होता है । अतएव वह स्फुट है । आमर्शनीयो के विशेष धमं के 
निश्चय से ही विकल्प स्फुट होता है । 

शास्त्र को प्रवृत्ति मे उपयुक्त संशय ही कारण बनते हँ । शास्त्र एक 
प्रकार का निर्णयहोताहै। निर्णय हमेशा संदिग्ध भअर्थोमे ही प्रवत्तित होता 
है । कोई विषय उपलन्ध है, प्राप्त है। कोई अनुपलब्ध है भग्राप्त है । क्या इन 
दोनों मे संशय प्रवृत्त होगा ? नहीं। संशय प्रमाताका धमंहै। यदि. कोई 
संशयात्मा किसो संदिग्ध भं मे प्रवृत्तहोतारहै तो वहु भ्थं अवश्य उपलन्ध 
ही होता है। प्रह्न उसके प्रतिपादन काह । वह भी शास्त्र की प्रवृत्ति में 
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त्रिविधा प्रवृत्तिः-उहेशो, लक्षणं, परीक्षा च इति, नामधेयेन पदार्थाभि- 
धानमात्रं चोटेशः, तस्य च प्रथममव्यमुपादानं कार्यंम्‌--अनुदिष्टस्य 
लक्षणपरीक्षानुपपत्तेः, मतदच उदेशं विना लक्षणपरीक्षात्मक्ास्व्रस्य 
प्रणयनमेव न घटते-इत्यस्यापि तत्र अ ङ्खत्वम्‌ । २५१॥ 


ननु एकेनेव शास्त्रप्रणयनसिद्धेः किमथं त्रितयम्‌ ? इति चेत्‌, न चेतत्‌- 
परस्परानुषक्ततयेव अत्र एषां निमित्तत्वाभिधानात । संशयित एव हि भरथः 
केनचिदभिधीयमानः शस्त्रेण उदहेशादिद्भारेण निर्णीयते इति, अत एव 
च स्वरूपभेदेऽपि एवं शास्त्रप्रवृत्तौ अनुद्धारितात्मप्रथात्मकेन समानेन 
रूपेण कारणत्वमस्ति ६ति प्रतिपादयितुमाह 


तेनानद्घाटितात्मत्वभानप्रथनमेव यत्‌ 
प्रथमं स इहोद्देशः प्रकते: संशय एवं च ।२५२। 


तेन पूवेक्तिन न्यायेन अनुद्घारितात्मत्वेन भावस्य वस्तुमात्रस्य 
प्रथमं यत्‌ प्रथनं स एव इहोटेशः--प्रदनः संशयक्ष्च इति, तत्र संशयस्य 
तावदेवंरूपस्वं समनन्तरमेव उक्तम्‌, उदेशे च. अनुद्घाटितत्वेमेव वस्तुनः 


कारण होता है। उसके निर्णयके लि शास्त्र की प्रवृत्ति तीनप्रकारकीहो 
जाती है । १-उदेश, २-खक्षण भौर ३- परोक्षा । नामके साथ शस््रका 
कथन उटेश कहलाता है । इसका प्रथमतः उपादान भनिवायं है । जो भनुदिष्ट 
है, उसका लक्षण या उसकी परीक्षा नहीं हो सकती । इसीलियि उदेश के 
बिना लक्षण परीक्षात्मक शास्त्रों का प्रणयन असम्भव दहता है। वहु एकं अंग 


ही है ॥ २५१ ॥ 


पर्न है कि दास्त्र का प्रणयन एक प्रवृत्ति से भी सिद्ध हो सकता है । तीन 
्रवृत्तियां क्यो ? इसका उत्तर है कि ये तीनों परस्पर अनुषक्त हैँ । अतः तीनों 
भआवक््यक है । संशयित अर्थं ही किसके द्वारा प्रतिपादित. होकर शास्त्र बन 
जाता । वहु उदृदेश्च भादिके द्वाराही निर्णीत होता रै। इसलिये स्वरूप मे 
भेद रहने पर भो शास्त्र को प्रवृत्ति मे समानलरूपसेयेतीनोंहीकारणदहै। 
यही कह रहेर्दै- 
इसलिये अनुदूघाटित होने के कारण वस्तु मात्रका प्रथम प्रथन अर्थात्‌ 
प्रवत्तन ही उदेश कहलाता है । यही प्रन भो है भौर संशय भी । उदहेशमेभो 
भनुद्घाटित वस्तु का ही प्रथम अर्थात्‌ नाम के साथ वस्तु का अभिधान होताहै। 
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प्रथनं रूपं-नामधेयमा> णेव पदार्थानामभिधानात्‌ । प्रश्नेऽपि एवं वाच्यम्‌, 
अन्यथा हि निर्णयात्मत्वे प्रतिवचनादस्य विशेषो न स्यात्‌ ॥२५२॥ 

तत्र संगयितेऽ्थे प्रहनः प्रवर्तते, इति तन्निर्णयानन्तरम्‌ निर्णेतव्यः 
प्रश्नः, इति प्राप्तावसर तत्सतत्त्वमेव वक्तुमाह 


तथानुद्‌ घाटिताक्ारभावप्रसरवत्मना 


प्रसरन्तो स्वसंवित्तिः प्रष्टी शिष्यात्मतां गता ।।२५३॥ 

इह अद्वयनये "परमार्थंसती संविदेव सर्व॑म्‌" इति प्रषटुप्रतिवक्तरूपगु ख- 
शिष्याद्यात्मनो भेदस्य तावदनुपपत्तिः इति । तथा पृवेक्तिन प्रकारेण 
अनुद्घाटिताकारः-सर्वंभावनिर्भरत्वात्‌ संविदेकषूपो, योऽसौ भावः-पार- 
मार्थिकं पूर्णस्वभावं वस्तु, तस्य यः प्रसरः-पद्यन्त्यादिदशाक्रमणेन 
अवरोहः, तदेव वर्त्म, तेन प्रसरन्ती-वेखर्यादिरूपतामासादयन्ती, स्व- 
संविदेव, संकुचिता, प्रमात्रात्मक्शिष्यभूमिकाम्‌ अमवभासयन्तौ श्रष्टौ' इत्युच्यते 
इत्यथः ।२५२॥। 


कुत्र कथं चास्याः प्रष्टुत्वम्‌ ! इत्याह 
तथान्तरपरामहनिश्चयात्मतिरोहितेः । 
प्रसरानन्तरोद्भूतसंहारोदयभागपि ।\२५४॥। 


प्रनमे भी यही होता टै अन्यथा निर्णय की स्थिति मे उसी का विचार 
केसे हो सकता है ? ॥ २५२ ॥। 

संशयित अर्थं मे प्रन प्रवृत्त होतादहै। संशयके निर्णय के भनन्तर 
प्रन का निर्णय तो होता हीदहै। अतः प्रसङ्कवश प्रन का वास्तविक रूप 
कह रहे है 

इस अद्वयवादी शास्त्रका सिद्धान्तहीदहै कि परमार्थं सती संविदेव 
सर्वम्‌' अर्थात्‌ पारमाधिक रूप से संवित्‌ हौ सब कुछ है । अतः इसमें प्रष्टा ओर 
प्रतिवक्ता खूप शिष्य भौर गु रूप भेद भो भनुपपन्न माना जाता है । इसलिये 
ऊपर प्रतिपादित भअनुद्घाटित आकार वारो भौर सभो भावों में निर्भर, 
पारमाथिक भाव के पर्यन्ती आदि क्रमसे बेरी भादि ष्पोँमें प्रसार प्राप्त 
करनेवाली स्वात्म संवित्ति ही प्रष्टौ बन कर शिष्य भूमिका निर्वाह करतो 
है । इस तरह शिष्य को जिज्ञासा ही प्रशन बन जाती है ॥ २५३ ॥ 

श्रोत०--१७ 
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यावत्येव भवेद्‌बाह्यप्रसरे भ्रस्फ्‌ टात्मति । 
अनुन्मोकलितरूपा सा प्रष्टौ तावति भण्यते ।२५५॥। 


तथा-प्रमाद्रयमयत्वेन, आन्तरः-प्रमात्रेकात्म्यष्पो, योऽसौ परामर्शः, 
तस्य॒ निइचय-दाढ्यं, तदात्मनस्तिरोहितेः-उत्तरोत्तरस्य रूपस्य पूव॑पूवं- 
त्रानवस्थितेः, प्रसरात्‌-बाह्यौन्मुख्यात्‌, अनन्तरमुद्भूतौ यौ संहारश्च- 
पराद्यात्मनो रूपस्य स्वात्मन्येव विश्रान्तिः, उदयरच-परयन्त्याद्यात्मना खूपेण 
बहिरुद्धवः तो मजते, तद्रूपा हिसा संवित्‌ यावति प्रस्फटात्मनि-ग्राह्यग्राहक- 
युगरका्ाभासस्वभावे बाह्यप्रसरे, अनुन्मोलितरूपा-संविद्रूपत्वेन अनवभास- 
माना भवत्‌, तावत्येव अनुद्घारितात्मत्वेन प्रथनात्‌ प्रष्टौ इत्युच्यते 
इत्यथः ॥ २५४।२५५॥ 

न केवलं संविदः प्रष्टरुत्वमेव अस्ति, यावत्‌ प्ररनादिषपत्वमपि 
द्त्याह्‌ 

स्वयमेवं विबोधश्च तथा प्रहनोत्तरात्मकः । 


गुरुशिष्यपदेऽप्येष देहभेदो ह्य तास्विकः । २५६॥ 


कहां भौर कंते इसको प्रष्ठी दशा होती है-यही कद्‌ रहे ह - 

परमाद्रय मय मेोन्तर प्रमात्रेकात्म्य्प परामर्शं की निइचयात्मकता के 
( क्रमशः } तिरोहित होने के कारण संविद्‌ का बाह्य ओन्मुख्य रूप प्रसार होने 
लगता है। इस प्रसार में संहार ओौर उदय दोनों स्थितियां होती है । परात्पर 
की स्वात्म-विश्वान्ति दशाम संहार मौर पक््यन्ती आदि प्रसारकी दशामें 
उदय दोनों से संवलित यह्‌ संविद्‌ प्रस्फृटात्मक भौर बाह्य प्रसार में स्वात्म रूप 
से अनुन्मीलित भौ रहती है । उसी दशा मे यह्‌ प्रष्टौ कटुलाती है ।॥२५४-२५५। 

यह्‌ केवल प्रष्टी ही नहीं अपितु प्रन भी बनती है- 

संविद्‌ स्वयं बोध रूप से उल्लसित होती है। वही प्रश्न ओौर वही 
उत्तर बन कर समाधान भो करतो है । गुरु भोर शिष्य पदों पर वही अधिष्ठित 
होती है । गुखूरिष्य का देह्‌-मेद वस्तुतः अताच्विकं होता है । 

कहा गया है-- 

गुरुशिष्य रूप से स्वयं सदाशिव हौ पूर्वपक्ष मौर उत्तर पक्ष उपस्थित 


करते हं । वहो तन्त्रशास्त्र है । उन्होने ही तन्त्रशास्त्र अवतरित किये ।” तथा 
“स्वयं देवा प्रह्नकर््रो बनती हैँ । स्वयं उत्तरदात्री भी हो जाती ह ।" 


ऽखोकः २५७-२५८ ] प्रथममाह्भिकम्‌ २५९ 


तदुक्त 
गुरुशिष्यपदे स्थित्वा स्वयं देवः सदाशिवः । 
पर्वोत्तिरपदेवक्यिस्तन्त्रं समवतारयत्‌ ॥+' 
इति । तथा 
“प्रष्टो च प्रतिवक्त्रो च स्वयं देवो व्यवस्थिता ।' 
इति । ननु गुरुशिष्ययोः परस्परं भेदः साक्षादुपलभ्यते इति कि नाम 
अनयो्बोधिषूपत्वम्‌ ? इत्याह-एष इत्यादि । अतात्विकः इति अवास्तबः । 
बोध एव हि स्वस्वातन्त्रयमाहाठम्यात्‌ स्वात्मनि तत्तरेदादिमावम्‌ भाभासियति 
इति भावः ॥२५६।। 
तदाहु 
बोधो हि बोधरूपत्वादन्तर्नानाकृतोः स्थिताः । 
बहिराभासयत्येव द्रक्सामान्यविहोषतः ।।२५७।। 
बोधात्मा परमेश्वरो हि बोधनक्रियाकतुत्वलक्षणात्‌ बोधरूपत्वात्‌ 
अन्तः स्थिता नानाकृतोः-तत्त दधाव जातं, द्राक्‌ -अनन्यपिक्षितया निविलम्बन- 


मेव, सामान्यविशेषषरूपत्वेन, बहिः-विन्छेदेन, अवभासयत्येव इति 
वाक्यार्थः ।२५७।। 


तत्र सामान्यस्य कि नाम बह्रवभासनम्‌ ? इत्याह 
खक्ष्यमाणविजञेषांश्ाकाक्षायोग्यस्य कस्यचित्‌ । 


धर्मस्य सृष्टिः सामान्यसुष्टिः सा संशयात्मिका ।॥२५८।। 





क ` रणि 


तथ्यहै कि गुरु भौर शिष्य का परस्पर भेद प्रत्यक्षसिद्धहै, पर 
अवास्तविक ह । बोध रूप शिव ही स्वातन्त्र्य के प्रभाव से गुरु शिष्यादि देह 
भेदो का अवभासन करता है ॥२५६॥। 
वही कह रहे ह 

परमात्मा स्वयं बोध रूप ह । बोधन क्रिया के वे कर्ताभोरहै। बोधमय 
आन्तरिक स्फरणं को भावात्मक आकृतियां भी भन्तःस्थित होतो हौ ह । 
वही बोध महेश्वर अविलम्ब सामान्य या विष बाह्य उल्लास अवभासित 
करते हैँ । २५७॥ 

सामान्य के बाह्यावभास का वर्णन कर रहे है 


बोध मे उल्लिससिषा होती है। उसके द्वारा उल्लासयिष्यमाण 
विशेषांश को आकांक्षा रूप किसो धमं को (गोसव मादि को) सृष्टि सामान्य 
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२६० श्रोतन्त्रालोकः 


खक्ष्यमाणाः-स्वालक्षणेन उल्लासयिष्यमाण, ये विशेषांशा', तत्र 
'निविशेषं हि सामान्यं भवेच्छशविषाणवत्‌ \' 

इत्यादाक्तयुक्त्या तदविना भावित्वेन माकांक्षा-गौन्मुख्यं, तत्र॒ योग्यस्य-तदो - 
न्मुख्याभावेऽपि सर्वगतत्वात्‌ तत्स्वरूपानपायात्‌ अनुगुणस्य, कस्यचित्‌ 
नियतस्य गोत्वादेः धर्मस्य, बहिरवभासनात्मा सृष्टिः सामान्या सृष्टिः, 
सा एव च अनुद्घाटितार्मप्रथारूपस्वात्‌ संशयः इति-विशेषाकांक्षानुगुण- 
सामान्यप्रतीतिरेव संशयप्रतीतिः ॥२५८॥ 

एवं विशेषसुष्टिरपि निक््चयप्रतीतिरूपा इत्याह 

खक्ष्यमाणो विश्ञेषांश्ो यदा तुपरमेत्तदा । 


निर्णयो भात्रुचितो नान्यथा कल्पकोटिभिः ।।२५९॥ 


यदा पुननिक्चयोपयोगिना सर्वविशेषाणां सुष्टत्वात्‌ खक्ष्यमाणो 
विशेषांश॒उपरमेत्‌-विशेषविषया सृष्टिः समाप्येत, तदा स एव उदूघाटितात्म 
प्रथारूपत्वात्‌ स्थाणुरेवायम्‌' इति प्रत्ययात्मा निश्चयः स्यात्‌ । 
एतदृत्पादे च प्रमातुरिच्छेव निबन्धनम्‌" इत्युक्तं 'मातृरुचितः' इति । प्रमाता 
हि यावदेव ज्ञातं मया इति षपरितुष्येत्‌, तावदेव निश्चितं भवति दति 
भावः, अन्यथा पुनः सं कदाचिदपि न भवेत्‌-प्रमात्रिच्छायामेवाविश्नान्तेः । तदाह 
“नान्यथा कल्पकोटिभिः' इति ॥ २५९ ॥ 





सृष्टि कहलाती है । वह संशयात्मिका होतो है । यह्‌ ध्यान देने को बात है कि 
विशेषांश के सर्जन की उन्मुखता के योग्य हौ सामान्य प्रतीति होती है । इसे ही 
संदाय प्रतीति कहते हैँ ॥ २५८ ॥ 

विश्लेष सुष्टि निश्चय प्रतीतिखूपा होती है । यही कह रहे है- 

बोध के अनुरूप सर्जन हो जाने पर सुष्टिका समापन हुमा। उसी 
समय प्रमाता को रुचि के अनुसार यहु निर्णय भी हो गया किं यहु पदार्थं गाय 
ही है। गोत्व सामान्य सृष्टि के अनन्तर गो विशेष का निर्णय भोहो गया। 
यहु विशेष सृष्टि निचित प्रतीतिरूपा होती है । "मया ज्ञातं-स्थाणुरयम्‌' यह्‌ 
निर्णायक वाक्य ही है । प्रमाता को शच्छाही निर्णायक होती है। प्रमाताको 
इच्छा के विना यहु कभो सम्भव नहीं, क्योकि यहां अविनाभाव है ।॥२५९॥ 





श्लो २६०-२६१ ] प्रथममार्भिकम्‌ २६१ 


न॒ केवलमस्य निश्चवयमाश्ररूपत्वमेवास्ति, यावल्लक्षणादिरूपसल्वमपि 
इत्याह 
तस्याथ वस्तुनः स्वात्मवोर्थाक्रमणपाटवात्‌ । 
उन्मृद्रणं तयाकृत्या लक्षणोत्तरनिर्णयाः ।२६०॥। 
तस्य-विशेषात्मनो वस्तुनो, यत्‌ स्वात्मनो वोयं-तदितरपरावृत्तत्वं तस्य 
आक्रमणं-स्वात्मना विषयीकरणं, तत्र पाटवं-नैराकाक्ष्यात्तीव्रत्वं, ततो यत्‌ तेनैव 
आकारेण उन्मुद्रणं -प्रतिनियतस्वस्वरूपार्चिष्करणं, तत्‌ उद्घाटितात्मप्रथामय- 
त्वस्य अविक्षेषात्‌ 'लक्षणम्‌' इति "उत्तरम्‌" इति 'निर्णय' इति चोच्यते । तत्र- 
असाधा रणस्तत्त्वावबोधको धर्मो लक्षणं, तत्वावबोधोपकरणं दूषणोद्धरणमृत्तरं, 
तत्वावबोधो निर्णयः ॥ २६० ॥ 
ननु तत्त्वावबोधसारत्वस्य अविशेषात्‌, परीक्षापि लक्षणेनैव निर्णंयवत्‌ कथं 
न संगृहीता ? इत्याश ङ्कुयाह्‌ 
निर्णीततावद्धर्माश्षपष्ठपातितया पुनः । 
भूयो भूयः समुटेशलक्षणात्मपरोक्षणम्‌ ।।२६१। 








इसका न केव निर्णय होता है अपितु लक्षण भी होता है । यहो कहं 
रहै 

्रस्येक वस्तु मे एक स्वात्म वैशिष्टय होता है । उससे वह्‌ दुसरे वस्तु को 
अपने से पथक कर देता है । इसे शास्त्रीय भाषा मे वीर्य कहते हैं । इस वीय 
भाव का आक्रमण अर्थात्‌ स्वत्म विषयीकरण उस वस्तु का स्वभाव होता है । 
ससे ही के उसके आकार के प्रतिनियत स्वरूप का उन्मुद्रण अर्थात्‌ भाविष्कण 
होता है । इसे ही लक्षण, उत्तर या निर्णय कहते हैँ । साधारण तत्त्वावबोधक 
धमं ही लक्षण है । तत्तवावबोध का उपकरण मौर समस्त दोषो से उद्धार करने 
वाला उत्तर है तथा तत्वका अवबोध ही निर्णय है ।॥२६०॥ 


तत्तव के अवबोध का रहस्य तो सामान्य है । वह्‌ उदेश में भी होता है । 
उटेश म सामान्य विक्ेष के निणंय की तरह परीक्षाकासंग्रह भी क्यों 
नहीं है ? इसका उत्तर दे रहे है कि वहू तो तदात्मक ही होता है- 

वस्तु जब निर्णय का विषय बन जाताहै, निर्णीतहो जाताहै तो 


निर्णायक लक्षण का लक्ष्य उसका धर्माश होता है । उसका पृष्ठपाती होने के 
कारण वारंवारं समुद्देश होता है अर्थात्‌ तद्विषयक अभिधान होता है । उसके 








२६२ श्रोतन्त्रालोकः 


निर्णीति-निर्णयविषयीकृतः, तावान्‌-नियतलक्षणलक्ष्यो, योऽसौ धर्मारः- 
तद्विषयतया पौनःपुन्येन यः समुद्देशः, यच्च रक्षणं साधारणासाधारणघम- 
निरूपणं, तदात्मकं, पुन: परितः-स्वंतो निःशेषप्रतिपक्षप्रतिक्षेपण ईक्षणं -परीक्षा 
इति वाक्याथ: ॥ २६१ ॥ 
एतच्च उद्देशादित्रयं सर्वत्रैवास्ति इत्याह्‌ 
दष्टानुमानोपम्याप्तवचनादिषु सवतः । 
उदेश्चलक्षणावेक्षात्रितयं प्राणिनां स्फरेत्‌ ।। २६२ ॥ 
एतदेव क्रमेण दर्शयति 
नि विक्ल्पितमुहे श्लो विकल्पो लक्षणं पुनः । 
परीक्षणं तथाध्यक्षे विकल्पानां परम्परा ।२६३।। 
नगोऽयमिति चोर शो धूमित्वादग्निमानिति । 
लक्ष्यं व्याप्ट्यादिविज्ञानजालं त्वत्र परीक्षणम्‌ ।२६४।। 
उदे श्लोऽयमिति प्राच्यो गोतुल्यो गवयाभिधः । 
इति बा लक्षणं शेषः परोक्षोपमितौ भवेत्‌ ।२६५॥ 
:काम ईदग्‌ह्‌ शो यजेतेत्यस्य लक्षणम्‌ । 
अग्निष्टोमादिनेत्येषा परीक्षा शेषवरतिनो ॥२६६॥ 











साधारण ओर असाधारण धर्मो का निरूपण होता है। साथ ही साथ पूर्णं रूप 
स पूर्वपक्षका प्रत्याख्यान पूर्वक ईक्षण अर्थात्‌ परीक्षण किया जाता है । मयात्‌ 
उद्देश, लक्षण भौर परीक्षा सब कुछ ततत्वावबोध के भनिवायं अंग ह ।।२६१॥ 

प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान, मआप्तवचन आदि मँ उद्देश, लक्षण भौर 
परीक्षण रूप तीनों स्फुरित होते रहते है ।॥-६२॥ 

इसी तथ्य का क्रमिक रूप से दिग्दर्शन कर रहेरहै- 

उदेश निविकल्पित होता है । विकल्प ही लक्षण बनता है । परीक्षण 
परितः इन्द्रियां सन्निकरषं रूप होता है । यह्‌ सब विकल्पोंको ही परम्परा 
है ।॥२६३॥ 

“यह्‌ पर्वत है' वहु कथन उद्देश है। यहां धर्मीके साध्य धर्मक 
उद्घाटन नहीं है । मनुद्घारित स्वात्मभाव पूर्वक ठ्स्तु मात्रका प्रथन इस 
वाक्यमेदहै। नग का नामधेय पूर्वक अभिधान है, अतः यह उदेशषहै। 
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उद्देशः इति-भआकोचनमात्रस्य अनुदूघाटि 1त्मप्रथाहूपत्वात्‌ । लक्षणम्‌ 
इति- नीलमिति विकल्पेन निविकल्पस्ेव उद्धारितात्मप्रथारूपत्वात्‌ । विकल्पा- 
नाम्‌ उति-भर्थक्रियाज्ञानपूर्वापिरभाविनाम्‌, तत एव च॒ अर्थतथात्वनिश्चयोत्पादः 
इत्येपां परोक्षात्वम्‌ । उद्देशः इति नगोभयम्‌ इति धर्मिमातरम्येव अनुद्घाटित- 
साध्यधमत्मित्वेन प्रथनात्‌ । लक्ष्यमिति-साध्यधमं विशिष्टतया उदृघारितात्म- 
प्रथारूपत्वात्‌ । व्याप्तिः-अन्वयव्यतिरेकौ, तद्वशादेव हि साध्य॑सावनयोरविना- 
भावनिश्चयोत्पादः इत्यस्याः परोक्षात्मत्वम्‌ । अयमिति-पुरोर्वात्तिनः पिण्डभात्रस्य 
अनुद्धारितात्मत्वेन प्रथनात्‌ । प्राच्यः उति-प्रथमा धममिविशोषानवच्छिन्नः इति 
यावत्‌ । गोतुल्योऽयम्‌ इति-प्रमाणदशायां गवयशब्दवाच्योऽयम्‌ इति-फलदश्षायां 
च विशेषावच्छेदस्य भावित्वात्‌ । वा शन्दः समुच्चये, तेन प्रमाणदशायाः फल- 
दशायाश्च उदूघाटितात्म्रथारूपत्वात्‌ लक्षणत्वे । शेषः इति-सास्नादिमद्राह- 
दाहादिकारो इत्यादि परामर्शः । इद्‌क इति-स्वःकामः इत्येव । अस्य इति-स्वः- 
कामस्य । लक्षणम्‌ इति-अधिका रानुबन्धस्य विषयानुबन्धमन्तरेणानिर्णयात्‌ । 


'धूमवत्त्व के कारण पर्व॑त अग्निमान्‌ है' यह्‌ लक्षण है क्योकि साध्यधमं 
से यह्‌ विशिष्ट है । यहाँ इसके असाधारण वर्मं का निरूपण है । इसी अवस्था 
मे व्याप्ति का कथन हाता है। जहां जहां धूम है, वहाँ वहां अग्नि है। यह्‌ 
मन्वय व्याप्ति है। जहाँ धूम नहीं है वहां वहाँ अग्निनहीं है यह्‌ व्यतिरेक 
ग्याप्ति है । साध्य साघन दोनों का निश्चय इसके विना हो ही नहीं सकता । 
यही परोक्षा है ॥ २६४ ॥ 

'अयम्‌' कहने के साथ पुरोवर्ती एकं विशाल प्रस्तर पिण्ड मे संकेत ग्रह 
हुमा । पर अभी वहु अनुन्मीकितात्मक है । यहां धर्मी विशेष का अवच्छेदक 
नही है । यह्‌ प्रथम अनुभव है । जब “यह्‌ गोतुल्य गवय है इस वाक्य का 
प्रयोग करते है, तो गोतुल्य से प्रमाण ओर गवयसे फल काबोधहो जाताहै 
कि यह्‌ विशेष वस्तु है । इससे स्पष्ट हो जातादहै कि प्रमाण कौ अवस्था भौर 
फल की अवस्था दोनों मे स्वात्म खूप तथ्यका उद्घाटनदहौ गयादहै। यह्‌ 
लक्षण है गाय की सास्ना, उसका दोहन भौर वाहुनात्मक उपयोग रूप सारा 
परामर्शं उपमान कै परीक्षणमे होता है ॥ २६५ ॥ 

स्वगं की इच्छा वाला यज्ञ करे। इस वाक्य में स्वगंकामो उदेश 
है । यज्ञ करे--यह्‌ लक्षण है भौर अग्निष्टोम यज्ञ करे--यह्‌ परोक्षा है । 














२६९४ श्रोतन्त्राखोकः 


शेषः परमाथंत्वात्‌ ।' 


इति वचनात्‌ सा अर्थवादव्यापारात्मा इति करतंव्यता इत्यर्थं; । परीक्षाल्वं 
चात्र-उदिदिष्टलक्षितस्वर्गकामाधिकारनिस्तुषोकरणत्वात्‌ ॥ २६३-२६६ ॥ 

ननु सक्ष्यमाणविशेषाकांक्षानुगुणसामान्यसुष्टिः “उदूदेशः' इत्युक्तं, न च 
विशेषस्य आकांक्षणीत्वमुचितं -तदानीं तस्य॒ भविष्यत्तया वार्तामात्रस्यापि 
भभावात्‌ ? इत्याक्ञद्धुं सोपस्कारप्रागक्तलक्षणानुवादपुरःसर प्रतिक्षिपति-- 


विक्रल्पसनक्ष्यमाणान्यरुचितांञसहिष्णुनः । 
वस्तुनो या तथात्वेन सृष्टिः सोह्‌ श्संत्ञिता । २६७ 
तदेव संविच्चिनुते यावतः चलक्ष्यमाणता । 


विकल्पेन-तत्प्रधानेन प्रमात्रा सामान्यस्य सृष्टत्वात्‌ तदपेक्षया क्क्ष्यमाणाः 
-लक्षणात्‌ उल्लासयिष्यमाणा, अत एव अन्ये-ये सामान्यव्यतिरिक्ताः प्रमातुः 
संतोषादायकत्वाच्च, सुचिता-इष्टाः, ये अंशा-विशेषाः, तान्‌-अर्थात्‌ व्याप्यत्वेन 
सहते तच्छीलं यत्‌ तस्येवंविधस्य सामान्यात्मनो वस्तुनः, तथात्वेन -सक्ष्यमाण- 
त्वादिविक्ोषणविशिष्टविश्ेषसहिष्णुत्वेन, या सृष्टिः, तस्या उद्देशः-अभिधानं 
तत्र यावतः भआकाक्षणीयस्य विशेषष्य स्रक्ष्यमाणता तावत्‌, तदेव-उदृदेकश्षावसरे, 
संविच्चिनुते-अनुसंधत्ते इत्यर्थं; ॥ २६७ ॥ 





यज्ञ करने से स्वगं का मधिकार मिलता है । यह्‌ अधिकारानुबन्ध यज्ञ 
क्रिया रूपी विषयानुबन्ध से ही ज्ञात होता है। “शेष परमार्थं होने के 
कारणः.“ इस कथन के कारण परीक्षा शेष-वत्तिनी होती है । शेष अर्थवाद 
काग्यापारहै मौर इति कर्तव्यताहै। उद्देश भौर लक्षणके द्वारा सिद्ध 
स्वर्गकाम के अधिकार का सर्वेक्षण होने के कारण यहाँ परीक्षा है ॥ २६६ ॥ 


उद्देश्ष की परिभाषा है--'विकशेषाकाक्षानुगुण सामान्य सृष्टि" किन्तु 
विशेष मे भआकाक्षणीयता उचित नहीं । विशेष मे भविष्यत्‌ चाह की जगह्‌ नहीं 
हो सकती । इस आशङ्का का प्रत्याख्यान कर रहे है- 

विकल्प प्रधान प्रमाता सामान्य को सृष्टि करता है। उसकी अपेक्षा 
लक्ष्यमाण विशेष हाता है । सामान्य से अन्य, रुचितांश भी विशेष ही है। इन 
विशेषो को सहन करने की शीलता तो सामान्यरूप से बहिरिव भासित वस्तुं मे 
ही होती है। एसे प्रत्येक वस्तु को विशेष सहिष्णु सृष्टि ही उदेश है । इस 
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तत्र हेतुः 
यतो ह्यकालकलिता संधत्ते सार्वकालिकम्‌ ।२६८।। 
हि-शब्दो वाक्यालद्धुारे ॥ २६८ ॥ 


ननु उद्‌घाटितात्मप्रथाखूपत्वे सति लक्षणस्य सामान्यविश्ेषयो्रयोरपि 
प्रथनात फ्रि लक्ष्यं ? कि वा लक्षणम्‌ { इत्यत्र विवेकाभावादनियमः स्यात्‌ 
हत्यां क्याह्‌ 
लक्ष्यमाणस्य या सृष्टिः प्राक्‌सृष्टांशस्य संहतिः \ 
अनूद्यमाने धमे सा संविल्लक्षणम्‌च्यते ॥२६९। 
इह विदोषसामान्यविषयसुष्टिसंहूतिमयी संवित्‌ लक्षणं ~व्यवहूरणबीजमिति । 


तत्र स॒ज्यमानस्य विशेषांशस्य विधेयतया लक्षणत्वं वाच्य, संह्हियमाणस्य च 
सामान्यांश्षस्य अनूचयमानतया लक्ष्यत्वम्‌ इत्यस्त्येव विवेकः ।। २६९ ॥ 


ननु 
“भूयो भूयः समुहेशलक्षणात्म परीक्षणम्‌ ॥ 





अवसर पर आकांक्षणीय विशेष की स्रक्ष्यमाणता का अनुसन्घान संवित्‌ हौ 
करती है । उसका कारण है--कयोकि मकाल कक्लित संवित्‌ ही समग्र काल- 
धर्मता को धारण करती है ॥ २६७-२९८ ॥ 


्रह्न उपस्थित होता है कि उद्घाटित मास्मप्रथा मे सामान्य भौर विशेष 
दोनों का प्रथन स्वाभाविक है। एेसी भवस्था मे लक्ष भोर लक्षण का विवेक 
न होने से कोई क्रम नियम भी नहीं रह्‌ सकेगा इस पर करु रहे है- 

लक्ष्यमाण विष को सृष्टि भौर प्राथमिक सामान्य सृष्टांश दोनों कौ 
संहृतिमयी संवित्‌ ही "क्षण' है । यहो व्यवहार का बोज है । सृज्यमान (विशेष) 
के विशेषणा की ही तो बहिरवभासनरूपा सामान्य सृष्टि होती है । इस तरह 
सुज्यमानमें दो तरह की सृष्टिका अंश है। १--सृज्यमान का विशेषांश भौर 
२-सुज्यमान विशेष णांश । प्रथम विशेषांश की विधेयता मे लक्षण तथा द्वितीय 
सामान्यांश की अनूद्यमाना मे लक्षय का निर्णय करना चाहिये ॥ २९९ ॥ 


प्रन है कि पहले “बारम्बार समुद्देश लक्षण रूप परीक्षण" को चचां है । 
इसमे विराम के निमित्तके होने के कारण परीक्षा की विश्रान्ति कैसे होगी ! 
इस आशङ्का का सानुवाद प्रत्याश्यान कर रहे हँ 








२६६ श्रोतन्त्रालोकः 
इत्युक्त, तत्र च विरामनिमित्तामावात्‌ परीक्षाया भविश्रान्तिरेव स्यात्‌ { 
त्याशद्धुामनुवादगमभें प्रतिक्षिपति 
तत्पुष्ठपातिभ्‌ यों शसुष्टिसंहारविश्रमाः । 
परोक्षा कथ्यते मातुरुचिता कत्पितावधिः ।२७०।। 
ननु तत्र तत्र प्रत्यक्षादौ क्रमेण पश्यन्ती-मध्यमावेख रोषूपतया स्वाह्मचम- 


त्कारमयो विमशंशक्तिरेव विजृम्भते इत्युक्त, तत्कथमिह्‌ उद्देशाद्यात्मना 
स्वसिद्धान्ताप्रसिद्धं ्रमान्तरमासूत्रितम्‌ ? इत्याशंक्याह 


प्राक्परयन्त्यथ मध्यान्या बेखरो चेति ता इमाः । 
परा परापरा देवी चरमा त्वपरात्मिका ।२७१। 


ननु संख्यासाम्यमात्रादेव उद्‌देशादित्रयस्य पश्यन्त्यानिरूपत्वम्‌, इति 
किमिदम्‌ ? इत्याशंक्याह 


इच्छादि शक्तिज्नितयमिदमेव निगद्यते । 





समुदेश ओर उसके अनन्तर विशेषांश कौ सृष्टि ओर उसके संहार के विश्रम 
ही (तो विष्ष्ववेचित्र्य के प्रतीक हैँ) । एेसी अवस्था मे प्रमाता की प्रवृत्ति परीक्षा 
रूप में व्यक्त होती हे। ( अग्निष्टोम याग स्वर्गं कामना मयी प्रवृत्ति का 
परीक्षात्मक प्रयोग हे । ) संवित्‌ शक्ति ही सामान्य भौर विशेष निरूपण रूप 
समुदेश ओर लक्षण के उपरान्त पदां का विशेष ईक्षण करती है। वह्‌ 
कल्पितावधिक होती है । अग्निष्टोम की प्रक्रिया भी सावधिकहीदहै भोर सभी 
कल्पना प्रसूत है ॥ २७० ॥ 


प्रन उपस्थित होता है कि पश्यन्ती, मध्यमा भौर बेखरी रूपों मे स्वात्म 
चमत्कारमयी विमर्श शक्ति ही- उल्लसित होती है । यहाँ इस प्रकरण मे उदेश, 
लक्षण भौर परीक्षा शूप क्रमान्तर क्यों प्रदरित कर रहे ह? जबकि यह्‌ क्रम 
उस शास्त्र मे प्रसिद्ध भी नहीं है। सका उत्तरदेरहेरहै 


स्वं प्रथम यही क्रम उज्जिम्भित होता है। पश्यन्ती परा, मध्यमा 
परापरा भौर बेखरी भपरात्मक उल्लास है ॥ २७१ ॥ 


क्या इस संख्या का साम्य उद्देश भादि पश्यन्ती को तरह है अथवा 
यह भौर कुछ है ? इस पर कहते है-- 
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इति पूर्वेण सम्बन्धः । 
एतस्प्राणित एवायं व्यवहारः प्रतायते ॥ २७२ 


सकलः खलु अयं शुद्धागुद्धात्मा व्यवहारः संविद्धित्तावेव अवभासते इति 
भावः । तदुक्तं 
'इत्थमत्य्थभिन्नार्थावभासखचिते विभो । 
समलो विमलो वापि व्यवहारोऽनुभ्‌यते ॥\' इति ॥ २७२॥ 
न केवलमेषाम्‌ एवं-षूपतवं, यावत्‌ 
"परो महानन्तरालो दिव्यो मिशष्त्वदिग्यकः । 
संबन्धः षड़विधस्तन्त्र १००७०७००७ ०००००७०७ ०५००९००००००००७ ।} , 
इत्यादिना उक्तस्य सबन्धस्यापि, इ्याह्‌ 
एतस्प्रबनोत्तरात्मत्वे -पारमेदव रश्ासने । 
परसंबन्धरूपत्वमभिसंबन्धपञ्चके । २७२ 


एते समनन्तराक्ततत्वे ये प्र्नात्तरे ते आत्मा स्वषूपं यस्य॒ तस्य 
भावस्तत्वं, तस्मिन्सति इत्यर्थः । प्रष्टुतदवक्त्रोरेव सम्बन्धो भवति इति 
भावः । संबन्धपच्चके इति महदादिके । षष्ठो हि परः संबन्धः सर्वेषामेव एषाम्‌ 
अनुप्राणकत्वेन अनुवर्तते, इति पृथगिह नोक्तः ॥२७३॥ 


ये तीनों इच्छा, ज्ञान ओौरक्रियास्पही है । वास्तविकता यहुहै कि 
इन्हीं की साम्य -सत्ता से यह्‌ सारा शास्त्र व्यवहार प्रसरित ओौर प्रतानित 
होता है । यह शुद्ध भौर अशुद्ध अध्वाष्मकं विचिश्र विष्व व्यवहार संवित्ति क 
फलक पर ही उरेहा गया है । कहा है-- 

“इस प्रकार अत्यन्त वैविध्यपूर्णं विष्वावभास से चित्रित . सवं समर्थं 
परमेश्वर मे यहु सारा समल भौर विमल व्यवहार उल्लसित होता है ॥२७२॥ 

इनका केवल एेसा ही रूप नहीं भपितु--'“पर, महान, अन्तराल, दिष्य 
दिव्यादिव्य भौर अदिव्य तन्तर-्र्रिया इन छः प्रकार के सम्बन्धो से ही प्र्वत्तित 
होती है “““ "““ "ˆ ॥” केवल इतना ही नही भपितु इन सम्बन्धो के भो 
भातान प्रतान होते है-- 

प्रबनोत्तर रूप, प्रष्टा ओौर वक्ता के व्यवहारो से ूपायित यह्‌ पारमेश्वर 
सिद्धान्त तन्त्र महदादि पांच सम्बन्धो से ( सुशोभित है । ) तथा इन पाचों मे 
छठाँं का सम्बन्ध तो सबको अनुप्राणित करने वाला है ।॥ २७३ ॥ 
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२६८ श्रोतन्त्राखोकः 


एतच्च स्वोपज्ञमस्माभिर्नोक्तम्‌, इत्याह 
यथोक्तं रट्नमालायां सर्वः परकलात्मकः । 


महानवान्तरो दिव्यो मिश्रोऽन्योऽन्यस्तु पञ्चमः । २७४ 
रत्नमालायाम्‌ इति --श्रकरुलरत्नमालायाम्‌, उक्तम्‌ इति अर्थतो, न 
तु शब्दतः । तत्र 
अदृष्टं निगुंणं यच्च हेयोपादेयवजितम्‌ । 
तत्तत्त्वं सवतत्त्वानां प्रधानं परिपठचते । 
अद्ष्टविग्रहुश्चव स शान्त इति गीयते । | 
तस्येच्छा निगंता शक्तिस्तद्धमंगुणसंयुता ॥' 
इत्यादिना पारमेङ्वरी परा शक्तिरेव तत्तत्संबन्धात्मना प्रसृता इति स्वस्येव 
महदादेः सबन्धस्य परकलात्मकत्वमुक्तम्‌ ! अत एव च एतदेव 








यहु सब केवल अपने ही ज्ञान पर आधारित नहीं है । वरन्‌ अन्यत्र 
मागमो मे भी उक्त है-- 

यह सब श्रीकृलरतनमाला मे शब्दतः वणित है । वहां “भलक्ष्य, गुण 
रहित, हेय ओर उपादेय भेदवाद से वजित तत्व ही सभी तत्वों मे प्रधान माना 
जाता है । वही दष्ट विग्रहवान्‌ शान्त तत्त्व है । उसकी उल्लासमयी यहू 
इच्छा ही उन उन धर्मो भौर गुणों से संवलित है |" इत्यादि उद्धरणों से सिद्ध 
है कि पारमेश्वरी परा शक्ति ही उन उन सामान्य विदोष सम्बन्धो से अथवा 
सम्बन्ध पञ्चक के समन्वय से उल्लसित है । महद्‌, अवान्तर, दिव्य, दिव्यादिव्य 
भोर पाच अदिग्य सभी का सम्बन्ध कलात्मक ही है । यही तथ्य- 


“सृष्टि के नियमों के अनुसार छठा पर-तत्तव पृथ्वी पर व्यक्त भौर 
समावेश के विभिन्न स्तरों पर भाकार ग्रहण करता है उस उक्ति में | 
कटा गया है । 

वस्तुतः विकल्प तो तीन प्रकार का ही होता है। १- दिव्य, २- 
दिब्यादिग्य भौर ३-- अदिव्य । इसे इतरेतर भी कहा गया है- 

महान, भवान्तर, दिव्य, दिग्यादिव्य भौर इतरेतर सम्बन्धों के 
माध्यम से विविध रूपों में यहु मभिव्यक्त है ।" 


यहु सम्बन्ध पञ्चकं हिव से सदाशिव का, उससे अनन्तनाथ का, उससे 
श्रोकण्ठनन्दिकुमार आदि का, इनसे भी सनत्कुमार आदि ऋषियों का गौर 
इनसे सभो मनुष्य आदि प्राणियों का भी जानना चाहिये । 
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“सुष्टिमार्गानुसारेण आयातश्चावनोतले । 
कथितो देवि षष्ठस्तु यथवेशस्वरूपतः ॥+' 
दत्यनेन उपसंहृतम्‌ । मिश्रो-दिग्यादिव्यः । अन्योऽन्यः इति -दिग्यपिक्षया 
अन्यो मिश्रः, तस्मादन्योऽपि भदिग्यः इति । दिब्य-दिग्यादिव्य-अदिग्याल्मना 
त्रिधेव हि संभवति विकल्पः । अत एवायमात्र इतरेतरशब्देन उक्तः । तदुक्तं 
'महानवान्तरो दिभ्यो दिव्यादिन्यश्चतुथंकः । 
इतरेतरमागेण पञ्चधा भिन्नलक्षणः ॥+' 
इति । एतच्च संबन्धपञ्चकं शिवात्‌ सदाशिवस्य, तस्मात्‌ अनन्तनाथस्य, 
तस्मात्‌ श्रीकण्ठनन्दिकुमारादीनां, तेभ्योऽपि सनत्कुमारादीनामृषोणां, 
तेभ्योऽपि मनुष्यादीनां क्रमेण अवगन्तग्यम्‌ । यदुक्तं तत्रेव 
"शिवस्य परिपृ्णस्य परस्यामिततेनसः । 
तच्छवितिश्चव सादाख्या स्वेच्छाकतृ त्वगोचरा ॥ 
सत्वं तेन च संप्राप्तं संबन्धं प्रथम विदुः । 
अवान्तरश्च योगेन सादाख्यात्क्रमशः पुनः ॥ 
प्राप्तोऽनन्तेशदेवेन द्वितीयस्तेन कीतितः । 
तृतीयस्तु पुनर्देवि श्रोकण्ठो नन्दिना सह ॥ 
दवाभ्यां देवात्त मत्वेवं तेन दिव्यः प्रकीतितः । 
ऋषीणां च समासेन नन्दिना प्रतिपादितम्‌ ॥ 
चतुथंस्तु भगवता दिब्यादिम्यः प्रकोतितः। 
व्याख्यानक्रमयोगेन विद्यापीठप्रपजने ॥ 
शिष्याचायेस्वरूपेण पञ्चमस्त्वितरेतरः । 
इति पञ्चप्रकारोऽयं संबन्धः परिकीतितः ॥' इति ॥२७४॥। 


यक 


श्रीकुलरत्नमाला मे भौर भी कहा गया है कि-- 

“परात्पर, सर्वथा परिपूर्ण, परम ऊर्ज॑त्वल शिव ओर उनकी शक्तिका 
यह्‌ उल्लास सदाशिव तत्त्व है । इसमे स्वेच्छा कत्तत्व है । सदाशिव का सत्त्व 
वहींसे प्राप्त है। यहु प्रथम सम्बन्ध है। इसके योग से अवान्तर सम्बन्ध प्रवत्तित 
हुए । सदाशिव से अनन्त भदारक का दूसरा सम्बन्ध बना । तीसरा श्रीकण्ठ 
मौर नन्दिकुमार इनदो देवों स हुभा। इसे इसे दिष्य कहते ह । फिर 
नन्दिकूमार का ऋषियों से सम्बन्ध हुभा । यहु चौथा सम्बन्ध देव गौर ऋषियों 
का है । भतः दिव्यादिव्यहै। 'विद्या' पीठ के पूजन क्रम मे उपदेश रूप से यह्‌ 
पांचवां शिष्य मौर भाचायं सम्बन्ध इतरेतर खूप से वणित हँ । ये पाँच प्रकार 
के सम्बन्ध कहे गये है" ॥ २७४ ॥ 
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परकलाष्मत्वमेव व्याचष्टे 
भिन्नयोः प्रष्टतदरक्त्रोकष्चेकात्म्यं यस्स उच्यते \ 
प्रष्टा यथा सदाशिवो, वक्ता यथा शिवः, तच्छब्देन प्रह्नक्ियापरा- 
मरोः, तयोरभघ्नत्वेऽपि तावत्यर्थे संविदादर्थैकात्म्यात्‌ संबन्धः तस्य भेदा- 
मदशूपत्वात्‌, टेकारम्यभावे यदा मेदगन्धस्यापि विगलनात्‌ सर्वात्मतालक्षणा 
पूर्णता स्यात्‌ तदा परः संबन्धः । तदाहं 
संबन्धः परता चास्य पूर्णेकात्म्यप्रथामयो ।\२७५॥ 
परता हि पूर्णेकार्म्यप्रथालक्षणा । पूणं हि स्वमस्ति, सर्वत्र च पूर्णः 
मस्ति शयेत्‌ पञ्चस्वपि संबन्धेषु अस्ति इति युक्तमुक्तं सवं; परकला- 
्मकः' इति । तदुक्तं 
“संबन्धः परमेशानि सवः परकलामयः । 
महानवान्तरो दिष्यो मिश्नोऽदिव्यश्च तत्परः ॥। इति ॥२७५॥। 
संबन्धान्तरेष्वपि एतदेवा तिदिशति 
अनेनैव नयेन स्यात्संबन्धान्तरमप्यलम्‌ । 
जञास््रवाच्यं फलादीनां परिपूर्ण॑त्वयोगतः ।\ २७६॥। 
एतदेव संकलयति 
इत्थं संविदियं देवी स्वभावादेव स्वेदा । 





पर कलात्मक-सम्बर्ध (शिव-सदाशषिवात्मक) की व्याख्या कर रहै है 


प्रदन कर्ता सदाशिव, प्र्नोत्तर प्रदाता शिव दोनों भिन्नं किन्तु 
प्रश्नोत्तर प्रसङ्क मे संविदैक्यदाढर्यं सम्बन्ध बनता है। यह भेदाभेद सूम 
सम्बन्ध है । मभेदवाद मे एेकात्म्य का उल्लास होता है । भेद विगलित हो 
जाति ह । उस समय एक प्रकार का सार्वात्म्य होता है । परिपूर्णता होती है । 
वही "परः सम्बन्ध कहुलाता है । वही कहते ह - 

पूणं ठेकात्म्य प्रथा को पूणता कहते हैँ । पणं मे तो सब कुछ समाहित 
होता है । इसलिये यह पाचों सम्बन्धो मे उल्लसित रहता है । इसलिये शलोक 
२७४ में समी कुछ पर-कलातमक हो कहा गया है है । मौर भो कहा दरै-- 

“हे परमैश्वर्यमयी मातः ! सब कुछ पर-कला रूप ही होता है । महान्‌ 
अवान्तर, दिव्य, दिव्यादिव्य ओर अदिव्य सर्वमय वहो हैः" ॥ २७५ ॥ 





लो ° २७७-२८३ ] प्रथममा्भिकम्‌ २७१ 


उदटेशादित्रयप्राणा स्वेशास्त्रस्वरूपिणी ।। २७७ ॥। 

इत्थम्‌-उक्तेन प्रकारेण, सवदा संविदेव इयं भगवती स्वस्वातन्त्रयात्‌ 
उद्‌देशादित्रयप्राणेन सर्वात्मना शास्त्रेण स्वरूपिणा-शास्त्रात्मना संविदेव 
अवभासते इत्यर्थः । २७७ ॥ 

तत्र उद्देशस्वखूपमेव तावदाह 

तत्रोच्यते पुरोटेशः पूर्वजान्‌ भेदवान्‌ । 

विज्ञानभिद्गतोपायः परोपायस्त॒तीयकः । २७८ ॥ 

ाक्तोपायो नरोपायः कालोपायाऽथ सप्रमः । 

चक्रोदयोऽय देशशाध्वा तत्त्वाध्वा तत्त्वभेदनम्‌ ।॥ २७९ ॥ 

कलाद्यध्वाध्वोपयोगः शक्तिपाततिरोहती । 

दोक्षोपक्रमणं दोक्षा सामयी पौत्रिके विधौ ।! २८० ॥ 

परमेयप्रक्रिया सूक्ष्मा दोक्षा सद्यःसम॒त्क्रमः । 

तुलादीक्षाथ परोक्षो लिङ्खोद्धारोऽभिषेचनम्‌ ।। २८१ ॥ 

अन्त्येष्टिः श्राद्धक्लृप्िश्च शेषवृत्तिनिरूपणम्‌ । 

लिङ्गार्चा बहुभित्प्वेपवित्रादि निमित्तजम्‌ ॥ २८२ ॥ 

रहस्यचर्या मन्त्रौघो मण्डलं मद्रिकाविधिः । 

एकोकारः स्वस्वरूपे प्रवेशः शास्त्रमेलनम्‌ । २८३ ॥, 

आयातिकथनं शास्त्रोपादेयत्वनिरूपणम्‌ । 

सम्बन्धान्तरो मे भो वही व्यक्त है, यही कहू रहे है-- 

शेवाद्रयवाद के इस नियम के अनुसार सम्बन्धान्तरों की परिकल्पना 
को गयीहै। शष्त्रोंमे यहो उक्त है। फल आदि भी परिपूर्णं यागमय 
ही होते है। इस प्रकार यह्‌ दिग्य शक्ति संपन्ना संविद्‌ स्वभावतः स्वातन्त्र्य 
मयी है। उद्देश, लक्षण भौर परोक्षा भादि से, अनुप्राणित शास्त्रों में 
शास्त्र वचनो द्वारा यहो अवभासित है। अर्थात्‌ संविद्‌ ही शास्त्र रूपों में 
उल्लसित है ॥ २७७ ॥ 

यहां पके उद्देश के स्वरूप का कथन कर रहे है- 

सामान्य उदं श पूर्वज, भौ र विशेष उद्देशा अनुज हैँ । यहां पू्वंज उद्देश 
काह कथन है । विज्ञानभिद्‌, अनुपाय, परोपाय, शाक्तोपाय, न रोपाय, काकोपाय, 
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सामान्यसंज्ञया कीर्तनं पूर्वज उदेशः, विशेषसंज्ञया कीर्तनम्‌ अनुज | 
उद्देशः, स एव च विभागः इत्यन्यत्र उक्तः । त पर्वजमुदेशमाह-- विज्ञानभित्‌ | 
इत्यादिना निरूपणम्‌ इत्यन्तम्‌, विज्ञानानि शःम्भवादीनि भिद्यन्ते यत्र इति । 

गतोपायः इत्यनुपायः। पौत्रिके विधौ इति पौत्रिक विधिमाध्रित्य । दीक्षा इति 

पूर्वेण संबन्धः । प्रमेयप्रक्रिया इ्यर्थात्‌ पौत्रिके विधौ इति योज्यम्‌ । यद्वक्ष्यति 


'तदाह्हिकानुजोदेशे कथितं पोच्रिके विधौ ॥' 


इति ।॥ २७८-२८३ ॥ 
किमेवमियता ग्रन्थेन उपनिबद्धेन † इत्याशङ्क्याह 


इति सप्चाधिकामेनां त्रिशतं यः सदा बुधः । २८४ ॥ 
आह्िकानां समभ्यस्येत्‌ स साक्षाद्भेरवो भवेत्‌ । 
सरप्रात्िश्त्सु संपू्णंबोधो यद्‌भैरवो भवेत्‌ ।। २८५ ॥ 


क्रि चित्र मणवोऽप्यस्य दुका भेरवातामियुः । 
इत्येष ॒पूरवंजोद्देशषः कथ्यते त्वनुजोऽधुना । २८६ ॥। 


चक्रोदय, देशाध्वा, तत्त्वाध्वा, तत्तवभेद, कलाध्वा, भुवन मादि मध्वा, शक्ति- 
पात, तिरोधान, दीक्षोपक्रम, दीक्षा, समयदीक्षा पौत्रिकं विधि मे, प्रमेया्ं प्रक्रिया, 
सक्षमा दीक्षा, सद्यः समुत्रमण दीक्षा, तुला दीक्षा, परोक्ष दीक्षा, लिङ्खोद्धार, 
अभिषेक, अन्त्येष्टि, श्राद्ध, रोषवृत्ति निरूपण, लिङ्गार्चा, पवं, रहस्यचरया, 
मन्प्रोच मण्डल, मुद्रिका विधि, स्वात्मेक्य मे अनुप्रवेश, शास्त्र मेलन, भायाति- 
कथा, शास्त्रोपादेयत्व निरूपण, इतने पूवज उद्देश है । अनुजोटेश के आ्लिक 
को पौत्रिक विधि प्रकरण में प्रमेय प्रक्रिया कटी गयौ है ।  ॥ २७८-२८२ ॥ 

इन ३७ विषयों से सम्बन्धित ३७ आर्भिकों के इतने विशाल ग्रन्थ की 
रचना का तात्प क्या है ? इसका उत्तर दे रहे है-- 

इन ३७ आर््भिकों मे कथित ३७ पूर्वजोद्देश विषयों को जो बुद्धिमान्‌ 
व्यव सदा अभ्यास करता रहेगा, वह्‌ साक्षात्‌ भैरव हो जायेगा क्योकि इनके 
अभ्यास से सम्पूणं ( हो जाना निचित है ) ॥ २८४.२८५ ॥ 

अणु ( पुद्गल, पाशपद्ध, पदु ) भो ईस विधिसे भेरवीभाच प्राप्त कर 
गे । यहां पूर्वज उदेश का वर्णन किया गया । भब अनुजोरेश को चर्चाभी 
कर रहे हू ।॥ २८६ ॥ 
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विज्ञानभितप्रकरणे सर्धस्थोदुदेशनं क्रमात्‌ । 
द्वि तीपर्मिन्प्रकरणे गतोपापत्वभेदिता ।॥ २८५ ।: 
विश्वचितप्रतिविम्बत्वं परामर्शोदयक्रमः । 
मन्त्राद्यभिन्नरूपत्वं परोपापे विविच्यते ।। २८८ ॥। 
वि कल्पसंस्क्रिया तकंतत्वं गुरसतत्त्वक्षम्‌ । 
योगाङ्गानुपयोगित्वं  कतल्पितार्चाद्यनादरः ।। २८९ ॥ 
संविश्चक्रोदयो मन्त्रवीयं जप्यादि बास्तवम्‌ । 
निषेधविधितुल्पत्वं शाक्तोपायेऽ्न च्यते ।। २९० ।। 
बुदिध्यानं प्राणतत्वसमुच्चारश्चिवात्मता । 
उच्चारः परतत्वान्त;प्वेशपथलक्षणम्‌ ।। २९१ । 
करणं वर्णत्वं चेत्याणवे तु निरप्यते । 
चारमानमहोरात्रसं क्रार्ह्यादिविकल्पनम्‌ | २९३ ॥ 
संहारचित्रता वबर्णोदयः कालाष्वकल्पने । 
चक्रभिन्मन््रविद्याभिदेतश्चक्रोवये भवेत्‌ ।। २९३ । 


विज्ञानमेद प्रकरण मे करमशः शाम्भव, शाक्त भौर भाणव मादिका 
कथन है । द्वितीय भाद्धिक मे अनुपाय विज्ञान, विष्व चिन्मात्र का प्रतिबिम्ब है, 
परामर्शो के उदय का क्रम, मन्त्रादि का भभिन्नत्व यह परोपाय प्रकरण 
मँ बाणित है । विकल्पों के संस्कार, तर्क, गुखसतत्व सत्तं, योगाङ्ग के रूप मे 
उपयोगिता एवष भनुषयोगिता, कल्पित भर्चादि का भनादर, संबित्‌ चक्र का 


उदय मल्त्रवीर्य, उत्तम जप्य, निषेध भोर विधि यह्‌ सब शाक्तोपाय प्रकरण मे 
चचित है ॥ २८७.२९० ॥ 


















बुद्धि, ध्यान, प्राणतत्व विदात्मकता, परतत्वान्तःप्रवेश, करण, बर्ण, 
स्थान प्रकल्पनादि यह भाणवोपाय के विषय होगे। चारमान, भहोरात्र, 
संक्रान्ति, संहार, वर्णोदय कालाध्व प्रकरण में है। चक्र भेद, मन्त्रविद्यादि- 
भेद चक्रोदय प्रकरण के विषय है ।। २९१.२९३।। 


श्रीत०~--१८ 
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परिमाणं पुराणां च संग्रहस्तत्त्वयोजनम्‌ । 
एतद्देक्ञाध्वनि्देे हयं तत्त्वाध्वनिर्णये \\ २९४ ॥ 
कायंकारणभावश्च ततत्वक्रमनिरूपणम्‌ । 
वस्तुधर्मस्तत्त्वविधिजग्रिदादिनिरूपणम्‌ । २९५ ॥। 
प्रमातभेद इत्येतत्‌ तत््वभेदे विचायते । 
कलास्वरूपमेकत्रिपश्चाद्येस्तत््वकल्पनम्‌ | २९६ ॥ 
वर्णभेदक्रमः सर्वाधारशक्तिनिरूपणम्‌ । 
कलाद्यध्वविचारान्तरेतावत्प्रविविच्यते ।\ २९७ \। 
अभेदभावनाकम्पह्लासौ त्वध्व्रोपयोजने । 
संख्याधिक्यं मलादीनां तत्त्वं शक्तिर्विचित्रता । २९८ ।। 


अनपेक्षित्वसिदधिश्च तिरोभावविचित्रता \ 
शक्तिपातपरोक्षायातेतावान्वाच्यसंग्रहः |; २९९ ॥ 
तिरोभानव्यपगसो ज्ञानेन परिपुणता । 
उत्क्रान्त्यनृपयोगित्वं दोक्षोपक्रमणे स्थितम ।। ३०० ॥ 





जलिर्ष्योचत्यपरोक्षादो स्थानभित्स्यानकल्पनम्‌ । 
सामान्यन्यासभेदोऽघंपात्रं चेतत्प्रयोजनम्‌ ।\ ३०१ ॥ 


पुर परिमाण संग्रह्‌, देशाध्वा में, तस्व योजन, कार्यकारण भाव, तत्तवक्रम, 
वस्तुधर्म, तत््वविधि, जाग्रत्‌ आदि प्रमाता भेद यह तत्त्वाध्वा मे निरूपणीय 
हँ । कला का स्वरूप एक, तीन, पांच भादि मेदाकलन, वर्णं भेद क्रम, 
सर्वाधार शक्ति निरूपण, कलाध्वा के विचार प्रसंग मे विविन्यमान 
हैँ ॥ २९४-२९७ ॥ 


अभेदभावन, कम्प, हास, मलों की भनेकता, शक्तिवेचित्रय, अन- 
पक्षित सिद्धि, तिरोभाव, यह सब शक्तिपात प्रकरणम । तिरोधान को 
समाप्ति, ज्ञान से पूर्णत्व, उत्करान्ति को अनुपयोगिता दीक्षाके उपक्रम मेहे, 
ज्िष्यौचित्य परीक्षा में स्थान भेद गौर स्थान प्रकल्पन, सामान्य न्यास भेद, 
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दरव्ययोग्यत्वमर्चा च बहिद्रारा्चनं क्रमात्‌ । 
प्रवेशो दिक्स्वरूपं च देहप्राणादिक्लोधनम्‌ ।! ३०२ ।। 


विहोषन्यासवेचित्र्यं सविहोषाघं भाजनम्‌ । 
देहपूजा प्राणबुद्धिचित्स्वध्वन्यासपुजने ।। ३०३ ॥ 
अन्यज्ञास्त्रगणोत्कषेः पजा चक्रस्य सवतः । 
क्षेन्नग्रहः पञश्चगनव्यं पुजनं भूगणेश्योः ।। ३०४ ।। 
अस्त्रार्चा वह्हिक्ायं चाप्यधिवासनमग्निगम्‌ । 
तपणं चरुसं सिदधिदेन्तकाष्रान्तसंस्करिया ।॥ ३०५ ॥, 
श्िबहस्तविधिश्चापि शय्याक्लृप्िविचारणम्‌ । 
स्वप्नस्य साभयं कमं समयाहचेति संग्रहः ।। ३०६ । 


समयित्वविधाव स्मिन्स्यास्पश्चदक् आहिक । 
मण्डलात्मानसन्धानं निवेद्य पश्ुविस्तरः | २०७ ॥। 


अग्नित॒प्षिः स्वस्वभावदीपनं श्िष्यदेहुगः । 
अध्वन्या्विधिः जोध्यक्नोधकादिविचित्रता ॥ ३०८ ॥। 


दीक्षाभेदः परो न्यासो मन्त्रसत्ताप्रथोजनम्‌ । 
भेदो योजनिकादेश्च षोडशे स्यादिहाह्निके ।। ३०९ ।। 


सुत्रक्ल॒प्निस्तत्त्वशुद्धिः पाशदाहोऽथ योजनम्‌ 
अध्वमेदस्तपेत्येवं कथितं पौत्रिके विधौ । ३१० ॥' 


-- ----~ जि 


अर्घं पात्र भोर उसका प्रयोजन, द्रव्य शुद्धि, बाह्य द्वार पूजन, मण्डप प्रवेश, 
दिक्स्वषूप, देह प्राण आदि का शोधन, विशेष न्यास वेचित्य, विशेषाघं देह्‌ 
पूजा आदि १५ वे आदिक पर्यन्त वणित ह ॥२९८-३०७॥। 


मण्डलानुसन्धान, निवेद्य पशु ( अणु ) भग्नितुप्ति, शिष्यदेहस्थ 
आत्मभावदीपन, अध्वन्यास विधि, शोध्य-शोधक भाव, दीक्षा भेद, परात्मक 
न्यास, मन्त्र सत्ताप्रयोजन, योजनिका भेद सोलहरवे आदिक मे वणित है, 








२७६ ध्रीतन्त्रालोकः 


जननादिविहीनत्वं मन्त्रभेदोऽथ सुस्फुटः । 
इति संक्षिप्रदीक्षाख्ये स्यादष्टादह आह्धिके ।॥ ३११ ॥ 
कलावेक्षा कृपाण्यादित्यासङचारः शरीरगः । 
ब्रह्मविद्याविधिष्चेवम्‌क्तं सद्चःसमुत्क्रमे । ३१२ ॥ 
भधिकारपरोक्षान्तःसंस्कारोऽय तुलाबिधिः । 
इत्येतद्राच्यस्वेस्वं स्याद्िश्षतितमाह्धिके ।। ३१३ ॥ 
मृतजीवद्टिधिर्जालोपदेशषः संस्क्रियागणः । 
वलाबलविचारइचेत्येकविशशाह्धिके विधिः ।। ३१४ 
भवणं चाभ्यनुज्ञानं शोधनं पातकच्युतिः । 
शङ्कारछेद इति स्पष्टं वाच्य लिङ्खोदधृतिक्रमे । ३१५ ॥ 
परीक्षाचायंकरणं तद्व्रतं हरणं मतेः । 
तद्विभागः साधकत्वमभिषेकविधो त्वियत्‌ ।॥ ३१६ ।। 
अधिकायय संस्कारस्तस्मयोजनमित्यदः । 
चतुविर्ोऽन्त्ययागाख्ये वक्तव्यं परिचच्यंते ।। ३१७ ॥ 















सूत्र बलृप्ति, तत्वशुद्धि, पाश-दाह्‌, योजन, भध्वभेद यहु सब पौत्निक विधि 
मै वणित हैँ । जननादि राहित्य, .मन््रभेद, यहु सब संक्षिप्त दीक्षा नामक 
भठा रहरवे मानिक का विषय है ।॥३०८-३१६। 


कला का वीक्षण, कृपाणी न्यास, शरीर व्याप्त, ब्रह्म विधि, सद्यः 
सरत्फमण प्रकरण मँ कहे गये विषय ह । भधिकार परीक्षा, संस्कार, तुला 
विधि भादि बीसर्वे भादिकं मे बरणित है । मृतजीव विधि, जाल विधि, संस्कार 
बलाबल २१ वेमे हं । श्रवण, भभ्यनृज्ञान शोधन, पातकब्युति, शद्धा निवृत्ति, 
लिङ्खोडढार क्रममेभतेहै। परीक्षा, भावाय करण, ब्रत, मति का भाहुरण, 
उसके विभाग भौर साधकत्वं यहु सब अभिषेक विधि प्रकरणे है। भधि- 
कारो संस्कार, इसका प्रयोजन यह सब भन्त्यवाग नामक २४ वें भाह्धिक 
मे परिचित होगे ॥३१२-३१५। 





श्लोकः ३१८-३२५ | प्रथ ममाद्िकम्‌ २७७ 





प्रयोजनं भोगमोक्षदानेनात्र विधिः स्फुटः । 
पश्चविशाहधिके भादप्रकाहो वस्तुसग्रहः। ३२१८ ॥ 
प्रयोजने शेषवृततेनिहयार्चा स्थण्डिले परा । 
लिङ्गस्वरू्पं बहुधा चाक्षसूत्रनिरूपणम्‌ ।। ३१९ ॥। 
पजाभिद इति वाच्यं लिङ्खार्चासिंप्रकाशने । 









तैमित्तिकविभागस्तट्प्रयोजनविधिस्ततः । ३२० । 
परव भेदा स्त द्विशो षद चक्र चर्व तदर्चनम्‌ । 
गर्वाद्न्तदिनादयर्चाप्रिपोजननिरूपगम्‌ ।॥ ३२१ ॥ 


मतेः परोक्षा योगोक्लोमेलकादिविधिस्तथा । 
उ्याख्याविधिः भर तविधिर्ग्शपू जा विधिस्त्वियत्‌ ।। ३२२ ।। 
नैमित्तिकप्रकाशास्येऽप्यष्टाविह्ाहति के स्थितम्‌ । 
अधिक्ार्पस्मिनो भेदः सिद्धपटनीकुलक्रमः ।॥ ३२३ ।, 
अर्चाविधिर्दौतविधी रहस्योपनिषर्क्रमः । 
दीक्षाभिषेकौ बोधहचेत्येकोनत्रि श आह्धिके ।। ३२४ ॥। 


मन्त्रस्वरूपं तद्वीरयमिति श्रि निरूपितम्‌ । 
शलाग्जभेवो भ्योमेशस्वस्तिकादिनिरूपणम्‌ ।। ३२५ ॥ 


भोगमोक्ष दान प्रयोजने श्राद्ध प्रकारा नामकं २५ बे भ्धिकमे है । 
शेष वृत्ति का प्रयोजन, निस्या, स्थण्डिल मे विशोषार्चन, लिङ्गं स्वरूप, अक्षसूत्र 
निरूपण, पजाभेद यह सब लिङ्गार्चा संप्रकारन प्रकरण में है । नैमित्तिक 
विभाग, प्रयोजन विधि, पर्वं भेद, तस्सम्बन्धी चक्र चर्चा एवम्‌ भर्वन, 
गुड भादि प्रयोजन निरूपण, मृतिपरीक्षा, योगीकश्ौ मेलकं भादि विधि, व्याख्या 
भौर शरुति.विधिया, गुदे पजा विधि, भादि नैमित्तिकं प्रकाश नामक २८ वं 
भाह्िक मे है । अधिकारी भेद, सिदधपत्नीकुल क्रम, अर्चा विधि, दौतविधि, 

















रहस्योपनिषत्‌, वोक्षाभिषेक, बोध आदि २९ वँ भाह्धिक म वणित 
हैं ।। ३१८-३२४।। 

















२७८ श्रोतन्त्रारोकः 


विस्तरेणाभिधातव्यमित्येकत्रिज्ञ आद्धिके । 
गुणप्रधानताभेदाः स्वरूपं वीयं चनम्‌ \\ ३२६ ॥' 


कलामेद इति प्रोक्तं मुद्राणां संप्रकाहाने । 


हृत्यादि न केवलमेवं, यावत्‌ अन्यदपि भस्य माहात्म्यं स्यात्‌ इत्या "इति 
सप्ताधिक्ां, संप्रकाशने' इत्यन्तम्‌ । इह ग्रन्थकृता त्वत समस्त- 
व्यस्तत्वेन सप्तत्रिश्दा्लिकानि उपनिबद्धानि इति । यथा पृथ्वीतत््वे भेदस्य 
प्राभान्यात्‌ स्थूलेन स्पेण सर्वमस्ति, तथा इहापि वक्ष्यमाणम्‌ तयक्तं 
“सर्वस्योददेशनं क्रमात्‌" इति । परापाये इति-शाम्भवोपाये, भस्य च 
| ~ विश्वस्य संविदैकल्पत्वे सति स्यात्‌, तत्र वाच्यास्मनो विश्वस्य 
चितप्रतिबिम्बष्वेन सामान्यविरोषात्मतया द्विविधस्य, वाचकात्मनो विक्ष्वस्य 
च परामर्शोदयक्रममन्त्राद्यमिन्नरूपत्वाभ्यां संविदनतिरेकात्‌ तदेकरूपत्वमुच्यते 
द्व्यत्र॒ एतप्रमेयत्रयापक्षेपः । चाक्तस्य च विकल्पकमेव रूपम्‌ इति प्रथमं 
विकल्पस्यैव संस्कार उक्तः, स च हेयाद्यालोचनद्वारेण तकेण अभिधीयत इति 
तदनन्तरम्‌ तत्त्वम्‌ । अन्यच्च शुदधविद्यात्मनस्तकंस्येव विस्पूजितं यत्‌ 
तद्शादेव सद्गुरुप्राप्तिभवेद्‌ इति तत्सतत्तवमुक्तम्‌ । तकं एव च सा ाद्यो- 
गस्याङ्कम्‌ इति अन्येषां योगाङ्खानामनुपयोगिस्वम्‌-तक स्य च शुद्धविद्या 
तमतया मेदभावकमायीयविकल्पप्रतिघातित्वात्‌ कल्पितस्य अचदिरनादरः, 
ततः एवाविकल्पसंस्कारस्य दादर्यात्‌ संविच्चक्रोदयः, तदुदय एव च मन्त्राणां परं 
वीय, तथामर्शं एव च वास्तवं जप्यादि, भत एव च संविदि भेदाभावाद्‌ 
निषेधविधितुल्यस्वम्‌ इत्येतन्नवसंख्याकं प्रमेयमुपक्षिप्म्‌ । एवमाणवादावपि 
बृद्धिध्यानादेः साक्षात्तदौपयिकत्वम्‌ इत्येतदस्माभिः-- स्पष्टत्वाद्‌ ग्रन्थविस्तर- 
भयाद्‌ अग्रे च निर्णष्यमाणत्वाद्‌ न प्रातिषद्येन भ्यारुयातम्‌ इति स्वयमेव 
अवधार्यम्‌ । २८४-३२६ ॥ 





मन्त्र का स्वरूप मौर मन्त्रवीर्य, तीसवे भद्भिक, शुलाल्ज भेद, व्योमेश, 
स्वस्तिक आदि इकतीसवें भौर गुण प्रधानतादि भेद, उने स्वरूप, वीयं भौर 
कलाभेद मुद्रासंप्रकाशन प्रकरण मे वणित ह । मुद्रां शन ३९ वां आह्लिक है ) 


इसके बाद ३३ वां माद्भिक-एकीकार आधिक है । इसके बाद्‌ अनुज 
उद्देश नहीं कहे गये है । प्रन होता है कि क्यों नहीं च चित ह ? उसके उत्तरं 
मे कहरहेहकि-- 
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ननु एकोकारा्िकादो किमिति न अनुजोटेशषः छतः † ₹ईत्याशः 
क्यार 
द्रात्रिश्णतत्त्वादीक्ञाख्यात्प्रमृति प्रस्फुटो यतः ॥। २ ९७ ।\ 
न जेदोऽस्ति ततो नोक्तम्‌ ददेश्ञान्तरमत्र तत्‌ । 
रात्रिं तत्त्वं स्वरूपं यस्य तनमुदराह्िक, तस्माद द्रा तरिक्षसंख्यादनन्तरं 


यद्‌ दशाख्यं त्रयस्त्रिदामेकीकाराह्भिकं तत आरभ्य भेदस्य प्राघान्याभावाद्‌ 
अनुज उटेशो न कृत इत्यर्थः ।। ३२७ ॥ 


ननु यद्यतः प्रमृति भेदो न [स्ति तत्किमिति आद्भिकान्तरषपरिगणनमेव 


कृतम्‌ हत्याशडक्याह्‌ 
मुख्यत्वेन च वेद्यत्वादधिकारान्तरक्रमः ।\ ३२८ ।। 
एतदुपसंहुरश्नन्यदव तारयति 


इत्यददेक्षविधिः प्रोक्तः सुखसं ग्रहहेतवे । 

अथास्य लक्षणविक्षे निरूप्येते यथाक्रमम्‌ । २५ ९ ।। 
अस्य इति - उदिष्टस्य प्रमेयजातस्य ॥ २३२. ।. 
इदानीमाह्धिकार्थमेव संचिनोति 

ज्ञास्मा संविल्प्रकाश्ञस्थितिरनवयव। संविदि्यात्तहक्ति- 
व्रातं तस्य स्वरूपं स च निज-महसहछादनाद्‌ बद्रूपः । 


वस्तुतः बत्तीसर्वे आहिक के बाद कोई प्रस्फुट भेद परिलक्षित नहीं है । 
हइसीलिये आगे मेद प्राधान्य के अभाव मे अनुजोदेश की चर्चा नहीं 
है ॥ ३२५-३२८ ॥ 

यदि भेद प्राधान्य नहीं है तौ भल्ग आ्कों की क्या भावकष्यकता ? इस 
रन का उत्तर है कि, मुख्यत्वेन वेद्य होने के कारण मन्य आह्िको कौ 
अवताररणा भावषयक है । 

इसका उपसंहार करते हए नये विषय का अवतरण कररहेहै- 

सौविध्य की दुष्टि से यहां तक प्रमेय वग का वर्णन किया गया । इसे 
बाद इनके लक्षण भौर परीक्षण निरूपित किये गये है ।। ३२९ ॥ 


[क गणं 


२८० श्रीतन्त्रालोके | 


आष्मञ्योतिःस्वभावप्रकदनयिधिना तस्य मोक्षः च चाथं 
चिन्राक्ारस्य चिश्रः प्रकटित इहं तत्संग्रेणा्थं एषः ।॥ ३६० 


धह भत्मनस्तावद्‌ धामत्रयो बाह्यप्रकाशविलक्षणः संविदूप एव प्रकाशः 


स्वरूपं, संविच्च निरवयवा ईति एक एव भलण्डप्रकाशकूप इति यावत्‌ । 
भतणए्वच 


 =--~~------- 


"शक्तिश्च नाम भावस्य स्वं रूपं भातुकत्पितम्‌ । 
इ्याद्युक्तयुक्त्या तस्य भाष्मनः क्रोडीकृतानन्तशक्तिकं स्वरूपम्‌, एवम. 
यात्मल्वेऽपि स एव भतिदुर्धटकारित्वलक्षणात्‌ स्वस्वातच्यात्‌, निजस्य 
भनन्यसाधारणस्य शत्वकर्तुत्वलक्षणस्य, महसो गोपनाद्‌ म्राद्यप्राहकात्मकं 
इन्द्रमा भासयन्‌ 
शिव एव गृहीतपशुभावः ।' 
धत्यादयुक्तयुक्त्या बद्धः" इ्युच्यते, एवमपि तस्यं भात्मनः प्रस्यावु्या 

"मोक्षो हि नाम नैवान्यः स्वरूपप्रथनं हि तः । 

स्वकूपं चात्मनः संवित्‌ 0११५. #। 





भव समग्र भाह्धिके का संग्रहार्थं व्यक्त कर रहै है- 

भात्मा संवितपरकाशस्वरूप है । संवित्‌ भी भलण्ड प्रकाशरूपां है । भतः 
निरवयवा है । इसीलिये “भावं कां मातुकल्वित "स्व" रूपं ही शक्ति है" 
इत्यादि उक्ति के भनुसार भात्मा का अपने ही भद्ध मे भनन्त शक्तिस॑भारवाला 

क्पही श्व" रूप है । ईस तरह भखण्ड प्रकारास्वरूप होते ६९ भी भषटित.धटना- 

पटीयसी स्वतन्त्रता कै कारण भपने शत्व-कततृस्वादिरूप मह भर्थात्‌ तेज के 
छादन ( गोपन ) ते प्राह्मआहक रूप द्द्र को भाभासित करता हुभां स्वत्त् 
शिव बद्ध भी कहलाता है । कहा गया है- 

^“ '“" "““ "" शिवं ही गृहीत पशुभाव है ।" 

इतना होने पर भी भाष्मज्योति ते भपने स्वाभाग्य-भूषित-परकटन-विधि 
के दवारा मोक्ष भी उसी का होता है । कहा गया है- 

“मोक्षं कोर भ्य पदार्थं नहीं, वरत्‌ स्वरूप-प्रथन मात्र हे । स्वश्प भी 


भत्मसंवित्‌ ही है *** ^“ """ + 
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इ्तयाधुक्तयुक्स्या कत्वकर्तृ्वलक्षणश्य स्वमहुस एव प्रथनं मोक्षः, यवर्थमेव च 
तत्तदनन्तशासत्रात्मक इयात्‌ परिकरः । तदाह स चायम्‌' इत्यादि, स चायं 
मोक्षः-तत्तद्गृहीताधरदर्धनिभूमिकस्य भस्य 

'रागाद्यक्षल्‌षोऽस्म्यन्तः शुन्योऽहं कतृ तोन्भितः ।' 
दत्थादयुक्तयुक्स्या चित्रस्व भावस्य, यद्वा 

तेनाजडस्य भागस्य पुद्गल।ण्वादितंिनः। 

अनावरणभागाते बेचिश्यं बहुधा स्थितम्‌ ।।' 
श्स्यादिनीश्या चित्राकारस्य 


(भतः कं चिश्रमातारं प्रति प्रथयते प्रभुः । 
पूर्णमेव तिजं रूपं कं चिवंांशिकाकमात्‌ ।।' 


इत्याथुक्टया चित्रः शाम्भवाद्यवेशाह्मा प्रकटितः, इद इति-भसिमिन्नाल्लिके । 
ययोर्बन्धमोक्षयोः संप्रहेण संक्षेपेण एषोऽर्थः प्रकटित शद्यनेनैव 
संबन्धः ॥। १३० ॥ 


तेनु भस्मनः स्वह्पप्रथनमेव "मोक्षः इत्युक्तम्‌, भात्मा चेक एव भलण्ड 
इति तश्र थत्मनो मोक्षस्यापि वेचिश्यं कुतस्त्यम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 


भौर यह्‌ मोक्ष भधर दर्शनों की । ~ मे गृहीत-पाशबद पुरषो का 
“रागादि कलुष ते रहित कत्तु त्व भाव ते विरक्त मै शुन्यं ख्प ह ।'' ठेसा विश्रम 
ह्प भी है । इसलिये विचित्र स्वभववान्‌ है । कहा दै~ 

“अतः पुद्गल भौर भणु संशावकते लोगों का जो अनावृत भाग है 
भौर जो भजड भागांश, इत दोनों दशाभों मे भकल्प्यं वैचिष्य की चार्ता 
है" इस तरह वह्‌ चित्रकार भी है। कहा है- 


अतः वह किसी प्रमाता के प्रति प्रथित हो जाता है। कभी प्रह्यभिज्ञान- 
वदो भपनां पूरणं हप प्रकारित कर देताहै भौरकहीं अंशांशिकाके क्रमते 
स्फुरित होता है। हइकलिये वह चित्रस्वभाववात्‌ माना गया है। ईस 
भल्धिके मै यह संग्रहाथं भर्थात्‌ बन्ध भौर मोक्ष संक्षेप म प्रकटित कथा 
गया ह ॥ ३३० ॥ 

"आत्मां का स्वरूप प्रथन ही मोक्ष है' यह कहा गया है। वह्‌एकदही 
ह । अखण्ड है। उसका प्रथने खूप मोक्ष भी एकं होना चाहिए । यह वैचिश्य 
कहौ पेभाजातादहै ? इस प्रह का उत्तर दे रहे है-- 

















२८२ श्रौतन्त्रालाकः 


भिथ्याज्ञानं तिमिरमसमान्‌ दृष्टिदोषान्प्रसूते 
तत्सद्धाबाद्विमलमपि तद्भाति मालिन्यधाम । 
यत्त॒ प्रेक्ष्यं दक्षि परिगतं तेमिरीं दोषमुद्रां 
दूरं रुद्धत्प्रभवतु कथं तत्र मालिन्यश्ङ्का ।। ३३१ ॥ 
तिमिरम्‌-आणवमलमेव मिथ्याज्ञानं मेदप्रथात्मकम्‌ मपूणं वेदनं, दुष्टः 
पूर्णायाः संवित्तेः, असमान्‌ - आत्मनि अनात्माभिमानादिरूपाद्‌ दोषान्‌ 
जनयति इति मिथ्याज्ञान सददावाद विमलं पूर्णमपि तत्‌ ज्ञानं मालिन्यधाम 
भाति-स्वस्वातन्त्रया दपूर्णन आत्मना परिस्फुरति इत्येतावानथं इति 
व्यर्वाह्नियते, यत्‌ पूनरुपेयत्वेन प्रक्षणीयम्‌- भवष््यज्ञातव्यं परप्रमाभेकात्म- 
पूणं ज्ञातं 
“नाहं प्राणो नेव शरीरं न मनोऽहं 
नाहं बुद्धिर्नाहमहङारधियो च । 
योऽत्र ज्ञांभः सोऽस्म्यहमेव ““ ०५५००५५ ००००५ 
इत्पादिनोत्या उद्वेष्टनक्रमेण विमर्शपदवीमाष््दं सत्‌, मिध्याज्ञानसमुत्थाम्‌ 
अनात्मनि आत्माभिमानरूपां दोषमुद्रां दू रं रुन्ध्येत्‌ - आत्मन्येव मात्माभिमानेन 
तिरस्कूर्यात्‌, तत्र का नाम मालिन्यशङ्का तत्र संभावनापि न भवेद्‌ इति 
वस्तुवृत्तेन बन्धो माक्षोवापि न नाम कश्चिदस्ति इतिका वा नाम तत्र 
वैचिश्यसं भावना स्यात्‌ । 





तिमिर रूप आणवज्ञान ही मिथ्या ज्ञान हे। यह्‌ मेद प्रथात्मक गौर 
अपूणं होता हे । वह्‌ संवित्ति की पूणं दृष्टि मेँ विषम दोषों का प्रसव करता है । 
इस तरह्‌ मिथ्या ज्ञान के सद्भाव से वहू विमल भौर पू्णज्ञान मी मालिन्य- 
धाम प्रतीत होता है । यह्‌ संवितस्वातन््य ही हे कि पूर्णज्ञान अपूर्णं मौर मलिन 
लगने लगता हे। 

जब कभी उपेय खूप से अवश्य ज्ञातव्य परप्रमातात्मक पू्णज्ञान विमशं 
का विषय बन जाता हे, तब वही - 

^“ प्राण नह, शरीर मौर मन भी नहीं, बुद्धि मौर अहङ्कार भी नहीं, 
मैँतोकेवलन्ञःकाजोभावदहै, वह हूं ।' इस उक्ति के अनुसार उद्वेष्टन क्रम 
ते भात्मा पर पड़ी अन्धतामसो दोषमुद्रा को ध्वस्त कर देता हे । एेसी मवस्था 
मे वहाँ किसी प्रकार को मालिन्य की आशङ्का उत्पन्न ही नहीं हो सकती हे । 
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अनेन चाभिप्रायेण 
'संसारोऽस्ति न तत्त्वतस्तनुभरतां बन्धस्य बा्तेव का 
बन्धो य्यन जातु तस्य वितथा मुक्तस्य मुक्तिक्रिया। 
मिभ्यामोहकृदेष रज्जु भूजगच्छायापिशाचश्नमो 
मा किचित्यज मा गृहाण विरम स्वस्थो यथावस्थितः ।\' 


इत्यादि अन्यत्र उक्तम्‌ । अथ च तिमिरेण नेत्ररोगविहेषेण दुष्टौ अन्यथा- 
जञानात्मदोषजातमुत्पादितं परक्षयेण भज्ञनादिस्थानीयेन रोध्यत इति तत्र मालिन्य- 
दङ्धापि न भवति इति भोपम्यं ध्वनितम्‌ ॥ ३३१ ॥ 


इदानीमस्य शास्त्रस्य परं गाम्भीयं मन्यमानो ग्रन्थकृत्‌, एतदथंसत्व- 
मजानानैरपि भन्येरन्यथाबोधेन यत्किंचिद्‌ उत्तानमेव अन्यथा उच्यते, तान्प्रति 
अप्रस्तुतप्रशंसया उपहसितुमाह्‌ 


वहां सकी सम्भावना ही नहीं । निष्कर्षतः यह कहा जा सकता हे 
किं वास्तविक रूप से न यहाँ बन्धहे ओरन मोक्ष ह। वेचि्यका प्रह्न भी 
इस तरह अपास्त हो जातादहै। 


इसी अभिप्राय से कहा गया हे कि-- 


“वस्तुतः प्राणधारियों का यहाँ कोई आवागमन रूप संसार नहीं । 
बन्धन की बात ही व्यथं हे । जिसका बन्ध ही नहो, उसकी मुक्ति प्रक्रिया भो 
नितान्त तथ्यहीन हे । यह्‌ रस्सी भौर सापि की भ्रान्ति रूप पिशाची को छाया 
मात्र मिथ्या मोहप्रसूत ही है) यहाँ कुछ छोडना नहीं । कुछ भो उपादेय 
नहीं । बस जेसे हो वहीं उसी अवस्था में रम रहो । केवर भस्तिष्व के भाकलन 
मे खो जामो 1" 


मुख्य इलोक में रतौधी के ओौषधोपचार की ध्वनि भी है । तिमिर दोष 
म अञ्जन लगाते है । आंख ठीक हो जातीहे भौर दोष की शङ्का समाप्तहो 
जाती है।। ३३१ ॥ 


इस शास्त्र के गाम्भीर्यातिश्शय का ध्यान रखते हुए ग्रन्थकार, इस 
महत्व से अपरिचित लोग॒ अन्यथा बोध के आधारपरजो कृ तरङ्गे ही 
बोल दिया करते ह, उनकी अप्रस्तुतप्रशंसा के माध्यमसे हसी करते हृएसे 


कह रहे है- 








२८४ श्रीतन्त्रालोकः 


भावव्रात ¡? हठाज्जनस्य हुदयान्याक्रम्य यन्नतयत्‌ 
भङ्गीभिविविधाभिरात्महुदयं भच्छाद्य संक्रीडते । 
यस्त्वामाह जडं जडः सहु दयंमन्यत्वदुःशिक्षितो 

मन्येऽमुष्य जडात्मता स्तुतिपदं ह्व त्ताभ्यसभावनात्‌ ।॥। ३३२॥। 


हे भवन्रात-तीलाद्र्थं ? भत्मनो हृदयं तेन भात्मतथ्यं कूपं गोपयित्वा 
जनस्य सर्वस्यैव वादिनो हृदयानि भशयान्‌ वल्करेण भक्रम्य- 


'अद्यास्मानसतः करिष्यति सतः किंनु द्विधा बाप्ययं 
कि स्थास्त्‌ नुत नश्वरानुत भिथोभिन्नानभिन्नातृते। 
इत्यं सद्रदनावलोकनपरेभविजगद्रतिभि- 
मेन्येमौननिर्दचमानहूयेरदःलेन तैः स्थीयते, 
इत्यादिस्थिष्या विविधाभिर्भ॑ङ्खीभिः नर्तयन्‌ यत्‌ संक्रीडते - नटवद्‌ भतार्विषेन 
रूपेण समुल्लसति, अतः स सर्वो वादी भसहूदयमपि भत्मानं सहूदयत्वेन 
मन्यमानोऽत एवं दुःहिक्षितो मिथ्याभिमानात्‌ भकिचिन्ज्ः, त्वां भावव्रात, 
जडप्‌--भचेतनम्‌ भाह्‌, भतोऽस्माभिरतरक्ष्यते-यद्‌ भमृष्य वादिनो वस्तुतश्चैतन्य- 
स्वभवने भवता यत्‌ साम्यं तस्य संभावनात्‌ भाववतत्वमेव जडात्मा इति 
यद्यच्यते सां भस्य निन्दास्थाने स्तुतिः । 


हे भावसम्‌ह ! नीलादि पदार्थवर्गं | भात्म हृदय भरात्‌ भत्मस्वरूप 
का प्रच्छादन केर जननाभिमान प्रस्तं जीवों के भाशयों को भाक्रन्ते कर- 


'“आज भाग्य, भस्तित्वहीन को भस्तित्व का प्रतीकं बना देगा, अथवा 
क्या दोनों हप प्रदान कर देगा, अथवा कया शाश्वतं को विनदवर कर देगा ! 
भथवा पार्थक्य ते प्रथिते प्रतीको को एकव ते विभूषित कर देगा ? इस प्रकार 
के व्यथं सांसारिकं मौन भौर संश्द-विवेक-भाव दुःख ही दै रहै ह।' 
इत्यादि विविध भद्कखियों दवारा नर्तनरत रहते हए जो क्रीड़ा कर रहे, 
हसे प्रभाव ते सभी वादी भपने को सहृदय न रहते हए भी सहृदयं मानने 
वाले अहमन्य हो जति ह । परिणामतः उनकी रिक्षाभी दूषितहो जातीदैः 
क्योकि उन पर मिथ्याभिमान का भूत सवारहो जाताहै। एते लोग यदि तुम्हे 
(भावत्रात को) जड कहते है, (तो इमे भाष्चयं की कोई बात नही) । हमे तो 
लगता है कि चैतन्य खूप तुम्हारी समता कौ सम्भावना कै कारणं उनको 
जडता भी स्तुष्य हो गयी है । 
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भावानां हि वस्तुतक्चेतत्थमेव रूपम्‌ अचेत्यमानत्वे हि तेषां न 
किचिटूपं स्यात्‌, भतस्तदेव येन जानते ते जडेभ्योऽपि जडा इति कथं 
च तेषां चेतनाह्मकैभावेः निन्दापर्यवसायि साम्यं स्यात्‌ इति भावः। एवं 
प्रकृतेऽपि भस्य ग्रन्थस्य यस्तत्त्वं न जानाति मा ज्ञासीत्‌, प्र्युत अन्यथापि 
य्किचन वक्ति इत्यसावेव जडो, न पुनरस्य ग्रन्थस्य कश्चिद्दोष 
इत्यर्थः | ३३२ ॥ 

ननु यद्येवं तहि एतच्छास्ञाधिगमाय केषांचन परेषां विदुषामभ्यर्थना 
क्रियतां, यदत्र यथावस्त्वेव बुद्धध्वा देषो मा कार्यः ? ¶इत्याशङ्कुथाह्‌ 

इह गलितमलाः परावरज्ञा; शिवसद्ावमया अधिक्रियन्ते । 

गुरवः प्रविचारणे यतस्तद्‌ विफला दवेषकलंकहानियार्ा । ३३ ३।। 

इह दये पुरषाः सत्ति--भनायातरशक्तिपाता भायातशक्तिपाताश्च, 
तत्र पूर्वेषां शतशोऽभ्यथितानापर एतदधिगमाय मनोऽपि न प्रसरति, इत्यत्र 
अवधातम्यस्‌, द्वेषो माकार्यं इ्यभ्यर्थनाया भसामर््यम । अपरे च भनभ्यथिता 
भपि स्वयमेव एतदधिगमाय प्रवर्तन्त इति तत्रापि एवमभ्यर्थनाया वैयर्थ्यम्‌ । 
तदाह 'दवेषकलङ्हानियाच्जा' इति । भायातदाक्तिपाताश्च कीदृशाः ? इष्याह 


वास्तविकता यह्‌ है कि भाव सदा चेतन स्वभाववाके होते ह । भवेतन 
मानने पर उनका कोई खूप ही नहं हो सकता । यह तथ्य जो नहीं जानते है 
बे तो जडोंते भी जडदह। प्रकृत मे भी इस भागमिकं विष्वकोष को महत्ता 
जो नहीं जानते वे न जाने, यह तो ठीक हे; किन्तु कुछ अन्यथा कहं--यह्‌ तो 
उनका निरा पुद्गल ही होगा । इसमे इस महान्‌ कृति का क्या दौष ¡ ॥३३२॥ 


पदि एते लोग इस शास्त्र की जानकारी कै लिये मन्य विद्वानों की 
अभ्यर्थना करे, जिससे इस शास्त्रीय वस्तुतत्त्व को जानकर द्वेष न करे, तौ ! 
इसका विचार कररहेदहै- 

यहाँ पर दो प्रकारके पुरुष ह । {--भनायात शक्तिपात भौर २- 
भायात शक्तिपात । अनायात शक्तिपात व्यक्तियों की भप कितनी भी प्रार्थना 
करं, इया दस्त्र के जानने के लिए मन चलेगा ही नहीं । उनकी इच्छाहो ही 
नहीं सकती । रेते लोगों से द्रेषन करनेकी मभ्यर्थनाही व्यर्थंहै। दूसरी 
शरेणी के लोगतो विना प्रार्थनाके स्वयमेव प्रवृत्त होतेह । वहांभो इस 
अभ्यर्थना की कोई भावश्यकता नहीं। इसलिये एेते लोगों ते द्वेष भौर कलङ्क 
खूप हानिप्रद अभ्यर्थना व्यर्थंहीहै। 














२८६ श्रोतन्त्रालोकः 


गल्ितमला इति, गलितं मलम्‌ -भज्ञानं येषां ते तथाविधाः, भत एव च परम्‌ 
भादिमम्‌ अनुत्तरम्‌ भवरम्‌ अन्त्यं विसगं च ये जानते ते पराहुंपरामर्शघास्मक- 
मन्त्रवीर्यज्ञा इत्यर्थः, एत एव हिवसद्धावमयाः-परप्रमात्रेकात्मज्ञानशालिनः 
इति यावत्‌, अत एव च गुरवः-तात्त्विकार्योपदेशिन इति--एतदधिगमाय त 
एव परमाधिकारिण इत्युक्तं यतः प्रविचारणेऽधिक्रियन्त इति, यद्वक्ष्यति 
"गु रोलंक्षणमेतावदादिमान्त्यं च वेवयेत्‌ । 
पूज्यः सोऽहमिव ज्ञानी भरवो देवतात्मकः ॥ 
६ति ।। ३३२ ॥ 
दह॒ आ्भिकादाह्निकान्तरस्य संचयन्यायेन परस्प रमनुस्यूततां दर्शयितुम्‌ 
एकेनैव श्लोकेन तत्पर्यन्तप्रारम्भयोशूपसंहा रोपक्रमौ करोति, (अस्य म्रन्थकारस्य 
ोली'-₹ति श्लोकस्य प्रथमार्धन, भ्कार्थमुपसंहुरति 
तन्त्रालोकेऽभिनवरचितेऽमुन्र विज्ञानसत्ता- 
भेदोदं गारप्रकटनपटावाह्धि केऽस्मिन्समापनिः ।। 


पटौ इति पाक्षिकः पुंव दावः । इति शिवम्‌ ॥ 





इस शास्त्र के भवगम के लिपरे अज्ञान खूपी मल से रहित, पर भौर भवर 
अर्थात्‌ भनुनर तत्तव भौर अवर अर्थात्‌ विमर्गं-प्रसर रूप विश्व के वेत्ता, ¶ गाहन्ता 
परामर्ज ङूप मन्तर्षक्ति के विशेषज्ञ ओर परम प्रमाता शिव के तादात्म्य 
बोध से विभूषित आप्त जन ही मधिकारीहोतेह। पसे प्रविचारक गुख्देव से 
यह्‌ मागसिक्र ज्ञान प्राप्त करना चाहिए । जेसा कि कर्हुगे-- 


"“आदिमान्त तत्त्वज्ञान का वेदन कराने वाला ही गुरु है । त्वमोधक 
ही गुखुहो सकताहै। वह्‌ अहं के प्रतीक, परम पूज्य, भैरव सदृशे, पर- 
देवता रूप ही होता है । एेसा ज्ञानसम्पन्न महाज्ञानी ही गुरु है । परम ज्ञानवान्‌ 
होना, हो उसका लक्षण है ।। ३३३ 


यहां पर "आर््िक से आद्भिकान्तर संचय' न्याय के अनुसार परस्पर 
अनुस्यूत भाव प्रदरशित करने के लिए एक इलोकसे हौ पर्यन्त भौर प्रारम्भ 
दोनों का उपसंहार कर रहै है-यह इस ग्रन्थकार की एक शेली मात्रहै। 
अतः श्लोक के प्रथमारधं से भाह्धिकाथं का उपसंहार कर रहैर्है 

महामाहिक्ष्वर श्रीमदभिनवगुप्त विरचित इस तन्त्रालोक नामकं ग्रन्थ 
के इस विज्ञानमभिद्‌ ( भेदोद्गार के प्रकटीकरण मे समर्थं ) मालिक की समाप्ति 
हो रही है । पटु शब्द में वेकल्पिक पुंवद्भाव दवै । 








श्लोऽ ३३३ ] प्रथममाद्भिकम्‌ २८७ 


भीश्यु ङ्ाररथादवाप्य कृतिनो जन्मानवश्चक्रमं 
श्रीमच्छङ्कधरात्परं परिचयं विद्यासु सर्वास्वपि । 
श्रीकल्याणतनोः ्िवादधिगमं सर्वागमानामपि 
व्याख्यातं प्रथमाह्धिक्ं जयरथेनात्रावधेयं बुधेः ॥ 


इति भीमन्महामाहेश्वराचायंवयं ्रीमदभिनवगुप्तविरचिते तश्त्रालोके 
श्रीमव्राजानकजयरथकृतप्रकाशाभिख्यष्याश्योपेते विज्ञान. 
भेदप्रकाशनं नाम प्रथममाह्निकं समाप्तिमिगमत्‌ ॥। 


श्री श्युङ्खाररथ के शिष्य, श्रीमान्‌ शङ्कुधर से अनवद्य शास्त्रीय परम्परा 
के अध्येता, साक्षात्‌ शक्कर स्वरूप श्रीकल्याण तनु नामक गुरु से शक्ति 
प्राप्त कर आगमिके रहस्यं के अधिकारी जयरथने इस प्रथम आह्निक 
की व्याष्याकी है। विज्ञ जन इस रहुस्य-सुधा का ध्यान पूर्वक समास्वादन 
कर । 
'हंसः' सूयमणिप्रियः प्रियपराकालोप्रसुपुश्रकः 
तरश्रालोकप्रकाशनकधिषणो राजानकानन्तरम्‌ । 
मातुः प्राप्तवरो वरं व्यरचयद्‌ विज्ञानभेदस्थ वें 


नी रक्षी र-विवेकभाष्यममृतं पेयं स्वभाषाभितम्‌ ॥ 


श्रीमन्महामाहेश्चरादायंवययंश्रोमदभिनवगुप्तविरचित श्रोमद्राजानकजयरथकृत 
प्रका्चाभिख्यव्याख्योपेत डां ° परमहंसमिश्रविर चित 
नीरक्षीरविवेकाभिख्य-हिन्दो भाष्य-संवलित तन्त्रालोक का 
विज्ञानमेदप्रकाडान नाम प्रथम आर््खिकं सम्पूणं 
दति शुभं भूयात्‌ । 


| ॥ 


भय 


ध्रीतन्न्रालोकस्य 


भीमर्महा माहिष्व राचार्याभिनवगुप्तपादबिर चितस्य 
भीमदाचार्यंजयपरयकृतप्रकाशाख्यभ्याख्योपेतस्य 
डों० परमहंसमिश्चकतनी र.क्षी र विवेक 
हिग्बौ भाष्यसंवलितस्य 


द्ितीयमाहिकम्‌ 


जयतान्नतजनजयकृत्सजयो श्रो विनाभ्युपायं प; । 
ज क त कामं कामं कामेदवरत्वेन ॥ १॥ 
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इदानीं 
“पो हि पस्माद्‌ गुणोत्कृष्ट; स तत्मादरभ्वं डञ्यते ।' 
इति स्थित्या भाणवादीनां यथायथमुस्कर्षादिह पूरव -परवमेवाभिधानमिष्यते 
शांभवादप्यनुपायस्योष्कृष्टत्वप्‌, इति-प्रथमं तत्स्वरूपमेवानि- 
धातुमाह्िकान्तरा रम्भं द्वितीयार्धेन प्रतिजानीते 














म्य 


भीषन्महामाहिश्वराचायं श्नीमदधभिनवगुप्तविरचित भीमदाचा्ंजयरथकृत 
त्रकाशाङ्य भ्यारयोपेत डां ० परमहंस मिक्षकृतनी रक्षौ रचिषेक 
हिभ्दीभाष्यसंवलित 
भ्ोतन्त्रालोकका द्वितीय आहिक 
नत-जन जयकृत सजय शिव, कामेश्वर निष्काम । 
बिन उपाय करते सदा, स्के काम ललाम ॥ 
विनीत जनों के शावत उत्कर्षं विधायक, भगवान्‌ दर जयनशील है । 











वही भक्तों की समस्त कामनाभों कौ पूति करते है ।। १॥ 

“ज्ञो जिससे गुणौ मे उक्कृष्ट होता है, वहु उससे ऊर्वं कहुलाता है ।' 
दस उक्ति के अनुसार भाणव आदि के उत्तरोत्तर उच््ृष्ट होने के कारण पहले 
ज्आाणवका वर्णन न यदह सर्वोत्तम उपेय रूप भौर शाम्भव विक्ञानते भी 
रेष्ठ अनुपाय विज्ञान का प्रारम्भ प्रथम भाक कै भत्तिम श्लोक कौ 
द्वितीय भर्धाली ते कर रहे है-- 





||| 
|| 
| 

॥ 
| | 
| 
| 





श्लो १-२ ] द्वितोयमाह्धिकम्‌ २८९ 


यत्तत्रायं पदमविरतानुत्तरज्ञप्िरूपं 

तन्नि्णेतु प्रकरणमिदमारभेऽहं द्वितीयम्‌ ।। १ ॥ 
तश्निर्णंयमेवाह्‌ 

अनुपायं हि यद्रूपं कोऽर्थो देश्षनयात्र वे। 
सकृत्स्याद्देशना पश्चादनुपायत्वमुच्यते ।, २ ॥ 


वै शब्दोऽवधारणे, तेन नैव कश्चिदर्थः इत्यर्थः । अत्रेव समाधत्त 


4 सकृत्स्यात्‌' ट्त्या दिना देद्ाना इत्युप लक्षणं-- तेन सिद्धदर्शना पि ग्राह्य, 
यदक्तम्‌ 





सिद्धानां योगिनीनां च दशनं चरभोजनम्‌ । 
कथनं संक्रमः शास्त्रे साधनं गुरुसेवनम्‌ ॥ 
इत्यादयो निरुपायस्य संक्षेपोऽयं वरानने ।' 


इति । सकृदिति-न पुनरुपायानुभवः पौनः पून्येनेत्यर्थः । भत एवाह्‌ 'पश्चा- 
दनुपायत्वमुच्यते' इति, भाणवादौ भसरदाव्थमानो हि देशनादि उपेय- 
प्राप्ति विदधाति इति तत्र तथात्वमुक्तम्‌, इह तु न तथा इत्यनुपा यत्वं, 


च - 








अपनी स्वतन्त्र शेली के अनुसार आचार्य ने श्लोक की पहली भरद्धाली 
पहले आदिक के अन्त में देकर उससे आदिक का उपसंहार किया है । द्रो 
भरद्धाली दूसरे भाह्धिकके प्रारम्भमें देरहेरह। इसमे प्रारम्भ की प्रतिज्ञा की 
गयो है- 


अनुपायकाजोखूपहै ( वह इतना श्रेयस्कर है कि) यहाँ देशना का 
कोई अथं नहीं रह जाता है । उपेय की प्राप्नि के लिये उपाय की आव्यकता 
होती है । अनुपाय विज्ञान में उपायों की कोई आवष्यकता नहीं होतो । 
प्राप्तव्य को प्राप्ति का यदि निश्चयहो, तो उपायका निरर्थक प्रयोग कोर 
नहीं करता । जहां तकं देशना का प्रष्न है इसके अन्तर्गत ““सिद्धो भौर मातु- 
रूपा योगिनियों के दशन, चङ भोजन, सुन्दर उपदेश, शास्त्र का स्वाध्याय, 
साधना भौर गुर सेवा आदि समी बातें भाती है । 

श्रीत० - १९ 

















२९० श्रोतन्त्रालोकः 


पर्युदासस्य "अनुदरा कन्या इतिवदल्पार्थत्वेऽपि भावात्‌ भल्पोपायत्व- 
मित्यर्थ, प्राप्तव्ये हि प्राप्ते कि नाम निरथंकेरायासकारिभि्भावनादिभिरिति 
भावः, यदुक्तम्‌ 

(उपायनं शिवो भाति भान्तिते तत्प्रसादतः । 

स॒ एवाहं स्वप्रकाशो भाते विश्वस्वरूपकः ॥ 

इत्याकण्यं गुरोर्वाक्यं सकृत्केचन निश्चिताः । 

बिना भूयोऽनु संधानं भान्ति संविन्मयाः स्थिताः ।।' इति ॥२॥ 

नन्वत्र प्रसज्यप्रतिषेधपक्षावलम्बनेनाविद्यमानोपायत्वमेव, इति मुख्याऽ्थः 

कस्मान्न व्याख्यातः ? इत्यारक्याह्‌ 


अनुपायमिदं तत्त्वमित्युपायं विना कुतः । 

स्वयं तु तेषां तत्तादृक्‌ कि ब्रूमः किल तान्प्रति | २ ॥ 

अनुपाय विज्ञान मेँ यदि उपायकरनेभो ष्डे,तो कमसे कम उपायों 
से काम चल जाता है। यह अर्थं न+उपायन्तुपाय विग्रहम 'त'ते लिया 
जाता है। जैसे “अनुदरा कन्या के प्रयोग में "न +उदर' विग्रहम न ते सूक्ष्म 
अथं लिया जाता है। 

"उपायों के द्वारा हिव का भान नहींहोता। उपायतो स्वयं उनको 
कृपा-पृणं प्रसन्नता से भासित होते हँ । “मँ वही स्वप्रकाश परमेश्वर हं । मे स्वयं 
भासित हो रहा हू" । मेँ विश्वरूप हूं । गुरुदेव कौ इन बातों को सुनकर कुछ 
दत्तावधान शिष्य निरिचित ख्पसे यहु दृढ़ धारणा बना लेतेहैँ। किसो 
अनुसन्धान ऊहापोह, या तकं के विना हौ वे संविन्मय स्थितप्रज्ञ, स्वात्म-स्थित 
एवं स्वयं प्रकाश हो जाते हँ ।'' यही अनुपाय विज्ञान का मह्व है ।॥ २॥ 

प्रसज्यप्रतिषेध न्याय के अनुसार अविद्यमानोपाय रूप मुखप भथं यहां 
क्यों नहीं लिया गया ? इस आशङ्का का उत्तर दे रहेर्है 


“यह्‌ अनुपाय तततव है' इत्यादि उपदेश भादि के रूप मे अनुपाय भो एक 
उपाय ही प्रतीत होता दै। विना उपायके किसो लक्ष्यकी सिद्धि केसेहो 
सकती है ? उपाय के न होने पर अनुपाय रूप परतत्त्व की ज्ञप्त कंसे होगी ? 


श्लो° ३ ] द्वितीयमाद्धिकम्‌ २९९१ 


“श्दमनुपायं तत्वम्‌" इत्याद्युपदेशादिना केनविर्दुपायेनाव्यं भाव्यम्‌, 
अन्यथा लक्षणमुपायमन्तरेण कथं सिद्धथेत्‌, इत्युक्तम्‌ “इ्युपायं विना कृतः 
तेन॒सकृद्षदेशादिना केनचिद्पायेनावशष्यं भाग्यम्‌, अन्यया ह्यनुपायपरतत्त्व- 
्ञपिरेव न स्यात्‌ । ननु स्वविमर्शबलात्स्वयमेव प्रापप्रापतव्या मपि केचिद्‌ 
दृषयन्ते, इति--क्रि सकृद्‌ पदेशाद्यात्मना' स्वल्पेनाव्युत्पन्नेन ? इत्याशंक्याह 
“स्व्यामित्थादिना' तदिव्यनृपायं परप्रकाशात्मकं खूपं, कि ब्रूम इति नहि 
तदधिकारेण शषाश्चस्येव प्रवृत्तिभवेदिति भावः, तदुक्तम्‌ 


'तस्वज्ञस्य तृणं शास्र 9७ ७ ०७७७७०७०७ । , ट्ति | 

यदभिप्रायेणेव 
“संसाराम्बुनिधि यः स्यात्तितीषुः कश्चिदुत्तमः' 
नात्यन्ततज्ज्ो नो भूखंः सोर्स्मञ्छास्त्रेऽधिकारवान्‌' । 


हृत्यादावत्यन्ततज्जञस्य शास्त्रे नाधिकार उक्तः, तेन वयमर्वाग्द्िनोऽप्य 
ष्टेऽ्थे शास्त्रकदिव्यचक्षुष भररकषूनायातशक्तिपातान््रस्येव किंचन त्रम 
तेषां ह्य वमुपायमन्तरेण न॒  कदाचिदप्युपेयप्रापतिभवेत्‌ हत्येवमुक्तम्‌, 
यद्वक्ष्यति 

'नानि्मलचितः पसोऽनुग्रहस्त्वनुपाथकः ।' इति ॥ २ ॥ 





-- ---~--~-------- ~ 


कुछ एेसे लोग, जो स्वात्मविमर्शं के भाधार पर ही प्राप्तव्य की प्राप्ति कर 
छेते है । उनके लिये क्या कहा जाय ? उनकी दृष्टि से तो शास्त्र की प्रवृत्ति ही 
नहीं हो सकती ? कहा गया है- 

“तत्त्वज्ञ के लिए शास्र तृणवत्‌ (है) “ˆ "“““ ।'' इसी भभिप्राय से 
अत्यन्त ज्ञानवान्‌ सिद्ध पुरुष का इस शास्त्र मे अधिकार नहीं है- "संसार सागर 
को पार पाने की आकांक्षा से युक्त अत्यन्त उत्तम कोटि के साधकं का ईस 
शास्र म अधिकार नहीं भथवा मल्यन्त मूखं का भी अधिकार नही । 

अतः मोक्ष मार्गं के आरोहण की आकाङ्क्षा वाले शक्तिपात से पवित्र 
शिष्यो के लियि ही शास्त्र का प्रवत्तंन किया जाता है । 

"(जिनकी चेतना स्वच्छ दर्पण के समान हो गई दै--उनके ऊपर अनुग्रह 
होता है । इससे उपाय रहित (अनुपाय) विज्ञान प्राप्त हौ जाता है॥ ३॥ 








२९२ श्रोतन्त्रालोकः 


ननु यद्येवं तहि भल्प एव कश्चिदुपायांशः समुपदिक््यतां येनोपदेश्य- 
जनस्य सुखमेव उपेयप्राप्तिः स्यात्‌, किं बह्वायासदायिभिरन्येक्पायेः ? 
इत्याशंक्याह 

यच्चतुर्धोदितं रूपं विज्ञानस्य विभोरसौ । 
स्बभाव एव मन्तग्यः स हि नित्योदितो विभुः ॥ ४ ॥ 

यच्चतुरधा--अनुषायादिभेदेन विज्ञानस्य रूपमुक्तं॑तद्विभोः परमेश्वर- 

स्येव स्वातन्त्यं जेयम्‌, स एव हि स्वस्वातन्त्यादतिनिर्ह्ासतारतम्यादियोगाद्रि 
चित्रेणोपदेश्यजनात्मना प्रस्फूरन्‌ तदनुसारभेव तत्तदुपायवेचि¶्यमप्याभासयेत्‌ ¦ 
नन्वेक एव विचित्रेण स्पेण च स्फ्‌रति, ति किमेतत्‌ ? इत्याशंक्याह "स 
हीस्यादि' नित्योदित इति-अप्रच्युतप्राच्यस्वरूपः, भत एव “ विभुः व्यापकः. 
तततद्रे चित्रयग्रहणकालेऽप्यनुगत एवेत्यर्थः ॥ ४॥ 

अत एवाह्‌ 

एताबद्विरसंख्यातेः स्वभावेयंलपरकाहाते । 

केऽप्यंशांशिकया तेन विक्षन्त्यन्ये निरंश्ञतः ॥ ५ ॥ 

एतावरद्धिरिति-चतुभिः, असंख्यातेरिति-तत्तदवान्तरभेदात्‌, तेनेति- 
भनेकेन स्वभावेन प्रकाशनात्‌ ॥ ५ ॥ 








। ठेमी | स्थिति में रते उपदेश कौ मावह्यकेता है, जिससे सरक्ता पूर्वक 
उपेय कौ प्राप्ति हो सके ! भायास साध्य उपायों से क्या लाभ? इस भाशद्भुा 
का उत्तरदेरहेरहै- 


अनुपाय भादि भैद से यह्‌ विज्ञान चार प्रकारका माना जाता है। उस 
सवं समथं परमेश्वर के स्वातन्त्र्य का ही यह्‌ स्वभाव है। उसभ किसीका 
प्रवेश अंश अंशके क्रमसे होताटै भौर किसीका अक्रम अखण्ड प्रवे हो 
जाताहै। वहु निस्योदित विभु स्वं समथंहै। उसको कृपा से स्वात्म 
विमर्शं स्फुरित हो जाता है ॥ ४॥ 


चार भेदो से या मवान्तर अनन्त भेदो से वही परमेश्वर प्रकाशित हो 
रहा है । कुछ साधक उसमे अंश अंश अनुप्रवेश कर पाते है मोर कु साधक 
भनुग्रह के कारण अखण्ड रूप से भक्रम प्रवेश प्राप्त करकेते हँ ॥ ५॥ 
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न केवलमत्रेयदेव वेचिश्यं यावदन्यदप्यस्तीत्याहू 

तत्रापि चाभ्युपायादिसपेक्षान्यत्वयोगतः । 

उपायस्यापि नो वार्या तदन्यत्वाद्विचित्रता ।। ६ ॥! 

उपायस्यापोति भपिशब्दो भिन्नक्रमः, तेन नो वार्था तदन्यत्वादपि, 
इति ग्याख्येयम्‌, एतच्च प्रथमाद्भिक एब वित्य निर्णीतम्‌, इति-नेह 
पुनरायस्तम्‌ ॥ ६ ॥ 

एवमेतत्‌ प्रसंगादभिधाय प्रकृतमेवाह्‌ 

तत्र॒ ये निर्मलात्मानो भेरवोयां स्वसंविदम्‌ । 

निर्पापामुपासीनास्तद्विधिः प्रणगद्यते ।\! ७ ॥। 

ये केचन तीत्रनीव्रशक्तिपातानुविद्धा विकल्पकलंकान्मुक्ताः, भैरवीयां 
पूर्णाम्‌, अत एवानुपायाम्‌-अनपेश्नाम्‌, आत्मसंविदमाविष्टाः, तेषां विधिः- 


पूर्णसंविदावेशक्रमात्मा प्रकारः, प्रकर्षेण निगद्यते-युक्तियुक्तत्वेन भण्यते 
श्त्यर्थ: ॥ ७ ॥ 


तदेवाह 
तत्र॒ ताबत्क्रियायोगो नाभ्युपायट्वमर्हृति । 


उपाय सपिक्षहो या अन्यके योग से हो, किसी प्रकार प्रकाश मे अनुप्रवेश 
संभव ह । इसलिये चाहे उपायसे हौ या अन्य किसी प्रकारचे, इसमें वैचिन्य 
की भनुमूति होती है । इसका निवारण नहीं किया जा सकता ॥ ६॥ 


प्रसङ्गवकशष उपाय रहित विचित्र निरपाय विज्ञान का प्रकाशन कर 
रोव समावेश के उच्चस्तर पर तीव्रतीत्र शक्तिपात से पवित्रित जो निम॑ल 
आत्मा वाले साधक अपनी भैरवीय स्वात्मसंविद्‌ की निक्षपाय उपासना में संलग्न 
है, वे (धन्य हं । बै समस्त विकल्प कालृष्य कलक से निर्मुक्त हैं मौर निरपेक्ष 
उपासक हँ )} । उस परमोपैय स्वारम-संविदावेश को समध्त विधियां यहं बतलाई 
जारहीदहैँ।। ७॥ 
वहो कह रहे ह 
क्रिया योग में क्रिया मुख्य होती है। क्रिया हमेशा संविद्िश्रान्त होती 
है। इसका कोई प्रयोग संविद्‌ शक्ति के विना सिद्ध नहीं हो सकता । 

















































२९४ श्रीतन्त्राखोकंः 


उपायः खल करणे प्रसृते, अतश्च पूर्णेन भाव्यमेव, इति सरवेषामविवादः, 
न चात्रेवं-क्रियादयो हि संवेद्यमानत्वात्संविन्निष्ठा एव, इति संविरच्छक्त विना 
अभ्रसिद्धत्वात्‌ कथं तत्रोपायतामासादयेयुः, अतः प्रत्युत क्रियादीनां बहिराभासने 
संविदुपायः, इति युक्तम्‌ । मत एवाह 

स हि तस्मात्समुद्भूतः प्रत्युत प्रविभाव्यते \॥ ८ ॥। 


तस्मादित्यनुपायास्सं वित्तत्वात्‌ ॥ ८ ।। 

अथ यद्यस्य क्रियादि न कारकम्‌ मपि तु ज्ञापकम्‌ इति उच्यते, तदपि 
न युज्यते, इत्याह 

जञप्रावुपाय एव स्यादिति चेज्ज्ञप्षिरुच्यते । 

प्रकाशत्वं, स्वप्रक्राशे तच्च तत्रान्यतः कथम्‌ ॥\ ९ ॥ 


हह जडस्तावत्‌ स्वथमप्रकाशात्मा स्वात्मनो न प्रकारे, भपि तु 
परस्य, इति-पर एवास्य प्रकाशः, अजडस्तु स्वयं प्रकाशात्मा स्वात्मन 
एव प्रकाशते, न परस्य, इति---न पर।ऽस्य प्रकाशोऽपितु स्व एवं अय 
प्रकाशः, तस्यापि परप्रकाशष्वे ह्यप्रकाशात्मत्वात्‌ जाड्यं स्यात्‌, भते 
एवाह 'स्वप्रकादो तच्च तत्रान्यतः कथम्‌" इति प्रकाशत्वम्‌, एवं चान्योऽपि 
स्वप्रकाशो वा स्यात्‌ अन्यथा वा, स्वप्रकाशत्वे प्रथमस्येव तथाभाव 
उच्यताम्‌, अनेनापि कोऽर्थः, अन्यथात्वे तस्यापि जाडयापत्तिः, इति 
प्रकाशस्वात्तत्प्रकाशनाय प्रमात्रन्तरपेक्षायामनवस्थापत्तिः, इति सर्वेषामेव 
अप्रकाशात्मत्वान्न किचिदपि प्रकाशेत, इति-- सर्व मिदमन्धं स्यात्‌ । ९ ॥ 


परिणामतः यह्‌ कहा जा सकता है कि क्रिया-योग उपाय बनने योग्य ही 
नहीं होता । क्रिया के अवमासन म संविद्‌ ही उपाय है । इसीलिये यह्‌ माना 
जातादहै, कि-- 

क्रिया योग॒ अनुपाय संवित्तत्व से केवल समुदुमूत ही नहीं है भपितु 
विशेषतः समुद्‌ भासित भी होता दै । ८ ॥ 

ज्ञाति, उपाय भौर प्रकाश के सम्बन्ध मे अपना दृष्टि कोण प्रस्तुत 
कर रहे है- 

उपाय ज्ञपि का ज्ञापक है, यह मानने मे कठिनाई है । वस्तुतः सभौ जड 
पदार्थ स्वयं प्रकाशित नहीं होते । दूसरे प्रकाश से प्रकाशित होतेह । चेतन 
स्वयं का स्वयं प्रकाराक है । वह्‌ पर-प्रकाश से ज्ञापित नहीं होता । चेतन को 
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तदाहु 

संवित्तत्वं स्वप्रकारामित्थस्मिन्कि नु युक्किभिः । 

तदभावे भवेद्धिहवं नडत्वादध्रकाडकम्‌ ।। १० ।। 

कि नु युक्तिभिरिति-बह्वीभियक्तिमिर्नं किचिश्प्रयोजनमित्याह, एकेव 
हि युक्तिरियं मर्वातिशायिनो--यत्संविदः स्वभ्रकाशत्वं यदि न स्यात्‌, न 
किञ्चिदपि प्रकाहोत इति ॥ १० ॥ 


ननु यदि नाम अत्र न बाह्यः क्रियादिः प्रगल्भते तदा गुरुश्ञानादि 
उपायनं भजताम्‌ ? इत्याशंक्याह 


यावानुपायो बाह्यः स्यादान्तरो वापि कश्चन । 
स॒ सवेस्तन्मखप्रक्षीो तत्रोपायत्वभाक्कथम्‌ ।॥ ११ ॥। 





धावानिति-नानाशाश्ञापरिष्टः, सवं इति - बाह्य भन्तरो वा, 
तन्मुखपरक्षीति-संबिदधोनसिद्धरित्य्थः, यदपेक्ष्य हि यस्य॒सिद्धरेवं भवति 
स कथं तस्य उषायतां यायादिति भावः। ११॥ 


यिं क रिरे 


पर प्रकाश्य मानने पर अप्रकाश्त्व के कारण उसे चेतन नहीं, जड़ कहना 
पडेगा । इसलिये प्रकाश का कोई दूसरा प्रकाशक मानने पर भनवस्था दोष 
होगा भौर सारी मान्यता ध्वस्त हौ जार्येगी ।। ९ ॥ 


उसी का उपबृंहण रहे र्है- 

संवित्‌ त्व स्वप्रकाश तत्व है । इसमे युक्तियों भौर ऊहापोह को कोर 
स्थान नहीं । संवित्‌ को स्वप्रकाश मानने की सर्वातिर) पिनो युक्ति यही है कि 
ठेसा न मानने पर सारा विष्व जड भौर अन्ध हो जायेगा ॥ १० ॥ 


आन्तर ओर बाह्य सभी उपाय स्वयम्‌ अक्षम हैँ । संवित्‌ शक्ति ही क्रिया 
का वास्तविक उपायदै। यही कहरहेर्है- 


जितना भी उपाय है, भले हो वह्‌ बाह्य हो या आन्तर, सभी संवित्‌ 
शक्ति को अपेक्षा रखते ह । विना इसके उनकी सिद्धि हौ नहीं हो सकती । 
जिसकी अपेक्षा के विना उसकी सिद्धि नहीं हौ सकत, वहु उसका उपाय कंसे 
बन सकता है ? । ११॥ 








श्रीतन्त्रालोकः 
भत एवाह 
त्यजावधानानि ननु श्व नाम 
धत्सेऽवधानं विचिनु स्वयं तत्‌ । 
पुर्णेऽवधानं न हि नाम युक्तं 
नापूर्णमभ्येति च सत्यभावम । १२ 
टह उपदिष्यमानेन स्वयमेव तावदवेधातम्धम्‌ इति परामर्शनीयम्‌, 
क्रि पूर्णे खूप उतापूर्णे ? तत्र तावस्पूर्णे स्पेऽवधानं न युक्तम्‌, अवधानं 


खल्‌ प्रतिनियक्तावधेयविषयनिष्ठम्‌ एकाग्रयम्‌, अतश्च भेदध्रधानं न किचित्फल- 
मादातं समर्थम्‌ ॥ १२॥ 


तस्मादसामर्थ्यंवै य्थ्योपिहूतत्वादवधानस्यापि यत्र॒ नास्ति उपायभाव- 
स्तत्र का वार्ता तदनुप्राणितस्य भावनादेः ? इत्याहु 


वेनावधानप्राणस्य भावनदेः परे पथि) 


भैरवीये कथंकारं भवेर्साक्षादुपायता ।। १३ ॥ 
| भैरवीये इति-पूणं ॥ १३॥ 


इसलिये यह निर्देश कर रहे है, कि, 


ञ्जवधान का परित्याग ही श्रेयस्कर टहै। यह अवधान दहो भी कहाँ? 
यहु एक ज्वलन्त भओौर अनुत्तरित प्रह्न है । इसलिए सब कुछ छोड़कर स्वात्म- 
चिन्तन को चुने । स्वयं यह्‌ सोचे कि पूर्ण मेँ तो अवधान हो ही नहीं सकता । 
अवधान हमेशा प्रतिनियत अवधेय विषयनिष्ठ होता है । इसलिये यहु ॒भेद- 
प्रधान गौर अपूणं होता है । जो स्वयम्‌ अपूर्णं है, वह्‌ पूर्णं अखण्ड सत्यको 
उपलब्ध नहीं हा सकता ।। १२ ॥ 

असामथ्यं ओौर वैयर्थ्यं दो कारणों से खण्डित अवधान भो उपेथोपलन्धि 
का उपाय नहीं होता । यहाँ अवधानानुप्राणित भावना आदि का मूल्याद्खुन 
कररहेहै- 

दसलिये इस चिन्मय चिरन्तन अद्रय भैरवोय मार्गं मे अवधान से 


नुप्रणित भावना आदि को किसी प्रकार साक्षात्‌ उपाय नहीं माना जा 
सक्ता ॥ १३॥ 
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ये पुनरनेनापि उपायेनानुपायं परं त्वमनुसरन्ति तान्प्रति किमुच्यते ? 
इत्याहु 


येऽपि साक्षादृपायेन तद्रूपं प्रविविश्ते । 
नूनं ते सुय संवित्ये खद्योताधित्छवो जडाः ॥ १४ ।। 


तदुक्तम्‌ 
अपरोक्षे भवत्तत्वे स्वेतः प्रकटे स्थिते । 
येरपायाः प्रतन्यन्ते नृनं त्वां न विदन्तिते॥' इति। १४॥ 
त्रैव निमिन्नान्तरमप्याह 
कि च यावदिदं बाह्यमान्तरोपयसंमतम्‌ । 
तल्प्रकाल्ञात्मतामात्रं शिवस्यैव निजं वपुः ।॥ १५ ॥ 


इट्‌ खल्‌ यत्किचन उपायत्वेनाभीष्टं तदप्रकाक्मानं प्रकाश्षमानं वा ? 
भप्रकारमानं चेत्‌, तस्य न किचिदपि रूपं स्यात्‌, इति कि नाम उपायतां 
भजताम्‌, प्रकाशमानं चेत्‌, प्रकाश्ञास्मा शिव एवावस्थितः, नहि तदतिरिक्त 


जो एसे भेदप्रधान उपायों का आश्रय अनुपाय शूप परतत्त्व को उपरन्धि 
के लिये करते है, उनको क्या कहा जाय ? इस पर अपना दुष्टिकोण प्रस्तुत 
कररहैरहै- 

जो साधक साक्षात्‌ उपायों का उस अद्रेत त्व की उपलन्धि के लिये 
भ्रयोग करते है, निश्चय ही वे सूयं की संवित्ति के लिए जुगनु पाने की प्रवृत्ति 
वाले जडलोगरह। कहा भी गया टहै- 

'सर्ब॑ग्यापक, सर्वतः समभिग्यक्त भापरूप अद्रेत तरव की उपलन्धि के 
लिये जो उपायों के वितान तानते, वे निश्चवयही है भगवन्‌! भापको नहीं 
जानते" यह्‌ निश्चित है। १४॥ 


समस्त उपायों का शिवमय्व प्रतिपादित कर रहे है- 

जितना यह्‌ बाह्य भौर न्तर उपायसंमत वस्तुव है, यह्‌ सारा का 
सारा प्रकाशरूपता मात्र है । यह्‌ सब शिव काही निजो शरीर है। यहाँ पर्न 
उठता है किं यहु समग्र बाह्य गौर आन्तर प्रपञ्च प्रकाशमान है या अप्रकाशमान ? 
अप्रकाशमान मानने पर उसका कोई स्वरूप ही नहीं रह सकता । प्रकाश- 
मान मानने पर तो इस सिद्धान्त कीही पुष्टि होती दहै; क्योकि प्रकाशदही तो 
शिव का अपना शरीर है। उसके अतिरिक्त किसी अन्य पदार्थं की यत्ताही 
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मन्यत्किचिदूपपद्ते, इति-कस्योपायभावः, उपायेन हि उपैयाद्ग्यतिरिक्तेनं 
भाव्यम्‌, तच्चात्र न युक्तम्‌, इति को नाम उपायोपेयभावार्थंः ॥ {५ ॥ 

न केवलं भावनाद्येव उपायत्वेना मीष्टमेवम्‌, यावदन्यदपोत्याह्‌ 

नीलं पीतं सुखमिति प्रकाशः केवलः शिवः । 

अमुष्मिन्परमाद्रेते प्रकाज्ञात्मनि कोऽपरः । १६ ।, 

उपायोपेयभावः स्यात्प्रकाश्ञः केवलं हि सः ॥ १७ ॥। 

भावनादेः सुप्रसिद्धेऽपि उपायत्वे निरस्ते अन्यस्य कस्यचित्संभावना- 
माघ्रमपि माभूत्‌, इत्येवमुक्तं "कोऽपरः इति, यत्र॒ उपायत्वसंभावनापि 
स्यात्‌ ।॥ १७॥ 

ननु यद्येवं तहि सर्वत्र प्रसिद्धोऽयं द्ेतव्यवहारः कथमपह्ञ यते ! 
इत्याशंक्याह 

इदं देतमयं भेद इदमटैतमिस्यपि । 

प्रकाक्षावपुरेवायं भासते परमेकवरः । १८ ॥। 

देतथ्यवहा रोऽपि प्रकाशमानत्वास्प्रकाशात्मेवेत्यमिप्रायः, एतच्च बहूना 


वादिनां मतम्‌-इति शोतयितुम्‌ “अयं मेद' इति पुनख्पादानम्‌, यथा चाद्रेत- 


नहीं हो सकती, तो किसे उपाय कहा जाय ? उपाय का अस्तित्व उपेय के 
अतिरिक्त होना चाहिये- यह्‌ भ नहीं कहा जा सकता । वस्तुतः यहां कोई 
उपायोपिय भाव ही नहींहै।। १५॥ 

ठैसी स्थिति केवल भावना तक ही नहीं; अपितु अन्यत्र सर्वत्र भी है। 
यही कह रेह 

नील, पीत, सुख, दुःख आदि जितने पदां ह, ये सभौ प्रकाश स्वरूप 
है । यह्‌ सिद्धान्त ही है कि प्रकाश केवल शिव ही है। प्रकाशमय इस परमाद्वेत 
उल्लास में प्रकाश के अतिरिक्त दूसरा भी कुछ है--इसको कल्पना ही नहीं कौ 
जा सकती । भावना आदि की उपायता के निरस्त हो जाने पर किसी भन्य 
उपाय की सम्भावना ही केसे हो सकती है ? उपायोपेयभाव भी तो केवल प्रकाश 
ही है गौर प्रकाश ही शिव है ॥ १६-१७॥ 

यदि यह्‌ बात है तो यह्‌ सर्वत्र प्रसिद्ध दवेत-्यवहार कहां जायगा ? यह 
छिपाया तो नहीं जा सकता ? इस पर कह रहे है- 

यह्‌ देत ब्यवहार, यह्‌ भेदवाद ( जिसे द्वेतवादी मानते है ) तथा यह 
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प्रतिमासे प्रकाद्यात्मा परमेषवर एक एव प्रतिभासते तथा द्वेतप्रतिभासेऽपि 
इत्यर्थमोपम्यं कटाक्षयितुम्‌ “इदम द्रे तमित्यपि' इत्युपात्तम्‌ ॥ १८ ॥ 

नन्‌ "बाह्योऽर्थः प्रकाशमानस्वातप्रकाशास्मेव इत्यास्ताम्‌, भन्योन्यं 
पुनरस्य भेदे किमायातम्‌" इत्यापतितमेव द्रेतमर्‌ ? इत्याशंक्याह 

अस्थां भूमौ सुखं दुःखं बन्धो मोक्षश्चितिजंडः । 

घटकुम्भवदेकार्याः शब्दास्तेऽप्येकमेव च ॥ १९ ॥। 


स्यां भूमाविति-परमाद्वयदश्ायामित्यर्थः, “एकार्था! ईइति-एकः 
प्रकाश एवार्थोऽभिधेयो येषां ते तथा, सुखदुःखादीनां हि भ्रकाशातिरेकेण 
प्रातिस्विकं नियतं किञ्चन रूपं यदि स्यात्‌ तदेवं संभावनापि भवेदिति 
भावः, भत एव 

"घटो मदात्मना वेत्ति वेद्म्यहं च घटात्मना ।' 

इत्यादि रन्यैसक्तम्‌ । ननु यदेवं ताहि तदभिधायकत्वक्षब्दाभिप्रायेणापि दतं 
स्यात्‌ ? इत्याह 'शब्दास्तेऽप्येकमेव च' ज्ञातम्‌, एकमिति-संवेद्यमानत्वा- 
स्संवेदनमे वेत्यर्थः ।॥ १९ ॥ 





अद्वयवाद ( जिसे अद्रेतवाद मानते हँ) यह्‌ सब प्रकाशमान होनेके कारण 
प्रकाशवपुष परमेदवरहीदहै। दवेत प्रतिभासनदहो या अद्रेत प्रतिभासन हो, 
प्रसयेक अवस्था मेँ प्रकाशरूप परमेश्वर ही प्रतिभासित हं ॥ १८ ॥ 


माना कि अथं बाह्य प्रकाशमान होने के कारण प्रकाश्षाह्मक हुः है, पर 
अन्य मेद-प्रभेदों कः क्या स्थिति होगी? देतवाद तो रहताही दहै? इस प्रर 
कह रहे है 

इस परमाद्रेतमयी अद्रयभूमि पर सुख-दुःख, बन्ध-मोक्ष गौर चिति-जड 
( जड भौर चेतन ) सभो कुछ घट भौर कुम्भ की तरह एकार्थवाचक है । यह्‌ 
उपमा इसी अद्रेत भाव को सिद्ध कर रही है । सुख दुःख इत्यादि शब्दों से उक्त 
इनका प्रातिस्विक नियतरूप भी प्रकाश के अतिरिक्त कुछ नहीं है । इसलिये 
अनुभवो पुरुष - 

"घडे को मेरेखूपमे ही जानते तथाम घडेकेरूपमे भोउसे 
जानता हूं '' भतः कहीं कोई अन्तर नहीं दोख पडता । शब्दभेदसे भी दवेत 
का अस्तित्व स्वीकृत नहीं किया जा सकता; क्योकि सारे शब्द भी एक हो है । 
सबका संवेदन होता है। संवेद्यमानता से शब्दाद्रेत भी स्वतःसिद्धहो जाताः 
है ॥ १९॥ | 
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ननु यदि नीलसुखादि प्रकाशमानस्वाहप्रकाश एव र्ता तत्केन सूपेण 
प्रकाशते ? इत्यादक्याह्‌ 

प्रकाशो ह्यप्रकाशांशः कथं नाम प्रकाशताम्‌ । 

प्रकाशमाने तस्मिन्वा तद्टेतास्तस्य लोपिताः ।;: २० ॥ 

भग्रकाशोऽय तस्मिन्वा वस्तुता कथमुच्यते । 

५ प्रकाडाविहोषत्वमत एवोपपद्यते ।॥ २१ \, 


अप्रकाशांश इति~- सुखादि जडोऽथंः, कथं नामेति-केन ख्पेणेव्यर्थः, तत्र 
यदि प्रकाशात्मनैव प्रकाशते तत्तस्य नीठसुखादेः स्वभावस्य दोषः स्यात्‌ 
नियतेन नीलत्वादिन) बाह्यंन खूपेण न भायात्प्रकाश्च एव॒ शिष्येत इति यावत्‌, 
अथ अधप्रकाशात्मना नियतेनैव सूपेण प्रकाशते तत्तस्य सत्तानिश्चय एव न 
भवेत्‌, नहि प्रकाशमन्तरेण नौलादौनां कदाचिदपि स्वरूपं दृष्टम्‌, “अप्रकाशा- 
त्मना रूपेण प्रकाशते" इति वाचोयुक्तिश्च रिक्ता स्यात्‌, तदाहु "अप्रकाश 
इत्यादि प्रकाशः पुनर्नीलादिपरिहारेणानीलादावपि प्रकाशते, नीलादिहि उपाधिः, 
स च स्वस्वातन्त्रयविजुम्भामात्ररूपत्वान्न वास्तवः, इत्यखण्ड एक एव प्रकाश 
उजञ्जुम्भते, यन्महिम्नैव इदं ततन्नीलाद्याभासात्म विश्वं स्फुरेत्‌, अत एवाह्‌ न 
रकाशविशेषत्वमुपपद्यते' इति, अत॒ इति--एकस्यैव अखण्डस्य प्रकाशस्य 
तत्तदाभासात्मना स्फुरणात्‌ । ननु नोलप्रकाशोऽन्यः, पीतप्रकाशश्चान्यः' 
इत्यादि रस्स्येव एषां भेदः, इति किमुक्तं॑"न प्रकाराविशेषत्वमुपपद्यते' इति ? 
नैतत्‌-भौपाधिको ह्ययं भेदः, स च न ॒वास्तवः-इत्युपपादितं बहुशः, नीलादयो 
हि प्रकाशत्वात्प्रकाशास्मका एव इति कि केन भेद्यम्‌, नहि स्वात्मनैव स्वात्मा 
भिद्यत इत्येतदुक्तम्‌ -'न च प्रकादोकलूपायां संविदि संबिदन्तरमस्ति' एवं हि 


--- - [~ ---~~-~ - 


भश्च्यं है ! नील पीत आदि यदि प्रकशहै, तो वे किस कूपे 
प्रकाशित हँ ? इसका उत्तर दे रहे है 


प्रका मे अप्रकाशांश जड़ किंस तरह प्रकाशित हो सकते हैँ ? यदि 
प्रकाशशूपसे ही प्रकाशित है, तो इममे नीलत्व, सुखत्व आदि बोध क्या प्रकाश 
कादोषहै? नीलादिखूपन दौख पडतो प्रकार ही बचेगा। नियत भौर 
प्रातिस्विक रूप से प्रकाशित मानने पर उनकी सत्ता का निश्चय केसे होगा ? 
क्योकि हम तो प्रकारा की सत्ता मानते हैँ । अप्रकाश खूपसे प्रकाशित भीनेहीं 
मन सकते; क्योकि नील-पोत आदि तो उपाधिमात्र हैँ । मानो सत्ताकी विजुम्भा 
हों । वे वास्तविक नहीं | 


------- क 
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स्वरूपभेदकृते भेदव्यवहारे क्रियमाणे एकमेदप्रकाशखूपत्वमेवोक्तं भवेत्‌ इति 
गजस्नानतुल्यत्वं स्यात्‌, ततश्च पुनरपि "एकेवाखण्डवित्‌" शृष्येव पर्यवस्येत्‌, 
एवं च देशकालावपि प्रकाशदशामेवाधिश्यानौ प्रकाश्यत्वाल्प्रकाहोकात्म्यमेवाव- 
गाहमानौ कथंकारं प्रकारस्य भेदाधायकौ स्याताम्‌, प्रकाशातिरेकाभ्यपगमे 
वा मनयोरत्र नित्यष्वन्यापकरेत्वाभ्यां भेदाधानेऽसामर्ध्यम्‌, इत्येक एवाखण्डः 
प्रकाराः, दति-मतान्तरसिद्धिमभिवाञ्छन्तः परे परं निरस्ताः ॥ २१॥ 

तदाह्‌ 

अत एकप्रकाश्ञोऽयमिति वादेऽत्र सुस्थिते । 


वूरादावारिताः सत्यं विभिश्चज्ञानवादिनः ।। २२॥। 
ननु यदि ज्ञानानि विभिन्नानि न संभवन्ति, तद्‌ एकशब्दः किमपोहनायात्र 
प्रयुक्तः ? इत्याशंक्याह 
प्रकाशमाश्रमुदितमप्रकाशनिषेधनात्‌ 


एकञ्चब्दस्य न त्वथंः संख्या चिदव्यक्तिभेदभाक ।। २३ ।। 
भप्रकाशः--प्रकाइयो नीलादिर्बाह्योऽर्थस्तावश्निषिद्धः, अतः प्रकाशः 
केवलोऽस्ति' इत्येकशब्दस्यात्रासहायादृवृत्तिः, तदुक्तं “एकशन्दस्या्थः 


परकाशमात्रमुदितम्‌' इति, न पुनः प्रकाशभेदभाक्‌ इष्येकद्विश्यादिलक्षणः 
संख्यार्थो येन--मतान्त राण्यप्यपोह्यतया सं भावनोयानि स्युः ॥ २३॥ 


प्रकाश ही वास्तविक सत्तात्मक है। अतः एक भखण्ड प्रकादा 
प्रकाशमान है, यह्‌ निश्चित है । प्रकाश्च विशेष को उपपत्ति भी उससे निरस्त 
हो जाती है। गौपाधिक मेद से वस्तुभेद नहीं होता । देश-काल भादि सभी 
हसो मे समाप्त हँ । स्वात्मा से स्वात्मा भिन्न गौर संविद्‌ से संविद्‌ भिन्न नहीं 
हो सकती ॥ २०-२१ ॥ 

सर्ववादिसम्मत सिद्धान्त का प्रतिपादन कर रहे है-- 

वहु एकं प्रकाश स्वरूप है, इस सिद्धान्त के स्थिर हो जाने पर विभिन्न 
ज्ञानवादो स्वतः निरस्त हो जाते ह| २२॥ 

यदि ज्ञान विभिन्न नहींहै, तो एक शब्द का प्रयोग क्यो ? हस पर कह 
रेह 

एक शब्द का प्रयोग वहां "मात्र" अर्थं मे किया गया है । इससे प्रकादय 
नील-पौतादि समस्त बाह्य' र्थो का निषेध हो जाता है । एक शब्द का यहां 


कोटं संख्यावाचौ अर्थं नहीं है, जिससे प्रका की अभिव्यक्तिमे भेद हो 
जाय । २३ ॥ 
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अत एवात्र भेदाय रकं व्यवहारमात्रमपि न ज्ञायते, इत्याह 
नैष शक्ति्महादेवो न परत्राधितो यतः । 
न चैष शक्तिमन्देवो न कस्याप्याश्रयो यतः ।॥ २४ ॥ 
नैष ध्येयो ध्यान्रभावान्न ध्याता ध्येयवजनान्‌ । 
न॒ पृज्यः पूजकाभावात्पुज्याभावान्न पूजकः ।। २५ ॥, 
न मन्त्रोन च मन््योऽसौन च मन्त्रयिता प्रभुः । 
न दोक्षा दोक्षका वापि न दोक्षावान्महेक्ष्वरः \। २६ ॥ 


एष दति-व्याख्यातस्वूपः परः प्रकाशः, शक्ति-शक्तिमदादया हि 
शन्दाः संबन्धिशब्दत्वाच्नित्यसपेक्षा इत्यन्याग्‌ रणमन्तरेण स्वाथं एव विश्रान्ति 
लभन्ते, इति तैः क्रियमाणो व्यवहारो मैदनिष्ठ एव स्यात्‌, न चात्र परधरमात्रे- 
काल्मति प्रकाशे भेदः कंडिचदस्ति, इत्येवं --व्यवहारमात्रतां कदाचिदपि रन 
यायात्‌, अतश्च नायं शक्तिः, सा हि परं राक्तिमन्तमाधिस्यैव वर्तन इत्यन- 
वेक्षत्वाद्धेदाविभवि प्रकाश एवेकः, इति प्रतिज्ञाया हानिः स्यात्‌, एवं शक्त 
मच्छन्दव्यवहारोऽपि नायम्‌, सोऽपि हि परं शक्तिलक्नणमर्थमुररीकृत्येव वर्तते, 
इति भेद ॒एवापतेत्‌, एवं ध्येयादावपि ज्ञेयम्‌, मन्त्र इति मन्त्रस्य प्रणवादर्वाच्यि, 
मन्त्रयिता मन्त्राणां पाठकः, न दीक्षेति कर्तुकमपिक्षिल्वात्‌, अत्र च माहिश्र्य 
प्रभुत्वं हेतुः ॥ २४-२३॥ 


इसीलिये शक्ति भौर शक्तिमान्‌ आदि भेद व्यक्त करने वाले व्यवहार भो 
हां अमान्य है । यही कह रहे है - 

वहु परप्रकाश महेश्वर न शक्त, न शक्तिमान्‌ । शक्त सदा शक्तिमान्‌ 
का आश्रय ग्रहण कर ही अधिष्ठित होती दै । शक्तिमान्‌ भो शक्ति रूप अथं 
को स्वीकार कर ही व्यवहूत होता दहै। हसी तरह ध्याता के भभावमे ध्येय 
नटीं ओरध्येयके अभावमें कोई ध्याता केसे संभवहै ? पूजक के भभावमे | 
पूज्य नहीं भौर पूज्य के अभावमें पूजक भो केसे माना जाय ? मन्त्र, मन्त्रय | 
भौर मन्रयिता, दोक्षा, दीक्षय गौर दीक्षक, ये समौ व्यवहार एक दूसरेसे 
सम्बन्धित होने के कारण परस्पर सपक्ष हं। इनसे सिद्ध सारे व्यवहार मेद- 
निष्ठ दही होगे । पर प्रमाता परमेश्वर केवल प्रकाश खूषदह। उसमे किसी 
प्रकार काभेद स्वीकायं नहींहै। ये सारे व्यवहार इस महाभाव दक्षा में 
अमान्यही है ।॥ २४.२६ ॥ 
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अत एव यल्किचन भेदाधायकं तदत्र नास्ति, इत्याह 


स्थानाघननिरोधाधंसंधानावाहनादिकम्‌ । 

विसजनान्तं नास्त्यत्र कर्तंकमेक्रियोज्सिते ॥। २७ । 

स्थानं -- स्थापनमुद्रया भगवतोऽवस्थापनम्‌, आसनं--संनिधानमृद्रया 
पूजां प्रति बओौन्मुख्यम्‌, निरोधः - तत्रैवाविचरक्तवेनावस्थानम्‌, अर्घोऽष्टाङ्धः, 
संधानं मन्त्रादिविषयम्‌, आवाहनं - अनभिमुखस्याभिमुखीकरणम्‌, 
विसर्जनम्‌ -अभिम्‌ुखीमूतस्यानभिमुखीकरणम्‌, एषामावाहुनादिविसर्जना- 
न्तानामसत्ते हतुगभं विशेषणं - “कर्तृ इस्यादि', कत्रीदीनां हि विकल्पेकपरमाथं- 
त्वात्‌, प्रकाक्शस्य च परप्रमात्रेकात्मकत्वेनाविकल्प्यत्वाद्‌ न केनचिदपि व्यपदेशेन 
व्यपदेष्टुं शक्यते, इति ' नैष शक्तिः इत्याद्युक्तम्‌ ॥ २७ ॥ 

न चैतद्यक्तिमात्ररणम्‌, अपि स्वागमेनापि सिद्धम्‌, दति श्रीभर्गशिवां 
पंवादयति 

न सन्न चासत्सदसन्न च तन्नोभयोज्क्षितम्‌ । 

दुविज्ञेया हि सावस्था किमप्येतदनुत्तरम्‌ ॥ २८ ।\ 


अयमिटयवभासो हि यो भावोऽवच्छिदात्मकः । 
स॒ एव धटवल्लोके संस्तथा नेष भैरवः \ २९ ।। 


~ ~या 


दसलिये जो क्रिया भेदवाद का भधान करती है, वह्‌ इस विज्ञान को 
दष्टि से निरर्थक है, यही कह रहै है- 

स्थापन मुद्रा द्वारा प्राणप्रतिष्ठा, संनिधान मुद्रा से भासन देकर पूजा 
क प्रति उन्मुख होना, उसी भावना मे अविचल स्थिति से भन्य वृत्ति का निरोध 
करना, अर्घं, मन्त्र-सन्धान, आवाहन भौर विसर्जन आदि व्यापार यहां भमान्य 
है; क्योकि मविकल्प प्रकाश मे कत्ता, कर्म मौर क्रिया खूप विकल्प व्यापारो 
की कल्पना भी नहीं की जा सक्तो ॥ २७ ॥ 

हम मान्यता मे युक्ति कारण नहीं, यह भागमसिद्धहै। प्रमाण स्प 
भर्गदिखागम का उद्धरणदे रहे 

व्यवहार मेँ सत्‌ “भयम्‌ पदार्थ है, जिते दूसरी वस्तृगों से अलग सामने 
देखते है । एेसा "सत्‌" पदार्थं रूप प्रकाश नहीं है; क्योकि यह्‌ अनादि अनन्त है । 








३०४ श्रीतन्त्रालोकः 


लोके हि सजातीयग्यावुत्तौ यः कर्चिदर्थः, "भयमिति पुरोवतित्वेनाव- 
भासते भावः, सएव सत्‌ इत्यभिधीयते, यथा--घट इति, समनन्तरब्या- 
ख्यातस्वशूपः प्रकाशः पुन रनन्तमावनिर्भरो न तथा --महासत्तात्मत्वेना- 
नवच्छिक्तत्वात्‌ नेवंरूपः - सच्छब्दव्यवहार्यो न भवति, इति यावत्‌ ॥२८-२९॥ 


एवं तद्य सच्छनब्दब्यवहार्यो भवेत्‌ ? इत्याशंक्याह 


असत्त्वं चाप्रकाहास्वं न कुत्राप्युपयोगिता । 

प्रकादा एव सर्वभावानां परा सत्ता दत्यसत्त्वं ना माप्रकाशत्वमकिञ्चिटूपत्व- 
मुच्यते, यथा--शरविषाणादेः, अत एव च तत कुत्रापि केस्यांचिदपि अर्थ 
क्रियायामुपयुक्तम्‌-न कांचिदप्यर्थक्रियां करोति, इति यावत्‌ । 

प्रकाशः पुननं तथा इत्याह 

विहवस्य जीवितं सत्यं प्रकारोकास्मकश्च सः । २३० ॥। 

विदवस्य-चेतनाचेतनात्मनः सर्व॑स्य, पारमार्थिकं जीवितं-- स्फुर 
ततात्मकस्वेन अनुप्राणकम्‌, नहि तेन विना किश्चिदपीदं प्रकाशते, इत्युक्तम्‌ 
"प्रका रकात्मकक्च' इति --एवमनेकरूपस्वादसच्छन्दग्यवहार्योऽपि, न॒ भवे- 
दिति भावः॥ ३० ॥ 


त 


चट ओर पट की तरहं भी नहीं दै । यह महासत्तात्मक मौर अनवच्छिन्न भखण्ड 
तत्त्व है । इसलिए रोकप्रचलित सत्‌, भसत्‌, सदसद्धिलक्षणवत्‌ भी नहीं है। यह 
करोर अनिर्वचनीय दुधिज्ञेय अनुत्तर तत्व है । यह्‌ भैरव तत्व केवल चिदेक्य 
प्रतिपत्तिदाढ्यं दशा मे ही अनुभवनीय है ॥ २८-२९ ॥ 

यदि एसी स्थिति है, तो उसे भसत्‌ टी कहा जाय ? इस जिज्ञासा का 
समाधान कर रहैर्है- 

असत्‌ तत्त्व तो अप्रकाशा रूप है । व्यवहार म इसकी उपयोगिता नही । 
प्रका समग्र भाव राशि की परा सत्ता है 1 वह भसत्‌ कैसे कही जा सकती है । 
शठा की सींग की तरह यह्‌ नहीं है । वह किसी अर्थं क्रिया में प्रयुक्तं नहीं होती, 
न ही कोई अर्थक्रिया करती है। अब सत्य ओर प्रकाश के एेकात्म्य का 
प्रतिपादन कर रहे है 

सत्य जड, चेतन मय इस विव का जीवन है, पारमार्थिक स्पुरण 
सनत्तातमक प्राण ही है । उसके विना कुछ भो प्रका दित नहीं हो सकता । इसलिये 
वह्‌ प्रकाशमात्र रूप परतत्त्व है । इस तरह वह विश्ष्वात्मक भी हो जाता दहै, 

अतः सत्‌ किसी अथं मे भसत्‌ नहीं कहा जा सकता ॥ ३० ॥ 
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भत एव सदलदात्मापि न, इत्याह 


आभ्यामेव तु हेतुभ्यां न चात्मा न दयोज्क्षितः । 
सवत्मिना हि भत्येष केन रूपेण मन्यताम्‌ ।।२३१।। 


आभ्यां --समनन्तराक्ताभ्यामननच्छिन्नतवप्रकाद्यमानत्वलक्षणाभ्याम्‌, ननु 

यद्येवं ताहि सदसदात्मकरूपद्योत्तीणं; स्यात्‌ ? इत्याशंक्याह “न येत्यादि" 
भावाभावावभासकाेऽपि स एव हि वरमवमासते, इति कथं सदसदृभ्यामप्यु- 
ज्सितः स्यात्‌ ? अत आहु ` सर्वात्मिना हि मात्येष' इति--एवभेतत्परप्रमात्र- 
कात्म॒ भवच्येव अन्यथा ल्यनवच्छिन्नरूपत्वात्कदाचिदपि विकल्पतां न यायाद्‌ 
इति तात्पर्यार्थः, यदुक्तम्‌ 

'सतोऽवेष्यं परमसत्घच्च तस्मात्परं विभो । 

त्वं चासतः सतश्चान्यस्तेनासि सदसन्मयः ।।' इति । 


तथा 
"न॒ शान्तमुदितं दापि तवे रूपंन मध्यमम्‌ । 
रूपं रूपं तत हरे यन्न॒ केनचिदुच्यते \।' 
हति, अतश्च केन तावत्कल्पितेन स्पेण एतदृच्यत इति न जानौमः, इयं हि 
दशा विकल्पोपहतवुद्धीनां मायाप्रमातृणां दुविज्ञेया--यथोक्तयुक्त्या ज्ञातुम- 
दावयेवेस्यथं, । 
वह्‌ सदसद्‌ शूप भो नहीं है-- 
अनवच्छिन्नत्व भौर प्रकाशमानत्व इन लक्षणों के कारण वह्‌ सदसत्‌ 
भो नहीं है । इन सदसत्‌ रूपो से उञ्ज्ित भी नहीं है; क्योकि भाव ओर अभाव 
दोनों अवस्थां मे वही अवभासित होता है । निष्कर्षतः वहु सवत्मिना भाषित 
होने वाला परम तत्त्व है । उसे किसच्पसे विमां का विषये बनाया जाय ! 
क्योकि वह्‌ सर्वतोभावेन विमृष्य है । कहा गया है- 
“हे विभु ! तुम सत्‌ से पर तच्वटो। इसूप मे असत्‌ भो हो भौर 
भसत्‌ तथा सत्‌ दोनों से अन्य भो हो । इसलिए तुम सदसन्मय भो हो । 


तथा “तुम्हारा न शान्त भौर न उदित कोई रूप नहीं । तुम मध्यभ 
नही हो।हेहरि! रूप रूप में तुम्हीं रूपायित हो ! वस्तुतः तुम सनिवंचनीय 
तत्व खूप हो ।। 

श्रीत०--२ 9 





३०६ श्रोतन्त्रालोकः 


साक्षात्कृतपरमात्मततत्वानामविकल्पवृत्तीनां पुनरेतत्स्वानुभूतिमात्र- 
रूपपरानन्दचमत्का रघनत्वेन सर्वातिशायि भासते एव, इ्युक्तं 'किमप्येतदनु- 
तरम्‌" इति ॥ ३१ ॥ 


न केवलमेतदत्रेवोक्तं यावदन्यत्रापि, इत्याहु 


श्रीमल्त्रिश्षिरसि प्रोक्तं परज्ञानस्वरूपक्षम्‌ । 
हाक्त्या गर्भान्तिवंतिन्या शक्तिगभं परं पदम्‌ ।! ३२॥। 


"परं ज्ञानं कथं देव" इति दैवीप्रह्ननिर्णयाथं ह्यं तदत्र परज्ञानरूपं 
अगवतोक्तमिद्याघयः, तदेव पठति 'शक्त्या' इत्यादि, यदेतत्परं पदं तच्छक्ति- 
गर्भम्‌, शक्तिरेव स्वातन्त्यविमर्शादिपदाभिधेया गर्भ॑ः, सारं यस्य तत्‌, साचन 
तदतिरेकिणी, इत्याह शक्त्या गर्भान्तर्वतिन्या' इति, यतस्तयेव स्वातन्त्रयाख्यया 
शक्त्या गर्भोऽन्तरं प्रमात्रैकात्म्यं तस्यान्तः परा काष्ठा तेन वर्तते तच्छोला-- 
तया स्वस्वभावरूपयोपलक्षितमित्यथंः, अन्यथा ह्यस्य परल्वमेव न स्यात्‌ 
यदुक्तम्‌ 





‹स्वभावमवभासस्य विमशं विदुरन्यथा। 
प्रकाशोऽर्थोपरक्तोऽपि स्फटिकाविजडोपमः।\ 


माया प्रमातारं के लिये यह्‌ निविकल्प स्थिति अनिवायंतः दुविज्ञेय 
हे । अविकल्प वृत्ति-विभूषित भाग्यशाली साधको को तुम सर्वातिरायी 
परानन्द चमत्कारायतन रूप से अनुमति दशा मे भासितहो जति हो, 
इसील्यि तुम अनुत्तर हो ॥ ३१ ॥ 


भागमप्रामाण्यों का उपस्थित कर रहै है- 


देवी के प्रन हे देव ! परम ज्ञान क्याहै के उत्तरमें श्रोमत्त्रिशिरस्‌ 


शास्त्र मे परम ज्ञान के स्वरूप का कथन भगवान्‌ शद्धुरने इस प्रकार 
किया है- 


“यह्‌ परम पद शक्तिगभं है । स्वातन्त्र्य मौर विमर्शं रूपा हाक्ति हौ गभं 
चै । गर्भं का अथं यहाँ सार रहस्य है । इसी तथ्य को स्वयं ग्रन्थकार ने तन्त्र 
सार नामक अपने ग्रन्थ मे परनादग्मं भामं लिखा है । प्रमात्रेकात्म्य की 


अन्तर्वात्तिनी पराक्ाष्ठामयी शक्ति के स्वात्म स्वभाव से उपलक्षित यह परमपद 
> । कहा गया है कि- 


बः ~ ~~ 


१. तन्त्रसारे-नीर-क्षीर-विवेकमाष्ये, पष्ठ ५७, भा० ३। 
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इति, अत एव शक्तौ स्वातन्त्रयाटमनि स्वभाव एव तिष्ठति -सदेव ताद्रप्येण 
वर्तत इत्यर्थः, अत एव शक्तिगभ॑--स्वातन्त्यश्चक्तिमन्तरेण नास्यान्याः शक्तयो 
विद्यन्त इत्यर्थं :, सेव हि तत्तदेषणोया्र्थोपाधिवशान्नानात्वेन ग्यर्वह्नियत इति 
भावः, यदुक्तम्‌ 
^तेन स्वातन्यशक्त्य व युक्त इत्याञ्जसो विधिः । 
बहू शक्तित्वमप्यस्य तच्छक्षत्ये वावियुक्तता ।\' 
इति, तेन “स्वतन्त्रौ बोधः परमार्थः, इत्याद्य क्तनोत्यानवच्छिन्नस्वषूपः स्वातन्त्य- 
शाल्यविकलत्पकः प्रकाश एव परं तत्त्वम्‌, इति तात्पर्यम्‌ ॥ ३२॥ 
अत एव च नियतव्यञच्छेदसिहिष्णुत्वादेतद्विकल्प्यतां नैति, इत्याह 
न भावो नाप्यभावो न द्यं बाचामगाचरात्‌ । 
अकथ्यपदवीरूढं शक्तिस्थं शक्तिवजितम्‌ ¦¦ ३३ ॥ 


~ -~- -- - 


अवभास के ^स्व' भावको हो विमर्शं कहते । अन्यथा अर्थोपरक्त 
प्रकाश भी स्फटिक आदि में स्थित प्रकाश को तरहु जड़ हौ जायेगा''\ । इसके 
अनुसार शक्ति मेँ स्वातन्त्र्य भौर विमर्शात्मकं 'स्व' भाव शाइ्वतिक है । इसके 
विना इसको अन्य शक्तियां मो उल्लसित नहीं हौ सकतीं ।' 
तथा “उस परमेश्वर का अट प्रत्यवमं रूप एकं ही स्व' भाव ह । अहं 
प्रत्यवमर्शं ही स्वातन्त्य शक्तिद्रै। उसौये वहु युक्त है, यही ताल्विक्र स्थिति 
है। एषणीय आदि अनेक शक्ति-रूपना मे भो वही प्रह्यवमर्शात्मिक एक 
शिव स्थित है।'' 
इससे यह्‌ स्पष्ट हो जाता है कि अनवच्छिन्न स्वरूप स्वतन्त्र सविकल्पक 
प्रकाश ही परम तत्तव है । शक्तिगरभं परं पद का वही तात्विक अर्थं है ॥ ३२॥ 


भाव अभाव आदि दन्द, किसी प्रकार का व्यवच्छेद या वैकल्पिकता 
टस विज्ञान को परिधि मे नहीं भते । इस इलोक म इसी तथ्यको व्यक्त कर 


स्टेहै- 


~ --~- ~ - -~ --- --- - ~~ - - ~~~ --~-- 


१. ईश्वरग्रत्यभिज्ञायाम्‌, अ० १, आ० ५।११। 
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अगोचरादिति भावप्रधानो निर्दशः, तेन वाचामगो चरत्वादकथ्यपदवो- 
रूढमिस्यथं; । एतच्च सवंमसकृत्वेनेव व्याख्यातम्‌, इति न॒ पुनरा- 
यस्तम्‌ ॥ ३२३ ॥ 


ये चातोऽवहितास्त एव परं कृतकृत्याः, इत्याह 
ति ये रूढसंचित्तिपरमा्थपविन्रिताः 
अनुत्तरपथे रूढास्तेऽभ्युपायानियन्त्रिताः । ३४ ॥। 


इति --उक्तेन गरूपदेशादना, षूढा -- तदेकात्म्यलामादापादितप्ररोहा. 

या संवित्तिः, त॑स्य यः परमाथं.-ररवंसर्वात्मत्वेन स्पूरणम्‌, तेन पवित्रिताः- 
मेदविकारकालृष्यापनधनेन परमाद्वयवात्रतामापादिताः, जत एव ते व्यतिरिक्तनं 
दाह्यं नाभ्यन्तरेण वाभ्थूपायेन अनियन्त्रिता- तन्नि सपक्षाः सन्तः, भनृत्तरपथे- 
पूणनिन्दचमत्कारघनतया सवातिज्ञायिनि चिद्विकासात्मवुत्ति रगे विश्रान्ताः 
त्वरसावस्थानेनेव खन्घतत्सामरस्था इत्यथः, तदुक्तम्‌, 

'यथा स्थितस्तथवास्स्व मागा बाह्यमथान्तरम्‌ । 

केवलं चिद्धिकासेन विकारनिकरार्जहि 1" इति । 


तथा 'आनन्दशक्तिविश्वान्तो योगी समरसो भवेत्‌ \' इति । 


प्रातिस्विकं नियत व्यवच्छेद वस्तु-जगत्‌ मे होते हैँ । वस्तु जगत्‌ हौ 
भावहै। प्रकाल इसे सदन भी नहीं करता । इसी तरह प्रकाश अभाव पदाथ 
भो नहीं है । भावाभाव भी नहीं है । वाणो केद्वारा भगोचर होने के कारण इसे 
अनिर्वचनीय कहते ह । यह्‌ शक्तिस्थ भो है भौर शक्तिसे रहित भी हो ।। ३२३ ॥ 
जो साधक इसमे दत्तावधान है, वहो कृतकृत्य हौ जाता है-- 


स प्रकार जो परमेह्वर कौ एेकात्म्य भनुमूति के परमाथं से पवित्रोकृत 
साधक ह ओर अनुत्तर पथमे आल्ढहो चुके, है, वे बाह्यया भाभ्यन्तर 
सभो उपायों से भनियन्त्रिति अर्थात्‌ निरपेक्ष रहते हुए परमानन्दधन के 
सं विददरेत आनन्द समद्र मे निन हो जाते हं । कहा गया है-- 

“जपे हो उसी सत्ताह्मक आनन्द स्तर पर बने रहौ । कहीं बाहर 
भोर भीतरः जाने की कौ आवक्यकता नहीं । केवल चित्‌ शक्ति के विकास 
द्वारा विकायोंके विकार ( समूह्‌ ) का निराकरण करो |` 

तथा “आनन्द शक्ति मेँ विश्राम करने वाला योगो समरस हो 
जाता हे ।"' 
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तथा “उपायो नापरः कश्चित्स्वसत्तावगमादते । 
तामेवानुसरग्योगी स्वस्थो यः स सुखौ भवेत्‌ ।' इति ॥ ३४॥ 


ततइच किम्‌ ? इत्याह 
तेषामिदं समाभाति स्ब॑तो भावमण्डलम्‌ । 
पुरःस्थपेत संवि त्तिभेरवाग्निवि लापितम्‌ ।, ३५ ॥ 
तेषामू-अनुपायसमवेशशाछिनाम्‌, दैदायवेक्षया पूरोऽवभासमानमपि 
२९ “क भावमण्डलं 
मत्त एवोदितसिदं मय्येव प्रतिनिम्बितम । 
मद भिन्नमिदं च ०००. ००४७६ ० ९९००४५८० ०5०5०००6 |¦ 
इत्यादिनीत्य। पूणं संविन्मयनयेवावभासत इत्यर्थ, यदुक्तम्‌ 
यथा रुमायां पतिताः काष्ठपर्णोपलादयः । 
लद गत्वाय कल्पन्ते तथा भावाश्चिदात्मनि ।।* इति ॥ ३५ ॥ 
भत एवाह 
एतेषां सुखदुःखांशशंका तंक विकल्पनाः । 
निविकल्पपरावेहामात्रशेषत्वमागताः ।॥ ३६ ॥। 


। 





तथा '.मपने अहुमात्मक स्वात्मसत्ता के संज्ञान के अतिरिक्त कोई उपाय 
नहीं है । उसी का सतत स्मरण करता हुमा योगी स्व मे स्थित गौर सुखी हो 
जाता है'" ॥ ३४ ॥ 

उसके बाद क्या होता है ? इसका उत्तर दे रहे है- 


एसे अनुपाय-समावेश विश्रान्त योगी को यह प्रतीत होने रगता है कि 
यह सारा समक्ष समुल्लसित भावमण्डल सम्पूर्णतया संवित्तिरूपी भैरवी भाव के 
प्रकाश में समाहित हो रहा है । उसे लगता है कि, 

"यह निखिल स्फुरण मुने हो उदित है । यह्‌ मक्ष में हो प्रतिबिम्बित 
है । यह्‌ सब कुछ मुक्ञसे भिन्न नही, भपितु आत्ममयं हा है ।" इत्यादि अनुभूति 
के अनुसार पूर्णं संविद्‌ सद्भाव से भावित होकर ही यह्‌ सारा उल्लास अवभा- 
सित है। कहा गया है कि, 

"नमक निर्माण करने वाली भट्टी मे लकड़ी या पत्ता या उपल 
भादि कुछ भो पड़ जाने पर जैसे वह्‌ पदां नमक हो हो जाता है, उसौ प्रकार 
चिदात्म भैरव भाव में कोई भाव पड़जायतो वह्‌ वैसा ही हो जाता है" ॥३५॥ 
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एषां न मन्त्रो न ध्यानं न पुजा नापि कल्पना । 
न॒ समय्यादिकाचा्यपरयेन्तः कोऽपि विश्चमः ॥ ३७ ॥ 


न केवलमेषामविकल्पकावेशमयत्वापत्तः लौकिक्य एव कल्पना न 
किञ्चित्‌, यावदलोकिक्योऽपि, इत्याह 'एषामिस्यादि' कल्पना-स्थाना- 
दिक्रा ।॥ ३६-२३७ ॥ 


ननु यद्येवं तह्य स्य शेषवृत्तिः कथं स्यात्‌ ? इत्याशंक्याह 
समस्तयन्त्रणातन्तरत्रोटनाटंकध्मिणः । 
नानुग्रहात्परं किश्िच्छेषवृत्तौ प्रयोजनम्‌ ।\ ३८ ॥\ 


तमस्ताः-निखिलाः शास्त्रोक्ता यन्त्रणा-इदं कार्यम्‌ इदं न' इत्यादयो 
नियमाः, ता एव तन्यमानत्वात्तन्तर पटाद्यारम्भकं तन्तुजालम्‌, तस्य 
तटनायां विच्छेदे, टंकधर्मिणः शस्त्रकल्पस्येत्य्थः, यथा हि टंकस्तन्तरं 
छिनत्ति, तथायमपि अनुपायसमाविष्टः शास्त्रीप यन्त्रणा--नहि भाष्ढ- 
स्यास्य ततः कदिचत्संकोच इति भावः । 

इसीलियि कहते है- 

ठेसे काम्भव समावेश समरस योगियों के लिये, समग्र सुख, दुःख 
शूप लोकिक अलोकिक परिमित शङ्काभों के कालुष्य से कलरङ्ित विकल्पों को 
कल्पना भी निविकल्प समावेश सिन्धु मे समाहित हो जाती है। इनके लिए 
मन्त्र, जप, ध्यान, पूजा, पजा कौ कल्पना, मथवा समय-साचना सहित 
आचार्यो द्वारा निर्धारित आचार आदि नियमों के पालन का कोई विश्रम शेष 
नहीं रह जाता है ॥ ३६-३७ ॥ 

यदि ठेसी स्थिति है, तो शेष वृत्ति कंसे होगी ! इस शङ्का का उत्तर 
देरहेर्है- 

शास्रं मे उल्लिखित "यह्‌ करो, यह मत करा रूप यन्त्रणा के समानं 
नियमों का एक तन्यमान विधि निषेध स्वल्प आनुशासनिक तन्त्र है । अनुपाय 
विज्ञान के अनुसार दसके त्रोटन के लि टक ( छेनी या कँ चो ) को आवश्य- 
कता है। अनुग्रह्‌ से बढ़कर यह्‌ काम कोई नहीं कर सकता । उपके भतिरिक्त 
शेष वृत्त मे दूसरा प्रयोजन नहीं । वास्तव मे शास्त्र, भाश्च मुमुभु साधको के 
ही नियामक है। 
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दास्त्रं हि याररुक्षनुपदेश्यान्प्रत्येव नियामकम्‌, इति समनन्तरमेवोक्तम्‌, 
अत एव चास्य स्वात्मनि कृतकृत्यत्वात्वरानुग्रहार्थमेव वर्तनम्‌ इत्याह 
^नानूग्रहादिति' किञ्चिदिति-समयपरषालनादि ॥ ३८ ॥ 
तदाह 
स्वं कतग्यं किमपि कलयंल्लोक एष प्रयत्नान्नो 
पाराथ्यं प्रति घटयते कांचन स्वप्रवृत्तिम्‌ । 
यस्तु ध्वस्ताविलभवमलो भैरवोभावपुणेः 
कृत्यं तस्थ स्फुटमिदमियल्लोककतंव्यमात्रम्‌ ।॥ ३९ ॥ 
एष लोकः संकुचितः प्रमातुवर्गंः तावत्‌ 
{०००० " """"""'अभिलाषो मलोऽच्र तु | 
इत्यादिनीत्या लोकिकाणवमलयोगादात्मन्यपूणं मन्यतया "किमपि' इति सामान्येन 
निर्देशात्सवंमात्मीयं कतंव्यम्‌ , यत्नतः--आकक्षणी यत्वेन, कलयन्‌ 
'तवसिद्धं यदसिद्धन साध्यते ।' 
हत्यादिनीत्या यस्य स्वार्थं एव न सिद्धः, स कथं परार्थं प्रत्यपि कांचन 
स्वल्पामपि स्वप्रवृत्ति घटयते घटितापि वा तस्प्रवृत्तिनं किश्चित्कुर्याद्‌ इति 


भावः, यः पुनरनुपायसमाविष्टत्वादेव खिलीकृतनिखिलबन्धा, भत एव 
भेरवीभावेन  भगवदद्वयज्ञानापतत्या स्वात्मनि कृतकृत्यत्वेन-भाकाक्षणी- 


जो हस पथ पर आखू दहै, वहु विधिन्निषेष से परे है। आाद्स्कु 
के ऊपर अनुग्रह हो जाने पर उसे समय-धरममं पालन रूप शेष वृत्ति के निर्वाह 
की कोई भावश्यकता नहीं होती ॥ ३८ ॥ 


वही कह रहै | 

“यहु लोकं अर्थात्‌ संकुचित प्रमाता वगं लौकिक आणवमल के प्रभाव से 
अपना कर्तव्य समज्ञकर अभिलाषापर्वंक कुछ भी करने के लिए प्रयत्नक्लीक है । 
अभिलाषा भी मलहीहै।' मल असिद्ध होता है । इसके प्रभावसे वहु जो कुछ 
भी करता दहै, वह्‌ भी भसिद्धही होतादहै। लौकिकं प्राणी इसी में रचा पत्ता 
है । वहु पारलौकिकं परमार्थं के प्रति अपनी प्रवृत्ति को नहीं मोड पाता। 
जो साधकं अनुपाय विज्ञान के प्रभाव से समस्त सांसारिक बन्धनो को ध्वस्त कर 
चुका है, भेरवी भाव के अद्रय सामरस्य पोयूष से तृप्त हो चुका है भौर सर्वाटमना 
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यस्येवाभावात्‌ पूर्णः-अनन्योन्मखतया स्वात्मन्येव विश्रान्तः, तस्येयता 
निखिलस्य लोकस्य ग्रन्थकर्तव्यमवयं कार्यं स्वात्मप्रस्याभिज्ञापन, तन्मात्रमे- 
वेदं रफटम्‌-अपरिम्लानं कृत्यं -लो कानुग्रह॒ एवास्य कर्तव्य इत्यर्थः, नहि 
अस्यात्पनि प्राप्तप्राएटगात्वात्किचित्करणीयमस्तीति भाव. परदुगौतं भगवता 
(यस्त्वात्मरतिरेव स्यादात्मन्रप्तश्च मानवः । 
आत्मन्येव ‰ संदुष्टस्तस्य कायन तिद्यते।)' 
इति । 
न मे वोर्थास्ति कतव्यंच्रिषु लोकेषु {कचन । 
नानवाप्टमदाप्ठय्यं वतं एव च कञंन्नि))' 
दति च ।३.॥ 
द्विविधाइच परानृश्रहाः-निर्मलसंविदोऽनिर्मखसंविदश्च, तत्र निर्म लसंविदः 
प्रति तावन्निरपकरणमेवाध्यानुग्रहुकारित्वम्‌, इत्याह 
तं ये पह्यन्ति ताद्रप्यक्रमेणामलसंविदः। 
तेऽपि तद्रूपिणस्तावत्येवास्यानुग्रहात्मता ॥ ४० ॥ 


कृतकृत्य हो चुका है, उसका कोई स्वात्मोत्करषं खूप कर्तव्य शेष नहीं रहता । 
उसका सबसे पनीत कर्तव्य है कि वहु लोकसंग्रह के लिए ही कायं करे। 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने कहा है- 

“जो साधक आत्मरत भौर आत्मतृप्त हो चुका है तथा स्वात्मभावरमं 
ही सन्तुष्ट है, उसका कोई कायं अवशिष्ट नहीं है ।'' तथा यह्‌ भी कहा हैकि 
“हे पाथं । तीनों लोकों मे मेरे लिये कुछ करणीय शेष नहीं है । मुने कु भी 
प्राप्तव्य नहीं है । मृञ्ञे सव कु अवाप्त है । इतना होने पर भी मैँ कमं म वर्तन 
कर रहा हू" | ३९॥ 

परानुग्रह दो प्रकारका होतादै। १- निर्मल संविदूप बौर २- 
अनिमल संविदरूप । इसमें प्रथम बनुग्रह को बात कह रहे है - 

भभ्यास भादि के कारण जिनकी संविद्‌ निर्मल हो गई है यातोत्र तीव्र 


शक्तिपात के जो अधिकारी है, यह सोचकर कि यह साधक निरपाय समाव 
पा सकता है, उसे अनुग्रह पूर्वक देखते है 





। 
। 
† 
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ये पूर्वाभ्यासादिना निमंलसंविदः, तीव्रतीत्रशक्तिपातभाजो वा, तंसमन- 
न्तरोक्तस्वरूप, ताद्रप्यक्रमेण पश्यन्ति “निरुपायसमावेशभागयम्‌' इति जानपूवं 
साक्षात्कुरवन्ति, अतस्ते परदर्डनमात्रेणैव तत्संवित्संक्र मात्‌ 


। दोपाहौषमिवोदितम्‌ ।' 
डति वक्ष्यमाणनीत्या निरूपायसमावेकभाक्त्वेन तत्पदक्नषा एव॒ भवन्ति इति 
शेषः, एवंरूपं सिद्धादिदर्शनं च॒ निषूपायसमावेले निमित्तम्‌, इति उागेव 
वादितम्‌ 

(सिद्धानां योगिनीनां च दणेनम्‌ | 
इत्यादि, अत एव तावतो दर्शनमाव्रह्पैवाप्य अनुग्रहात्मता, न तु वक्ष्यमागो- 
पायादिसन्यपेक्ना, इत्यर्थः । ४०॥।। 

ननु सर्वत्र दीक्षायाः 

^“. - “मुक्तिश्च शिवदोक्षया । 
इत्याद्युक्त्या मुक्तावुपायत्वमुक्तम्‌, इति कथमत्र दीक्षां विनापि दर्शनमात्रादेव 
तदवाप्तिरुक्ता ? इत्याशंक्याह 


एतत्तत्वपरिज्ञानं मुख्यं यागादि कथ्यते । 
दोक्षान्तं विभुना भ्रीमत्सिद्धयोगो्वरीमते ।॥ ४१ ॥। 


“  " दोपसे दीप प्रज्ज्वलित होते हैँ ।'' इस नीति के अनुसार 
अनुगृहीत शिष्य निरपाय समवेश पा लेते भोरतद्रूपहीहो जातेहैं। इस 
तरह सिद्धो के दर्शन भी इसमे निमित्त बन जाते हैँ । पहले ही कहा है- 

“सिद्धं मौर योगिनी वर्गं के दर्शन ~“ (कारण हैं) इस 
स्थिति में निरपाय समावेश के लिए अन्य उपाय कौ अपेक्षा नहीं रहूती ॥ ४०॥ 

शास्त्रवचन है किं “शिव दीक्षासे ही मुक्ति मिलती है।'' किन्तु यहां 
दोक्षाके विनाही मुक्तिक बात कहौ गरईदहै। एेसा क्यों? इसका उत्तरदे 
रहे है 

शस निरुपाय विज्ञान को अच्छो तरह जान केना ही समे बडी 
“दीक्षा है । यही मुख्य रूपसे याग है भौर होम भादि का विधान दै। 





































॑ 
। 
। 
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एतस्य समनन्तरोक्तस्य निरुपायात्मनस्तत्त्वस्य परिज्ञानमेव मुख्यया 
वृत्या “यागहोमादि' श्रीसिद्धयोगीश्वरोमतादौ-सरवत्रेवागमे "विभुना" 
॥ कथ्यत इति संबन्धः, अत एव च बाह्यः यागादि गौणम्‌-इत्य्थंसिद्धम्‌, 
॥ अन्यथा ह्यस्य मुख्यत्वमेव न स्यात्‌, यदभिभ्रायेणेव चरया्रमेऽप्येतक्निषिद्धम्‌, 
| | यदुक्त 
| "नास्य मण्डलकुण्डादि किचिदप्युपयुज्यते । 
| || न च न्यासादिकं पृवं स्नानादि च यथेच्छया ॥' 
इति | ४१॥। 
तदेव पठति 
॥| स्थण्डिलादुत्तरं तुरं तुरादृत्तरतः पटः । 
| पटाद्धचानं ततो ध्येयं ततः स्याद्धारणोत्तरा ॥। ४२ ॥ 
| | ततोऽपि योगजं रूपं ततोऽपि ज्ञानमृत्तरम्‌ । 
| ज्ञानेन हि महासिद्धो भवेद्योगोइवरस्त्विति । ४३ ॥। 
स्थण्डिलं-यागाथं गृहीतो भूप्रदेशः, तु रं-पात्रादावृष्कोणं भाकारविशेषः, 
ज्ञानस्य सर्वोत्कृष्टत्वे हेतुमाह ज्ञानेन इति, ज्ञानेन हि योगिनामपीर्वरः 
स्यादित्यर्थः, भत एव॒ तदुपोद्रलनाथं महच्छन्देश्वरशब्दयोरपि प्रयोगः 
॥ ४२-४३ ॥ 


गई है । वहाँ कहा गया है कि, 
“इसके लिए मण्डल, कुण्ड आदि न्यास विधान, मौर भभिषेक भादि 
सभो निषिद्ध है । यहु उसकी इच्छा पर निर्भर है कि वह्‌ करेयान करे ॥४१॥ 
|| , उसी तथ्य का प्रतिपादन कर रहेर्है- 
| स्थण्डिल से तूर, तूर से पट, पटसे ध्यान, ध्यानसे ध्येय, इससे भी 
| धारणा, धारणा से योगाख्ढता, इससे भी ज्ञान उत्तम है । ज्ञान ही एसी वस्तु 
है, जिखसे साधकः योगीश्वर हो जाता है । स्थण्डिल याग भूमि को कहते है । 
(तुर एक विशेष आकार होता है, जो पात्र आदि पर उत्कीणं किया जाता 
है ॥ ४२-४३ ॥ 


| न क 
श्रो सिद्धयोगीषवरी शास्र में परमेषवर द्वारा यह्‌ बात स्पष्ट शूप से कही 
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अनिर्मलसंविदः प्रति पुनरस्य सोपक्ररणमेव अनुग्रहुकारित्वम्‌, इत्याह 

सोऽपि स्वातन्तर्यधास्ना चेदप्यनिमंलसंविदाम्‌ । 

अनुग्रहं चिकोषेस्तःदुाविनं विधिमाश्नयेत्‌ ॥ ४४॥ 

स्वातन्त््यधाम्ना, न पुनः शास्त्रीययन्त्रणया- तस्त्रोटनायाः समनन्त- 
रमेवोक्तत्वात्‌ ॥ ४४॥ 

भावो च विधिः कोदुक्‌ ? इत्याह 

अनुग्राह्यानुसारेण विचित्रः स॒ च कथ्यते । 

परापराद्य पायोघसंकोणंत्वविभेदतः | ४५ ॥ 

परापरः इत्येकशेषः, तेन-परः शाम्भवः, भपरः आणवः, परापरः 
शाक्तः, संकोणंत्वमुपायान्तरसाहित्यात्‌ ॥ ४५ ॥ 


न केवलसस्य परानुग्रहाथं भाविविषध्याश्रयणमुपयुक्तम्‌, यावत्तदमिधायक 
शास्त्राद्यपि, इत्याह 


तदथमेव चास्यापि परमेहवररूपिणः । 
तदसभ्युपायश्षास्त्रादिश्च वणाध्ययनादरः । ४६ ॥ 


अनि्मल संविद्‌ वाके शिष्य को अनुगृहीत करने को भावी विधि का 
निर्देश कर रहे ह- 

यदि भनिर्मल संविद्‌ शिष्य पर अनुग्रह करना है, तो उसमे शास्त्रीय 
नियम पालन भादिक उपयोगी योजना गुरु स्वयं शुरू करे । अनुग्रह्‌ की इच्छा 
रखने वाला गुरु एेसी विधि का उपयोग करे, जिसे वहु उचित समले ॥ ४४ ॥ 

अनुग्रह्‌ की विधि का निदेश कर रहेर्है- 

अनुग्राह्य शिष्य के स्तर के अनुसार यहु विधि विचित्र अर्थात्‌ अनेक 
प्रकार की हो सकती है । पर अथात्‌ शाम्भव, परापर [ शाक्तं ] अथवा भाणवं 
आदि अन्य संकीर्णं उपायम प्रयोगमें छाये जा सकते हैं | ४५ ॥ 

न केवल इन विधियो का आश्रय ही उपयोगी है; अपित्‌ विधिविधायक 
शास्त्र भी प्रयोज्य हैं । यही कह रहे है-- 

अनुग्राह्य गौर अनुग्राहक दोनों के ल्यि शास्त्र श्रवण-मननमे भादर 
भआवक्ष्यक है । कहा गया है कि, 
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न केवलमारुषक्षृणामेव शास्त्रमुपादेयं यावदस्यापि, इति अपिशब्दार्थः, 
यक्तम्‌ 
'शकाशृन्योऽपि तत्त्वज्ञो मुमृक्षुप्रक्रियां प्रति । 
न त्यजेच्छास्त्रमयदिमित्याज्ञा पारमेश्वरी ।।' 
इति ॥ ४६ ॥ 
नन्वेवमुपायमुखप्रक्षित्वादस्य स्वालन्त्हानिः स्यात्‌ ? इत्याशंक्याह 


नहि तस्य स्वतन्त्रस्य कापि कुत्राणि खण्डना । 
नान्मिलचितः पुसोऽनुग्रहस्त्वनुपायक्षः ॥ ४७ ॥ 


नहि अस्य आररुक्षुवदात्मन्यृपायपेक्ना येन स्वातन्त्यखण्डना स्थात्‌, 
कि तु स्वात्मनि कृतक्रत्यत्वात्प रार्थंमस्य तत्स्वीकारः, यतः परेषामनि्मंल चित्वा- 
दपायमन्तरेण न अनुग्रहः सेत्स्यति, इति-भाविविध्याश्रयणाद्यप्युक्तम्‌, यद्‌ गीतं 
“सक्ताः कमेण्यविटरांसो यथा कु्बेन्ति भारत । 
कुर्याद्विद्रास्तथासक्तश्चिकीषुलकिसंग्रहूम्‌ ॥ 
इति ॥ ४७ | 
न चैतस्स्वोपज्ञमेवास्माभिर्क्तम्‌; भपि तु भगवता, पूर्वाचायंश्च सवत्र 
वोक्तम्‌, इति- निखिलस्य आर्भिकार्थस्याविगोततां दर्शं यितुमाह्‌ 


~ -- 


~ --~ -- 


“शंकां से रहित तच्वज्ञ पुरूष भी मुमुक्षु प्रक्रिया में ञादरवान्‌ 
बने । कभी भी शास्त्रकी मर्यादाका उल्लङ्घनन करे। यहु परमेड्वर का 
आदेश है ।'* ।॥ ४६ ॥ 

इस प्रकार शास्त्र का मुखपक्षी होने पर स्वातन्त्यको हानि कौ 
सम्भावना भी नहीं होगी । यही कह रहे है-- 


आद्रक्षु कौ तरह शंकाशन्य गुरु को उपाय को अपेक्षा नहीं हाती, 
जिससे उसके स्वातन्त्र्य की उपेक्षाहो सके। वह्‌ तो स्वात्मरतदहै। दूसरे के 
लिये वहु एेसा करता है; क्योकि अनिर्मंल संविद्‌ हिष्य के लये गुरुकृपाके 
अतिरिक्त कोई उपाय ही नहीं होता । वस्तुतः अनूग्रहतो भनुपायकही हाता 
है। गीताम कहा है- 

“कमं मे भासक्त अश्च रोग जैसा भाचरणकरतेहै, वेसा ही आचरण 
लाककल्याण की भाकाक्षा से विद्वान्‌ ( गुर्‌ आचार्यं भादि ) भो करे।' ॥४७॥ 

यह्‌ केवल मेरी युक्ति नदीं; अपितु स्वयं भगवान्‌ ने तथा पूर्वाचार्यो ने 
भो सर्वत्र कहा है-- 
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श्रीमदुमिमहाज्ञास्त्र सिद्धसंतानरूपके । 
इदमुक्तं तथा श्रीमत्सो मानन्दादिदेक्षिक्ैः ।¦ ४८ ॥ 
ऊमिमहाशास्त्र इति--श्रीमदूममिकौलसिद्धसंतानल्पके, इत्यनेन पादो. 
वल्यां पारम्पर्येऽप्यम्लानत्वं दशितम्‌, तत्र हि 
"शुन्यं न कचित्तच्छन्यं त्वशुन्यं शन्यता नहि 
यदकिचित्कथं तद्धि न जिचिच्छेत्त्‌मर्हति । 
इति भगवत्या पृष्टा भगवान्‌ 


(आत्मा शन्य इह ज्ञेयः शिवधर्माविनाकृतः । 
शिव। शृन्योऽधिगन्तम्यो विमलोऽमूतंदिग्रहः ।। 


द्व्थादयुपक्रम्य 
(नास्त्यस्ति नास्ति नास्तीति कोटयो न स्पृशन्ति हि । 
वाचामगोचरं यस्मात्तत्तत्रमिह्‌ कथ्यते ॥ 


यदभावि न तद्भावि यद्भावि न तदन्यथा) 
एवं विचिन्त्य मतिमान्विकल्पं न समाशयेत्‌ ॥ 
स्त सब गतं सुक्ष्ममूषाधिपरिवजितम्‌ ।' 


श्रोमदूमिकोलसिद्धसंतान रूपी श्रोमदूमिमहाशास्त्र मे यहु कहा गया 
हैकि, 

शन्य भौ कई शून्य नहीं होता । वह्‌ अशून्य भी होता है, र॒न्यता 
मात्र नहीं होता । जो कुछ है ही नही, वह कैसे हो सकता है ? वह॒ तो किसो का 
भवच्छेदक नहीं बन सकता ।"' इस भगवती के प्रहन पर परमेश्वर ने शन्य को 
भच्छो तरह परिभाषित किया है- 

'बात्मा शून्य हे; क्योकि शिव शासन की मान्यतामों के अनुकूल है । 
भतः शिव को भो रन्य मानना चाहिये; क्योकि वहु मल रहति भअमूत्तं विग्रह 
हे।'' यहां से प्रारम्भ कर “वहु नास्ति भोदहै। नहींहै' यह भी नहीं है । 
विचारों कौ ये कोटियां भी उसको नहीं छ पातीं । वहु वाणी से भी अगोचर है । 
इसलिये वहु वही है--यही कहा जा सकता है । जो नहीं है, वह्‌ नही हा 
सकता । 
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इत्यादिपर्यन्तं बहूक्तवान्‌ । श्रोमस्सोमानन्दादिदेशिकेः उक्तमिति - 
श्रीहिवद्ष्टयादौ, यदुक्तं तत्र 


भावनाकरणाम्यां {कि शिवस्य सततोदितेः। 
इति । 


'सक्ज्ज्ञाते सुवर्णे कि भावना करणं व्रजेत्‌ । 

एकवारं प्रमाणेन शास्त्राद्वा गुरुदाक्यतः ।' 

ज्ञाते शिवत्वे स्वस्थे प्रतिपत्या दढात्मना । 

करणेन नास्ति कृत्यं क्वापि भावनयापि बा ।\' 
ईति च ॥४८।। 


तदेव सर्वेत्रावधातभ्यमित्याह्‌ 
ग रोर्वाक्याद्यक्तिप्रचयरचनोन्माजेनवश्चात्‌ 
समाश्वासाच्छास्तरं प्रति सम्दितादवापि कथितात्‌ । 








जोहैया होने वाला है, वहु अन्यथा भी नहीं हो सकता। एेसा सोाच- 
कर बुद्धिमान्‌ पुरुष विकल्पों का आश्रय ग्रहण नहीं करता । परमेश्वर स्वंगत 
सर्वग्यापक तत्तव है, सूक्ष्म है ओर सर्वोपाधिरहित है 1 यहाँ तक उसी का 
विहरेषण है । 

शिवदुष्टि (७।१०१) मे देशिक शिरोमणि श्रोमान्‌ सोमानन्द ने भो कहा 
दै किं “भावना गौर करण सततोदित हिव के लिए कुछ भी नहींहैं।'' 

"एक वार सुवर्णं का ज्ञानहो जाने पर क्या भावनाको इन्द्रियोंसे 
पूछने को भावद्यकता होतौ है ? एक वार यदि प्रमाणकेद्रारा या गुर वाक्य के 
दवारा सर्वव्यापक शिव काज्ञानहौो गया मौर दृढ़ चिदेक्य प्रतिपत्ति हो गर, 
तो करण ओर भावना दोनों निरर्थक हो जाते हँ ।'' (शि० दु० ७।५-६) ॥४८॥ 


यही तथ्य सर्वत्र अवधान के योग्य है-इसका निर्देश कर रहे है-- 


गुरुदेव के उपदेश के प्रभावसे, युक्ति प्रचय पूर्णं शास्त्र परम्परा के 
स्वाध्याय से, बौद्ध ज्ञानके उदयदहो जानेके कारण, अद्रयागम शास्त्र के प्रति 
समाश्वासन से, उसके प्रति उदित विहवास से भौर शङ्कारूपो बादलों के छट 
जाने से हृदयाकाश्च मे परम प्रतापो बोध-ादित्य का प्रकाश प्रसरित हो जाता 
है । उसको अन्ध-तमस-विध्वं सिनी रक्मियों के स्पर्शं से अपने परमश्रेयका 
उत्कषं कर प्रकाशमान वनो । 
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विलोने शंकाश्चे हूदयगगनोद्‌ भासिमहसः 
प्रभोः सूर्य॑स्येव स्प्नत॒चरणान्ष्वान्तजयिनः ।॥ ४९ ।, 


गु रोरित्यादिवाक्यास्सकृदुपदेशाद्यात्मनः “आ्मेवेश्वरः सर्वज्ञः सर्वकर्ता 
च' इत्यादिकानां युक्तोनां प्रचयस्य या रचना--परपक्षबाधनस्वपक्षसाधना- 


धायिका शास्त्रपरिपाटी, तया उन्माज॑नं-- बौद्धाज्ञानोत्पुंसनम्‌, तद्रशात्‌--बौद- 
ज्ञानोदयेन स्वपरामरशंदाढर्थादित्यर्थः। शास्त्र-- प्रभुसंमितमद्रेतागमं प्रति 


समाङ्गसासप्रत्ययादिति, व्यस्तात्‌ -गुरुतः शास्त्रतः स्वतः तीव्रतीव्रहक्तिभाजाम्‌, 
यद्वा समुदितात्‌--समस्तात्कथिताद्‌ एतस्मात््रयादपि तीव्रमध्यादिशक्तिपात- 
भाजाम्‌, शंकाविकल्प एवावा रकत्वादश्रम्‌, तस्मिन्निलोने सति, हूदयं विमदा एव 
अनवच्छिन्नत्वाद्ग गनं तत्रोच्चेभासनश्ी लंज्ञल्वकतुत्वलक्षणं महुः तेजो यस्य, अत 
एव ध्वान्तस्य स्वात्मप्रच्छादनेनोपाध्ितस्य द्वेतप्रथाह्मकस्य भज्ञानस्य, 
जयिनः प्रभोः-विक्ष्वात्मकत्वेन प्रभवनक्शीलस्य परमात्मनः, चरणान्‌-चरेरगत्यर्थ- 
त्वादाणवादीनि ज्ञानानि, यूयं-समनन्तरोटिष्टाः तीत्रतोव्रादिक्षक्तिपातभाजः, 


इस शोक मे पक, उपमा, श्लेष आदि अलकारों के माध्यम से गाश्जोय 
परिपाटी का उद्रद्धुन किया गया है । गुडं के महृतत्वपूणं उपदेश शिष्य का 
कल्याण करते हँ । अपने पक्ष को सिद्ध करने वालो भौर परपक्ष को बाधित 
करनेवाली युक्तिसमूह्‌ को रचना को जातो है, जिससे उन्मार्जन भर्थात्‌ अज्ञान 
के नष्ट हो जाने पर बौद्धज्ञान का उदय होता है-इन तथ्योंकी भर ही संकेत 
किया गया है। 


शास्त्र के प्रति, गुखजनों के प्रति, आत्मा-अनात्मा क प्रति जो शंकराय 
होती हैँ-वस्तुतः वे बादल के समान मन-मस्तिष्क पर छा जाती हैँ । इन बादलों 
का विनाश, हृदय शूप विमर्शं के विशाल आकाशम ज्ञान रूपी सूर्यं के प्रकारा 
प्रसारसेहो सम्भवरहै। बादलों के कारण होने वाला अन्धकार भी स्वात्म के 
ऊपर मलों के आवरणके ही समान है। इसी से द्रेत-बुद्धि उत्पन्न होतो है। 
प्रमु तो सर्वंसमर्थं परमेइवर ही हैं । ग्रन्थकार यहां कहना चाहते है कि अनुपाय 
विज्ञान मे निष्णात जो तोत्र तीव्र-शक्तिपात वालेलोगहै, वेभी स्वात्म रूप 
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सपुशत~यथोत्तरं स्वात्ममयतयेव मावयध्वमित्यर्थः, अत एव चास्य ूर्येणौपम्य- 
मुक्तम्‌, तस्यापि हि अश्रगलिति गगनो द्भासित्वेन अन्धकारम्‌ नि राकुरवंतः पाद. 
स्पा उचितः ॥ ४९ ॥। 

इदानीमा्विकाथं छरोकस्य प्रथमार्धनोपसं हरति 


ददमनुत्तरधामविवेचकं विगलितोपयिकं कृतमाद्धिकम्‌ ॥ ५० ॥ 
उपाय एवौपयिकमिति शिवम्‌ । 
तत्तद्म्रन्थाधिगमोपायड्तान्वेषण प्रसक्तेन । 
भनुपाया्धिकमेतद्‌ व्याख्यातं जयरथेनाशु ॥ 
\\ इति श्रौमदाचार्याभिनवगुप्तवादवि रचिते, श्रौजयरयाचायकृत- 
प्रकाशाष्यव्याख्योपेते श्रोतन्त्रालोके अनुपायप्रकाणनं 
नोम द्वितायमाद्भिकम्‌ ।। २॥ 








से चको आत्मसात्‌ करे, किसी मे अन्य भाव को यहाँ आवश्यकता नहीं । 
लोके भी सूर्योदय हौ जाने पर अन्धकार निवारक रष्मियोंको पूजाको 
जाती दै ।। ४९ ॥ 

अब आरह्िक का उपसंहार उभय भआद्धिक-योजक श्लोक कौ प्रथम 
भर्धाली से कर रदे है- 

इस प्रकार अनुत्तर धाम का विवेचन करने वाके, समस्त उपाय-जाल 
से रहित अनुपाय विज्ञान नामक आद्भिक को रचना सम्पन्न को गयी । 


“सम्बन्धित प्रन्थाधिगम, कर पा विविध उपाथ। 
जयरथ ने पूरा किया अनुपायाह्भिक दाय" ॥ 
अनुपायसुधास्वादस्वस्थस्संविदनुग्रहात्‌ । 
सोऽस्म्यहुपरमाचायंः व्याख्यामनुपायाह्लिकम्‌ ॥ 


श्रोमदाचार्यभिनवगुप्तपादविरचित, श्रौ राजानकजयरथाचार्यंकृत 

प्रकाशाख्य-व्याख्योपेत, डां परमहंसमिश्रकरत नो रक्षो र-विवेक- 

भाषा-भाष्य-संवक्ित, श्रोतन्तरालाक का अनुपाय प्रकाशन नामक 
द्वितीय आर्भिक सम्पूण इति शुभं भूयात्‌ ॥ २॥ 








श्रोतन्त्रालोकस्य 
भीमन्बहामाहेश्व राचार्याभिनवगुप्तपादविरचितस्य 
भीमदाचायंजयरथकृतविवेकाभिख्यग्याख्योपेतस्य 
डां° परमहंसमिश्चकृतनो रक्षो र-विवेक 
हिन्वीभाष्यसंबलितस्य 


तृतीयमाहिकम्‌ 


खात्मस्वेऽपि विचित्रं निखिलमिदं वाच्यवाचकात्म जगत्‌ । 
दर्पणनग रवदात्मनि विभासयन्विजयते विजयः ॥ १ ॥ 


हदानोमनुपायानन्त्येण क्रमप्राप्तं शाम्भवोपायं द्वितोया्धेन प्रणिगदितं 
प्रतीजानोते 


अथ परोपयिकं प्रणिगद्यते पदमनृत्तरमेव महेशितुः ।! 


ननु यदि नाम ॒परोपायस्यापि अनुत्तरमेव रूपं तसपूर्वेणेव गतार्थ॑स्वात्‌ 
किमर्थमिदमाह्लिकान्तरमारभ्यते ? इत्याह 














अथय 
भीमन्महाम्राहेश्वराचायं भौमदभिनवगुप्तविरचित भीमदाचायं शय रथकृत 
प्रकाशाख्यभ्याख्योपेत डं ० परमहंस मिशकृतनीरक्षीरविवेक 
हिन्बोभाष्यसंवलित 
भ्रोतन्त्रालोकका तृतीय आहिक 
मुकु नगरवत्‌ स्वात्म में, वाचकं वाच्य समान । 
भासित करते ख इव शिव, जयनशील ईशान ॥ 
भब अनुपाय विज्ञान के अनन्तर क्रमप्राप्तं शाम्भवोपायका प्रवत्तन 
द्वितीय भद्भिक के अन्तिम श्लोक की द्वितीय अर्धाली से कर रहे त-- 
उपायों मे शरेष्ठ, शाम्भव उपाय से सम्बन्धित महैश्वर शिव के अनुत्तर 
पद का वर्णन किथाजारहाहै। 
प्रश्न है किं यदि परोपाय भनृत्तरसूपहीदहै, तब तो पहले भ्िक मे 
ही गतार्थहो जाने के कारण पुनः उसी को परिभाषित करने के लिये इस नये 
भाह्िक के भारम्म कौ क्या भावश्यकता ? इस पर कह रहे है- 
श्रोत०-२१ 
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प्रकारमात्र यस्प्रोक्तं भैरवोयं परं महः । 

त्र स्वतन्त्रतामाश्रमधिकं प्रविविच्यते ।। १।। 

प्रकारामात्रमिति प्राधान्यात्‌, नहि निविमर्शः प्रकाशः समस्ति उपपद्यते 
वा प्रोक्तमित्यनुपाया्निके, . मधिकमिति कल्पनामात्रेण, नहि वस्तुतो वस्तुनः 
स्वभावोऽतिरिच्यते--तथात्वे वा स स्वभाव एव न स्यात्‌, स्वतन्त्रतेति 
प्रकालनक्रियाकर्तृस्वं, तस्य चेयत्तस्वं --यत्‌ स्वभित्तावेव स्वेच्छया सवं 
प्रकाशयतीति ॥ १ ॥ 

तदेवाह 

यः प्रका्ञः स सर्व॑स्य प्रकाशस्वं प्रयच्छति । 


यः खल प्रकाशनक्रियायां कर्ता परप्रमात्रात्मानुत्तरशब्दाभिधेयः प्रकाशः 
स॒ सवस्य प्रमातुप्रमेयात्मनो विश्वस्य प्रकाशत्वं प्रकालमानतां प्रयच्छति- 
स्वात्मैकात्म्येन अवभासयतीत्यर्थः । नहि विष्वं नाम प्रकाशमानत्वात्तदति- 
रिक्तं किच्चित्संमवति--तदतिरेकाभ्थुपगमे ह्यस्य प्रकाशमानत्वायोगा द्धानमेव 
न स्यात्‌ इति । 

तदाहु 


न च तद्ग्यतिरेक्थस्ति विष्वं सदवावभासते ।। २ ॥ 
वा शब्दोऽभ्युपगमे ॥ २॥ 


अनुपाय आ्भिक मेँ यहु कहा गयाहै कि प्रकाश निविमर्ं नहींहो 
सकता । वस्तु से वस्तु का स्वभाव अलग नहीं किया जा सकता । भेरवीय 
पर-प्रकाश पहले वणित है । विमं उसका स्वभाव है, वह्‌, उससे अलग नहीं 
हो सकता । उसी प्रकाश के स्वतन्त्रता वामक गुण को इस भआह्भिक मे विवेचना 
कीजारहीदहै।१॥ 


प्रकाश के उसी स्वभाव का वर्णन कररहेहै-- 

प्रकाशन क्रिया का कर्ता प्रकाश है। यह्‌ परप्रमाता है। इसे अनुत्तर 
कहते है । यही सारे प्रमेयं भौर प्रमाता से संवलित इस विश्व मे प्रकाशमान 
है । वही सबको प्रकाशित भौ करता है अर्थात्‌ स्वात्मेक्य रूप से अवभासित 
करता है । प्रकाशमानता के अतिरिक्त विश्च कुछ नहीं है । प्रकाश कौ प्रकाश 
मानता के विना जगत्‌ का भान ही नहीं हो सकता । वही कह रहे है - 

प्रका का कोई प्रतियोगी नहीं होता। यह्‌ सारा विश्व ही सद्रूप 
से भासितहोरहाहै॥२॥ 
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ननु यद्येवं ताहि प्रकाशा एव प्रकाशते इति विश्वस्य अवभास एव न 
स्थात्‌, अथ च भासते विश्वमिति किमेतत्‌ ? इत्याशंक्याह 


अतोऽसौ परमेक्ानः स्वात्मग्योमन्यन्गलः । 

इत्यतः सृष्टिसंहाराडम्बरस्य प्रदशंकः ।॥। २ ॥ 

भत इति-प्रकाहातिरिक्तस्य विश्वस्य भानायोगात्‌, परमेश्वरो हि 
अनगंखत्वलक्षणस्वस्वातन्त्यमाहात्म्यात्‌ स्वात्मभित्तावेव अनतिरिक्तमप्यति- 
रिक्तायमानम्‌ ६यद्विश्ववेचित्रयं प्रदर्शयति इति ¦ इत्येवं विहववैचित्रयोल्लासेऽपि 
प्रकारामात्रस्वभावे स्वात्मनि अस्य नाधिकं किञ्चित्‌ जातम्‌-इति कटाक्ष 
वितुमच्र व्योम्ना निरूपणं कृतम्‌, अत एव चानेन विश्वस्य चित्प्रतिबिम्बत्वम्‌- 
इत्यनुजोटेशोदिष्टस्य प्रतिबिम्बवादस्य भवकाशो दत्तः। यथा हि दपंणादौ 
प २रस्परब्यावृत्तात्मानः प्रतिजिम्बिता भआकारविशेषाः ततोऽनतिरिक्तव्वेऽपि 
अतिरिक्ता इव भासन्ते तद्दिहापीति ॥ ३॥ 


तदाहु 
निमंले मकरे यद्रदान्ति भूमिजलादयः । 
अमिश्रास्तद्रदेकस्मिश्चिन्नाथे विहववृत्तयः ।॥ ४ ॥। 





~ 


यदि यह तथ्य है, तब तो इसके अनुसार प्रकाश ही प्रकाशित होता है । 
प्रकाश के अतिरिक्त विना विश्व का प्रकाशन असम्भव है किन्तु यहु विश्व तो 
अवभासित हो रहा है ! इस पर कहु रहै है -- 

स्वात्म व्योम मे अनर्गल ईशान परम शिव हौ इतनी बडो सृष्टि भौर 
संहार रूपी आडम्बर का प्रदर्शन करते हैँ । परमेश्वर का अनर्गल होना उनकी 
स्वतंत्रता का ही स्वरूप है । स्वात्म ग्योम ही फलक है । उसी पर सृष्टि संहार 
रूपी विस्मय जनक आडम्बर का प्रदर्शन वे करते ह| अर्थात्‌ शिव का स्वात्म 
प्रका ही स्वात्म फलक पर चित्ररूप में एक रहते हुए भी दपण में प्रतिबिम्ब 
को तरह अलग प्रतिभासित होता है । प्रकाश से अतिरिक्त विश्व काभानहो 
नहीं सकता । 


वही कह रहे है 

स्वच्छ दर्पण मे जिस प्रकार भूमि भौर जल आदि पृथक्‌ पृथक्‌ भासित 
होते है, उसी तरह एक ही प्रकाश रूप परमेश्वर मेँ यह्‌ समग्र विक्ष्व व्यवहार 
अमिध्ितरूप से ही प्रतिफलित है । 
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सुबोधमन्जर्यामू 
.रूपाविपन्चवर्गोऽयं विश्वमेतावदेव हि । 
गृह्यते पन्चभिस्तच्च चक्षुरादिभिरिन्दरियेः ॥' 
इत्यादक्तयुक्त्या पञ्चेव रूपादयस्तावल्सवंमिति ॥ ४ ॥ 
तेषां प्रतिबिम्बेन व्यवस्थया विषयभागं दर्शयति 


सदज्ञां भाति नयनद्पेणाम्बरवारिषु । 


सदृशमिति सजातीयमू्‌, भम्बरेति भअम्बरस्थं नातितीत्र नातिमन्दं -- 
सौरं चान्द्रं वा तेजः, तवर हि छायापुरुषोपदेशविद्धिः शरीरसंस्थानप्रतिबिम्बं 
दृश्यते । यदाहुः 

'नभस्थे च तेजसि रूपप्रतिबिम्बयोगः' । 

हति । यद्वा विषयान्तरोपलक्षणपरतया शब्दप्रतिबिम्बविषयस्वेन व्याख्येयम्‌, 
तेन- नभसि प्रतिश्रत्वा तथा परानुमूयमानस्य कटुतिक्तादे रसस्य, ख्यादि- 
स्प्स्य, गन्धस्य च दन्तोदके, कन्दादौ स्परक्षेत्रे त्वचि, घ्राणे गन्धक्ेत्रे च 
क्रमेण प्रतिबिम्बनमिति ॥ 


सुबोधमञ्जरी मे यह्‌ इस प्रकार स्पष्ट किया गया है-- 

“खूप, रस, गन्ध, स्पक्ञं गौर शब्द रूप पांच वग मे विक्ष्व उल्लसित 
है । यही चक्षु आदि इन्द्रियों से गृहीत होता है ॥' ससे यह्‌ सिद्धहि कि यह्‌ 
साराका सारा विक्ष्व प्रपंच दन तन्मात्राभों भौर इन्द्रियों के व्यवहार मात्रमें 
ही उल्लसित है ।॥४॥ 

इनके प्रतिबिम्बो से सभी विषय-विभाग विमासित होते है । उनका 
व्यवस्थित वर्णन कररहैरहै- 

नयन, दर्पण, अम्बर भौर जल इन मे वही शक्ति सदृशसरूप से 
भभासित होती है । अम्बर (आकाश) मेँ चान्द्र भौर सौर तेज के माध्यमसे 
वही प्रकारित है। कुछ लोगों को यह प्रतिभासित होता है किं मनुष्य के 
शरीर की बनावट को तरह ही छाया पुरुष दीख रहै हैँ । इन सब मं रूप मात्र 
ही भासित होता है । इसी तथ्य को उद्धरण द्वारा कहु रहे है- 

"“आकाक्षीय तेज मे भी रूप प्रतिबिम्बित होता है।“ भथवा यहां 
[वषयान्तर का उपलक्षण मान कर भी इसकी व्याख्या की जा सकती है । जैसे 











श्लो° ५-६ ] तृतीयमाद्भिकम्‌ ३२५ 


एतदेव दर्शंयति 
तया हि निर्मले रूपे रूपमेवावभासते ।। ५ ॥ 


इह पुथिव्पप्तेजसां त्रयाणामेव रूपवत्त्वमिति--पाथिवे दर्पणादौ, आप्ये 
स्तिमिते जलाशयादौ, तेजते चक्षुरादां च रूपारूपोऽस्ति स्वच्छो गुणः 
संनितेशस्य संस्थानात्मा-इति तस्प्रतितरिम्बनमेव तत्रावभासते न स्पश्दिः, 
तत्‌ खलं मानन्दस्थानाद्ात्मकेषु कन्दाद्याघारादिषु स्पदादिः संभवात्‌ प्रति- 
संक्रामति, तेन य एव यत्र स्वच्छोऽस्ति गणः स एव तत्र प्रतिसंक्रा- 
मतोत्याश्चयः ॥ ५॥ 

न चेतदसंवरद्धमिद्यवधारयितुमत्र दृ ्टान्तमाह 

प्रच्छन्नरागिणी कान्तप्रतितरिम्बितसुन्दरम्‌ । 

दर्पणं कुचकु्भाभ्यां स्पुश्ान्त्यपि न तप्यति ।| ६ ॥ 


अत्र ताव्प्रच्छन्नरागिण्याः कान्ताया गुखसंनिघानादेरन्तरायप्रायत्वात्‌ 
साक्षात्‌ दर्शनाद्यप्राप्तावपि दर्पणप्रतितिम्बद्वारेणापि अनन्यसंचेत्यं "दष्टो मया 


~ का क >> ~> ~ ~ 


आकाश में प्रतिध्वनि, रसना द्वारा कटुतिक्तं आदि रसका आस्वादन, स्त्री जादि 
के संयोगमे स्पर्शं, नासिका द्वारा गन्ध ओर दन्तोदक इतव्यादिमेभी रस 
इत्यादि का प्रतिबिम्बन होता है । इसो को स्पष्ट कर रहे हैँ । 


पृथ्वी, जल भौर तेज में रूपवत्त्व है । पाथिव दर्पण मादि मे, जलाशय में 
गौर तैजस अंग गांख मे रूप नामकं स्वच्छ गुण है । रूप सन्निवेशात्मक संस्थान 
वहाँ है। इस तरह वहाँ खूप की स्वच्छता के कारणहीख्प का प्रतिबिम्ब 
प्रतिभासित होता है, स्पशं आदि का नहं । स्पर्शं आदि आनन्दप्रद इन्द्रियों 
हारा अनुभूत होते ही ह । उन उन स्थानों एर स्पशं आदि के स्वच्छता गुण 
होते है । इस लिये वहां वे प्रतिसंक्रान्त होते र्है। यह्‌ कहना युक्ति संगत 
है कि जहां जैसा स्वच्छता कागुण है, वहां उसी प्रकार का प्रतिभासन 
होता है ॥५॥ 

यहु कोई असम्बद्ध तथ्य नहींदहै। इसीको स्पष्ट करनेके लिये 
दृष्टान्तदेरहेहै- 

गुप्त रूप से प्रेम करने वाली प्रेमिका गुखजन-सान्निष्य के संकोच से 
साक्षात्‌ नहीं मिल पाती । दर्पण मे उसके प्रतिबिम्ब को देख कर वहु सोचती है- 











३२६ श्रौतन्त्रालोकः 


कान्तः" इति सन्तोषाभिमानात्‌ कान्तदर्शंनं वृत्तम्‌, भत एव सुन्दरमित्यनेन 
दर्शनवरोन्मिषिताह्वादातिशयकारित्वाद्यपि सूचितम्‌ । एवमन्यासंवेद्य 
एतत्स्पर्शोऽपि मे भूयादिति तत्र कृतप्रयत्नापि सा दर्पणे स्पर्शाप्रतिसंक्रमात्त- 
मलभमाना न तृप्यति न प्रीयत इद्यर्थंः | ६ ॥ 


ननु यद्यत्र रूपं प्रतिबिम्बितं तत्तदव्यभिचरितस्वभावः स्पर्शोऽपि किन 
प्रतिबिम्बितः ? इत्याशंक्याह 


न हि स्पर्शोऽस्य विमलो रूपमेव तथा यतः । 
नेमल्यं चातिनिविडसजातोयेकसंगतिः । ७ ॥ 


अस्येति दर्पणस्य, तथेति विमलं, स्वच्छमेव हि भस्वच्छस्य दर्पण इव 
मुखस्य प्रतिबिम्बं स्वीकरोतीति भावः। नैर्मल्यं नाम च एतत्किमुच्यते ? 
इत्याह-नेर्मल्यं चेति, अतिशयेन निविडा: विजातीयमावैरकलृषिता ये 
सजातीयाः, यथा--दपणे रूपपरमाणवः, तेषां एका विजातीयाभावाद- 
सहाया या संगतिः-नेरन्तर्येणावस्थानार्स्थपुटत्वादिपरिहारेण इलक्ष्णत्वात्मं 
संहतत्वं नैर्मल्यम्‌ । यदेव हि विजातोयेः सजातीयाभावेश्वाकलुषितं दर्पणादे 
रूपमुपलभ्यते तदा रूपप्रतिबिम्बयोगः। यदा तु विजातीयेर्बष्पिरजोखूपादि- 


“मेने प्रियतम का दर्शन पा लिया' उसके सौन्दर्यसे भी उसे तृप्ति होती है किन्तु 
स्पशं पाने के लिये जब वहु दर्पणको सीनेसे ल्गातीदहै, तो स्पर्शं के प्रतिबिम्ब 
के अभावमें वह्‌ तृप्त नहीं हो पाती। इससे यह्‌ सिद्ध होतारहै कि स्पर्शंकी 
स्वच्छता जहां है, वहीं स्पशं प्रतिबिम्बित होता है । वह्‌ दर्पण मे नहीं है ॥६॥ 


प्रन उपस्थित होतादहै कि यदि रूप प्रतिबिम्बित होतादहै तो, उसके 
साथ स्वभावतः शाक्वत सम्बद्ध स्पर्शं भो क्यों नहीं प्रतिबिम्बित होता ? इसका 
उत्तर दे रहेर्है 

दर्पण में स्पर्शं रूपी स्वच्छ गुण नहीं हाता । उसकी स्वच्छता खूप को 
स्वच्छता है । स्वच्छ दही भस्वच्छ का, दर्पणको तरह मुख का प्रतितिम्ब 
ग्रहण करता है। रुप कं अत्यन्त निविड सजातीय परमाणु दर्पण मं हुं । उनकं 
पारस्परिकं उल्टास मे विजातीयता का नाम तक नहीं होता। उसमे इतनी 
निरन्तरता होती दहै कि वहां अन्तराल का अवकाश्च तक नही होता। इन 
परमाणुमों को यही निविडता (घनता) है। 
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भिस्तत्कालृष्यमुपनोयते तदा न~-इत्थन्वयव्यतिरेकाभ्पां निश्चीयते, यद्यस्येव 
प्रतिविम्बार्पकवेक्षा विष्टः स्वच्छताख्यो गुणः स एव तस्प्रतिबिम्बं 
गृह्धाति इति, भत एव च रूप एव हूपमवभासते, इत्यादौ प्रतिज्ञातो 
दप॑णोऽपि मुखे प्रतिविम्बेत्‌ -इत्यविरोषेण बिम्परप्रतिविम्व्रमावौ न भवति-- 
द्त्यप्यावेदितम्‌ ।॥ ७ ॥ 


एतदेव प्रकारान्तरेणापि व्याचष्ट 


स्वस्मिश्चभेदाद््ल्लस्य दश्षेनक्षमतैव या । 
अस्यक्तस्वप्रकाश्स्य नेर्मल्यं तदगुरूदितम्‌ । ८ ।। 


अत्यक्तप्रतिविम्बितेऽपि भावान्तरे तस्याविकल्पस्येव निर्भासादति- 
रोहितः स्वप्रकाशो यस्य॒ दर्पणादे, स्वात्मन्यमेदमवलम्न्य यद्धिन्नस्य 
भिन्नदेशस्य प्रतिविम्बापकस्य यवंतादेर्दर्शनं गर्भीकृतण्य्थत्वात्प्रकटीकरणं-- 
नहि दर्पणदेशादणुमात्रेऽपि वाह्यं देशे प्रतिबिम्बं भवति इति भावः, तत्र 
या क्षमता-कूडथादिवेलक्षण्येन प्रतित्रिम्बग्रहणसदहिष्णुता तदैव नैर्मल्यम्‌ । 
न॒चेतत्प्वोपज्ञमेवास्मामितक्तमिव्याह्‌ गुरूदितमिति' गुख्णा परमगुष्णा 
श्रोमदु्पलदेवेन 


'अथाथस्प यथारूपं..." ७ @ @ ७००७०.०७०७७ ०००७७ ॐ इत्यादि । 





सको अन्वय ग्यतिरेक पद्धति से भो समञ्च सकते हैँ । १--विजातीयता 
से अकलृषितत दर्पण आदि के रूप-परमाणु रूप के प्रतिविम्ब को 
ग्रहण कर सकते हँ । २-जब विजातीय वाष्प आदि से कलृषित होगे तो नहीं । 
ससे यह्‌ निश्चय होता दै कि प्रतित्रिम्ब के अर्पक कौ अपेक्षा विशिष्ट स्वच्छता 
गुण वाला ही उक्त प्रतिबिम्ब का ग्रहण कर सक्रताहै। इशरसे यहु भौ स्पष्ट 
हो जातादहैकि दर्पण मुखम प्रतिबिम्बित नहीं होता । बिम्बप्रतिबिम्बभावमें 
स्वच्छता ही प्रधान हेतु टै ।७॥ 

दसी तथ्य को प्रकारान्तरसे कह रहेर्है- 


स्वाह्म मे अभेद ख्पसे भिन्नके दर्शन कौक्षमताके साथही साथ 
स्वास्म प्रकाश पूणं अभिव्यक्ति के हेतु को ही नैर्मल्यं कहते हैँ । दर्पण के अतिरिक्त 
अन्यत्र कहौं भी दुसरे स्थान पर नेर्मल्य के विना कूप प्रतिबिभ्वित नहीं होता । 
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तथा 
नच युक्तं जङस्यवं* ~^ ^ ७०७७७9७२ ००५ 'द्त्यादि | 

श्रीप्रत्यभिज्ञाकारिकाद्वयटीकायामेतन्निखिलमेव प्रतिनिम्बसतत्तवमदितमुक्त- 
मिव्यर्थः ।॥ ८ ॥ 

तदेतन्नेर्मल्यं मुख्यामुख्यतया द्विप्रकारमिति दर्शयितुमाह 

नैर्मल्यं म॒ख्यमेकस्य सं विन्नाथस्य सर्वतः । 

अंशांशिकातः क्वाप्यन्यद्वि मरं तत्तदिच्छया । ९ ॥ 

मुख्यमिति सर्व॑स्येव रूपाद्यात्मनो विक्वस्य प्रतित्रिम्बग्रृणसिष्णृत्वात्‌, 
अत उक्त-सर्वत इति । संवित्संलग्नमेव हि विष्वं संवेद्यते, अत एत अस्याः 
सर्वतः स्वच्छत्वं, तथा क्वापि दपं णादौ अंशांशिकातो--ष्पादिलक्षणमंशमंश- 
मवलम्ब्य अन्यदमुख्यं नैर्मल्यम्‌, तद्धि क्वचिदेव किचिन्निर्मलम्‌, अन्यथा, 
“सर्वत्र सवं भायात्‌" इति द्पंणेऽपि स्पशं: प्रतिबिम्बं गृह्भीयात्‌, एवं च 
मुख्यादस्य भेदो न स्यात्‌ । तन्नेर्मल्ये च तर्स्वातन्त्रयमेव निमित्तमिस्याह्‌ 
“विमलं तत्तदिच्छया' इति । तदिति रूपादि, अत एव स्पर्शादि, तेत्र भविमलमू 
इत्यर्थ सिद्धं, तेन तच्छक्तिरेव तथा प्रसृतेति भावः ॥ ९ ॥ 








क्षमता का ताल्ययं है कि प्रतिबिम्ब के ग्रहृण की उसमें कितनो शक्ति है । इसी 
शक्ति को नेमल्य कहते हैँ । यह्‌ स्वोपज्ञमत नहीं अपितु गुरं सम्मत सिदान्त 
है । परमगुड श्रीमदूतयलदेव कहते है 

“अर्थं काजैसा खूप है तथा “जड मे यह मानना उचित 
नहीं ˆ “1 इत्यादि प्रत्यभिज्ञा कारिका मे इस विषय का विशद 
विवेचन है ॥८॥ 

मुख्य भोर अमुख्य भेद से स्वच्छता दो प्रकार क होती है, यही प्रदशित 
कररहेहै- 

संविन्नाथ परमेश्वर के स्वात्म दर्पण मेँ सभी रूप, रस, गन्ध भादि के 
प्रतिबिम्ब ग्रहण करने की क्षमता है । संवित्‌ से संलग्न हो कर ही विष्व बोध का 
विषय बनता है। इस लिये संवित्‌ मे सभी के प्रहुण की शक्ति दहै। इसे मुख्य 
नै्मल्य मानते ह । वहीं पर दर्पण आदिमे भांशिक खूप से अर्थात्‌ रूप मात्र के 
ग्रहृण कौ ही क्षमता है । यह भमुख्य, नैमल्य है । एेसा न मानने पर “सबके 
सर्वत्र भान होने को अग्यवस्था होने लगेगी । यह ॒ने्मल्य उसी परमेश्वर 
की इच्छा पर निर्भर दहै।॥ ९। 





श्लो° १०.११ ] तुतीयमाह्िकम्‌ ३२९ 


अत गाह्‌ 
भावानां यस्प्रतीघाति वपुर्मायाट्भकं हि तत्‌ \ 
तेषामेवास्ति सद्विद्यामयं त्वभ्रतिधातकम्‌ ।। १० ॥ 


प्रतीघाति इति, प्रतिहृन्तृस्वादन्यानुप्रवेशासहमित्यर्थः, तद्धि माया- 
स्वरूपगोपनाकारित्वात्‌ “येयं पारमेश्वरी क्रियाशक्तिः तदाहमकम्‌, अत 
एव मेदप्राधान्याद्रेद्यतायाः स्थौल्यात्‌ तत्रास्वच्छत्वमु इति प्रतिबिम्बग्रहुणा- 
सामर्थ्यम्‌ । यष्पुनरप्रतोवाति भावानां वपुः तस्षद्विदयामयं -ज्ञानशक्तस्व- 
भावम्‌, अत एव तदपेक्षया तस्स्वच्छप्‌ इति तत्र प्रतिबिम्बग्रहुणसहिष्णुल्वं 
तेन पूवं प्रतिविम्बास्मकम्‌ इदं तु तद्प्राहि--इति विशेषः । एवं परमेश्वर 
एव स्वस्वातन्त्यमाहातम्यातत्तद्विम्बप्रतिबिम्बाद्याभासवेचिच्रयेण अवभासते 
इति ताष्पर्याथं ॥ १० ॥ 








तदाह्‌ 

तदेवमुभयाक्ारमवभासं प्रकाशयन्‌ । 
विभाति वरदो विम्बभ्रतिबिम्बवुक्षाखिले ।। ११ ।। 
इस व्यि कहते है- 


भावों के प्रतिघाती भाव मायात्मक होति है । एेसे भाव जो अप्रतिवाती 
होते है, वे सद्वि्यामय होते ह । मायात्मक भाव स्थूल होते ह । उनसे भेद को 
प्रधानता होती है । वे अस्वच्छता के गुण से युक्त होते है । उनमें प्रतिबिम्ब 
रहण करने की शक्ति नहीं होती । इसी लिये भन्यानुप्रवेश मे असमर्थं होते 
है । उनमें क्रियाशक्ति की प्रधानता होतो है । 

सद्वि्ात्मक भाव ज्ञानात्मक होते ह । अपेक्षाकृत स्वच्छ होते है । इस 
लिये प्रतिबिम्ब ग्रहण करने मे समथं होते है । मायास्मक पदार्थं प्रतिबिम्ब 
रूप होते है बौर ज्ञानार्मक भाव उसके ग्रहण करने वाले होते है। 
यह्‌ इन दोनों का विशिष्ट अन्तर है । अर्थात्‌ परमेश्वर हौ अपने स्वातन्त्र्य के 
बल पर विविध बिम्बो मौर प्रतिबिम्बो के भाभासन का विस्मय जनक कायं 
सम्पन्न करता ह । यही उसकी क्षमता है ॥ १०) 

यही कह रहेहै- 

इस प्रकार उभय प्रकारक अवभास को प्रकाशित करने वाला वही 
वर-प्रदाता महेकष्वर बिम्बप्रतिबिम्ब रूपसे अखिल सर्जन मे शोभित हो 


रहा है । 











३३० श्रोतन्त्रारोकः 


उभयाकारमितिप्रतीष त्यप्रतघात्यात्मकम्‌ भाभासमात्रसारमेव एतत्‌, न 
| तु तास्विकमिल्युक्तम्‌--अवभासं प्रकाशयन्‌" इति । उक्त च 

| "तस्मादेको महादेवः स्वातनत्योपहितस्थितिः । 

| द्वित्वेन भात्यसौ बिम्बभ्रतिबिम्बोदयात्मना ।।' इति ॥ ११॥ 
| एवं यथाप्रतीति प्रतिबिम्बसततत्वमुपपा्य केषांचन नैयायिकानां प्रत्या- 
|| वृत्र्नयन रदिमभिः स्वस्येव मुखस्य ग्रहणेऽपि दर्प॑णमुखमिति भ्रान्तिरियम्‌ न पुनः 
| सत्यत्त॑भ्रान्तत्वग्यतिरेकेण तृतीयस्य रा्यन्तरस्य अभावात्प्रतिबिम्बं नाम 
किचिदस्ति -इति मतं निराकर्तृमाह 


स्त्वाह नेत्रतेजांसि स्वच्छातप्रतिफलन्त्यलम्‌ । 
विपर्यस्य स्वकं वक्त्रं गृह्णन्तीति स॒ पृच्छयते ।॥ १२ ॥ 


| | य इत्येकवचनेन सूत्रका रासूत्रितत्वात्सर्वेषां नेयायिकानां नेतन्मतम्‌- 
| | इति सूचितम्‌, कश्चिदेव हि आगग्रहुप्रवृत्तरेतदक्तमिति भावः । अत एव वृत्तिकार- 
| भूषणकरारादिभिरेतन्नामापि न स्पृष्टम्‌ । स्वच्छादिति बाह्याहूर्पणादेः, विपर्यस्य 
॥ || दति परावृत््येत्यर्थः । अत्र च प्रतिफलन्तीति विशेषणद्वारेण हेतुः, भन्यथा हि 
स्वदेहसंमुखी भाव एव एषां न स्यात्‌ इति कथं स्वमपि वक्त्रं गृह्णीयुः, पृच्छयते 
| इति एतदभ्युपगमे कस्तवाशय इति ॥ १२॥ 


कहा गया है- 

"“इत लिये स्वातन््य शक्ति सम्पन्न ^. प्रक्वर बिम्ब भौर प्रतिबिम्ब 
रूप उभयात्मक रूप से प्रकाशित है ११ 

यहां तक अनुभव के आधार पर प्रतिबिम्ब को वास्तविकता का 
प्रतिपादन किया गया । कुछ नेयायिकों के अनुसार नेत्रज्योति ही प्रत्यावृत 
होकर भपने ही मुख का ग्रहण दर्पण म करती है, यहु उनकी श्रान्त ही है । सत्य 
मौर भ्रान्ति के अतिरिक्त कोई तृतोय राश्यन्तर नहीं होता । भतः प्रतिबिम्ब 
भी ्रान्तिही है-इस मतका निराकरण कर रहेहै- | 
| इलोक में 'यः' एकं बचन प्रयोग यहु सिद्ध करता है कि यह्‌ मत सभी | 
| ' नैयायिको का नहीं है। | 
| जो नैयायिक वगं यहु मानतादहैकि नेत्र केही तेज, स्वच्छ दर्पण से | 
। 
| 


का 0 1 1) 


प्रतिफकित होते ह । दर्पणसे लौट करवे ही अपने मुखका ग्रहण करते ह। 


| यहां पतिफलन ही कारणदहै। यदि प्रतिफलनन हो तब इनके शरीरका 
| | भी संमुलीभाव असम्भव होगा, फिर इनके मुख के ग्रहण कंसे होगे ? यह्‌ 


प्रश्न होता है किं प्रतिफलन से इनका आशय क्याहै?॥ १२॥ 





ऋला° १३] तृतोधमाद्भिकम्‌ ३३१ 


तदेवाह 
देहादन्यत्न यत्तेजस्तदधिष्ठातुरात्मनः । 
तेनैव तेजसा ज्ञत्वे कोऽथः स्याटूपंणेन तु ॥ १३ ॥ 


उद्धाटितचक्षुषः प्रमातुरदेहादरहिः प्रसृतं यत्नायनं तेजः तेनैव विपर्यस्तेन 
तजसा स्वाधिष्ठायकस्यात्पनो यदि स्वमुखज्ञातृता जायेत तदूरपणेन पुनः कोऽयं 
पुरः प्रतिफलनहेतूनामन्येषामपि कृंड्ादोनां तत्र संभवात्‌ । अय दर्पणादय 
एव प्रतिफलनहेतवो न कुंडयादय ? इति चेत्‌ स्वच्छन्दाभिधानमेतत्‌ - यतः 
समानेऽपि प्रतिघातदहेत॒ल्वे दर्पणादय एव॒ तथा न कंडयादय --इत्यत्र न 
विचिननिमित्तमत्पदयामः। अथात्राधिकः स्वच्छत्वाख्यो धर्मोऽस्ति निमित्तम्‌ ? 
इति चेत्‌, नेतत्‌ - स्वच्छत्वं हि न प्रतीघाते निमित्तम्‌, एवं दह्यालोकस्य 
स्वच्छत्वात्‌ तस्मिन्सति नभसि न कस्यापि मवकाशः स्यात्‌ प्रत्युत 
ततप्रतिबिम्बग्रहणे निमित्तम्‌ -इति विरुद्धस्वमेव हेतो रावहति, तेन 
प्रतीघाते मूतत्वाद्येव निमित्तं, तच्चौमयत्रापि समानं, यद्रा दर्पणेन प्रति- 
फलनस्य वृत्तत्वादिदानीं दर्पणं विनापि स्वमुखग्रहणं स्यात्‌ टति तेन कि 
प्रयोजनम्‌ ॥ १२३ ॥ 


क यरी 


ज क 9 





वहो कदरे 

देह से बाहर देखने वाले की दृष्टि का तेज हो जब लोट कर शरोर के 
अधिष्ठाता रूप अपने हौ मुख काज्ञापन करता है तो प्रन उपस्थित होता 
कि दरपणसे क्यालाभ ? बाहर तो दीवाल भादि बहुतसो चोर्जेहै। उनसे 
भो तेज लौट कर मुख का ज्ञापन कर सकता है । 

यदि दर्पण हौ प्रतिफलन कर सकता है, कुंडय भादि नहीं, तब तो यह 
मनमानो बात कहौ जायेगी । प्रतिघात मे तो समान रूपमे दर्पण नार 
दीवाल दोनो कारण हँ । कहा जा सकता है कि इस प्रतिफलन में वहां स्वच्छता 
गुण विशेष काम करता है किन्तु यह्‌ कथन भी ठोक नहीं, क्योकि स्वच्छता का 
गुण प्रतिफलन नहीं करता भपितु ग्रहण करता है। यही स्थिति भालोक 
स्वच्छता भौर आकाश की है। वे भो प्रतितिम्ब ग्रहणम हौ निमित्त द। 
इसलिये प्रतीघात में मृत्तं होना भावश्यक दै । वहु गुण दर्पणे भो दै भार 
कृडय मँ भी । दर्पण मँ तो प्रतिबिम्ब घटित होता ही है। अबतो विनां दर्पण 
कै भी घटित होने की अनवस्था होगी । भतः नि्प्रयोजन यह्‌ तर्कं 
व्यथं ह ॥१३॥ 











३३२ श्रोतन्त्रालोकः 


एवं च प्रतिफलनबलाल््रत्यावृत्ता यदि नायना रइमयः स्वकमेव वक्त्र 
गृ हृन्ति तत्तिज एव देशे तन्न्याय्यं नान्यत्र दर्पणादेरन्तरिह्याह 


विपर्यस्तैस्तु तेजोभिर्ग्राहकार्मत्वभागतेः । 

रूपं वुश्येत वदने निजे न मकुरान्तरे ॥ १४ ॥ 

रूपमिति, स्ववदनसंबन्धि-वदने निज इति--स्ववदनदेषशे एवत्यथंः, 
स्वदेशावस्थितमेव हि ग्राह्य म्राहको गृह्णातीति भावः। न हि नीलदेशं 
परिहृत्य नीलज्ञानं नीलं प्रिच्छिन्दत्‌ क्वचिदृदृषटस्‌, ग्राहकात्मत्वमिति ग्रहात्‌- 
तंबद्धमेव चेतज्जेयम्‌-आर्माधिष्ठितानामेव ह्येषां म्राहकत्वग्यवहारः । 
कि च बहिःनिःसृतानां नयनतेजसामामनाचिष्ठानं किमश्रीरेण सशरोरेण 
वा † माद्य पक्षे शरोरस्य भोगायतनत्वं न स्यात्‌ - तेन विनापि बहिर्बदि- 


लक्षणस्य भोगस्य उल्लासात्‌, एवं च तस्य “भोगायतनं शरीरम्‌" इति 
स्वसिद्धान्तभङ्खा भयेत्‌ ॥ १४॥ 


सश रीरेणाधिष्ठानेन च बिम्बवदेवास्य प्रतिपत्तिः स्यान्न त्वन्यथा 
इत्याह 


स्वमुखे स्पशंवच्चेतदरूपं भायान्ममेत्यलम्‌ । 
न त्वस्य स्पृह्यभिन्नस्य वेदयेकान्तस्वरूपिणः ।॥ १५ ॥ 


यदि प्रतिफलन के बल पर प्रत्यावृत्त नेत्र रद्मियां अपनाही मुख 
ग्रहण करतीं तब तो ठीक ह । अपने अतिरिक्त अन्य कुछ नही दीखना चाहिये ? 
इस पर कह रहे है 

प्रष्यावृत्त प्राह्य तेज जब ग्राहक से सम्बद्ध है, तो अपने मुखम हो रूप 
दृ््य होना चाहिये । ग्राह्य नीलत्व नील को छोड़ कर अलग नहं रह्‌ सकता । 
ग्राह्य स्वदेश मे रहता है, तभी ग्राहक नेत्र उसे ्रहुण करता है । प्रन है कि- 

बाहर निःसृत नेत्र के तेज का स्वात्माधिष्ठान अशरीरहै या सशरीर ? 
पहुके पक्ष मे शरीर भोगायतन नहीं माना जा सकता वर्योकि उसके बिना भो 
बाह्यबुद्धि का उल्लास सम्भव हो जायेगा भौर "भोगायतन शरीर" रूप सिद्धान्त 
ही भमान्य हो जायेगा ॥ १४॥ 

सदारीर पक्षमे तो फिर बिम्ब के समान ही इसकी प्रतिपत्ति होने 
रगेगी । इसपर कह रहे है- 


श्लो १५] तृतीयमाह्भिकम्‌ ३३२ 


यदीदं निजमुखाधिकरणत्वेनात्मनो रूपमवमासेत तत्‌ "ममेदं रूपम्‌" 
इत्यहन्तास्पदत्वेन पर्यस्ता प्रतिपत्तिः स्यात्‌, न पुनर्वद कात्मनोऽस्येदं रूपम्‌ 
इति इदन्तास्पदत्वेन, अत्र॒ हि अब्युत्पन्नानां बालादीनामयमित्येवैकरसा 
प्रतिपत्तिः, व्युस्पन्नस्तु 'मन्मुखमवेदेमत्र॒ प्रतिबिम्बितम्‌" इत्यभिमन्यतां 
नाम, को दोषः ?, बिम्बात्पुनरस्य प्रतिबिम्बत्वे भेदेन प्रतिपत्तिरस्त्येव- 
तत्र॒एवंरूपस्वस्य अपह्लोतुमशक्यत्वात्‌, कि च स्वमुख एव यद्यात्मनो 
रूपभानं स्यात्‌ तस्स्पर्शोऽपि भायात्‌, रूपसंनिवेशौ हि कामं गुर्त्वगन्ध- 
वत्त्वादिरहितौ स्याताम, न पृनस्तदब्यभिचरितस्वभावस्वात्‌ स्परशंहीनौ 
क्वचिदृष्टौ, शूपप्रतिबिम्बे तु स्पर्शाद्भिन्नमेव रूपं प्रतीयते, नद्यग्नि- 
परतिविम्बभाजो मुकरुरस्य क्वचिदुष्णत्वमुपलन्धम्‌, तदरूपावभासे यथा 
तद्धर्मस्य संनिवेशस्य भवश्यं मानं तथा तदग्यभिचारिणः स्परशस्यापि स्थात्‌, 
यदि स्वमुखमेव गृह्येत तस्मान्न युक्तमक्तं ^स्वकस्यैव वक्त्रस्य ग्रहुणम्‌ 
इति । ननु अत एव उक्त शभ्रान्तिरियम्‌' इति यत्स्वमृखमेव गृह्यमाणं 
शरान्त्याभिमन्यते--दर्पणे गृहीतमिति, यद्येवं तहि सेवास्तु किमसंवे्यमानस्य 
सत्यमु खग्रहणस्याभ्युपगमेन, श्रान्तौ हि आरोप्यमाणमेव परिस्फुरति न 
वस्तुतत्त्वमपि, शुक्तिकारजतनिभसि हि यदि शुक्तिकापि भायात्‌ तत्कृतं 
रजतनिमसिन इति श्नान्तिरेव न स्यात्‌, एवं सत्यमेव चेन्मुखं गृहीतं का 
नाम श्रान्तिः, श्रान्तावपि वा कि_ दपंण एव मुखत्वेन भाति उत स्वमुख 
परमुखत्वेन ? न तावत्‌ आद्यः पक्षो--दर्पणस्याखण्डस्येव निमसिमानलत्वात्‌ , 
नहि रजतनिर्मासावसर शृक्तिक्राया अपि भानं भवेत्‌ , नापि द्वितीयः--एवं 
हि भौदासीन्यमवलम्बमानः सर्वो जनः स्वमुखे भूषणविन्यासप्रसाधनादौ 
अनादृतः स्यात्‌, तस्मादृश्नान्त्यभावाद्बिम्बविलक्षणं प्रतिनिम्बास्यं वस्त्वन्त- 
रमेवेतदभ्युपगन्तब्यम्‌ ॥ १५ ॥ 


बिम्ब से प्रतिबिम्ब की भिन्न प्रतीति स्वाभाविकदटै। भेरा यह्‌ श्प 
है' इस वाक्य प्रयोग से अहन्तास्पद प्रतीति, इदन्तास्पद प्रतीति, बालकों को 
केव मुख की प्रतीति भौर व्युत्पन्न व्यक्तियों को भेरा मुख ही यहां प्रति- 
बिम्बित है" इहयादि भिन्न भिन्न प्रतीतियों का क्षमेला बना ही रहता है । 


भपने मुखम ही भपने खूप का भान स्पर्शके साथ ही होना चाहिये। 
भले हौ यह्‌ गुख्त्व, गन्धवत्त्व से रहित हो ! किन्तु स्पर्शं तो रूप से अल्ग रह्‌ 
ही नहीं सकता । इसल्यि शूपावभास मे तद्धर्माविच्छिन्न स्पत का भी 
ग्रहण होने कगेगा जो नितान्त असम्भव है। 











2३४ श्रीतन्त्रालोकः 


अत भाह्‌ 
रूपसंस्थानमात्रं तत्स्पकलेगन्धरसादिभिः । 

त्यग्भूतेरेव तदक्तं वस्तु ततप्रतिबिम्बितम्‌ ।। १६ ।। 
तत्‌--उक्तात्‌ श्रान्त्यभावादर्हेतोः, स्पर्छादिशृन्यत्वात्‌ केवलं तदरूपसंस्यानं, 


तत्र दर्पणादौ प्रतिबिम्बितं सत्‌ वस्त्वेव, न पुनरवस्तु, कि तु स्पर्शादिभिन्यंगभू- 
तैरेव तदयुक्तम्‌, अन्यथा ह्यस्य तिम्बादविक्ेष एव स्यात्‌, तस्मादस्त्येव प्रति- 


बिम्बलक्षणस्तृतीयो राशिरित्याशयः ।¦ १६ ॥ 

कि नाम चेदं स्पर्लादीनां न्यग्मूतत्वमित्याहं 

न्यग्भावो म्राह्यताभावात्तदभावोऽप्रमाणतः । 

स॒ चार्थसंयमाभावात्सोऽप्याद्ञेऽनवस्थितेः ।। १७ । 

स॒ इति-- प्रमाणाभावः, अनवस्थितेरित्यर्थत्स्पिर्शादोनां, यदि वा 
नामात्र हि स्पर्शादीनामवस्थानं स्यात्‌ तत्तेः सह्‌ इन्द्रियाणि संयुज्येरन्‌, 
तत्संनिकषदिव चोत्पद्यमानं ज्ञानं तत्र प्रमाणतां यायात्‌ --इति तत्प्रमीयमाणस्य 
स्पशदिर््राह्या भावो भवेदिति भावः ॥ १७॥ 


---~-- ~= ~ ~  -- 





दर्पण में गृहीत प्रतिबिम्ब यदि भ्रान्ति मा्नेगे, तो प्रमुख भी भ्रान्ति वश 
मुख रूप से प्रतीत होने लगेगा । भ्रान्ति में भारोप्यमाण पदां की प्रतीति होती 
है । यदि सत्य मुख की प्रतीति हुई तो भ्रान्ति केसो ? श्रान्ति में असंवे्यमान 
सत्य मुख ग्रहण होगा-इन तर्को से यह्‌ निष्कं निकलता है कि वेद्यमान 
बिम्ब से विलक्षण प्रतिबिम्ब स्वरूप मुख काही ग्रहण होता है ।॥ १५॥ 

इसल्यि कहते है- 

इस तरह्‌ भ्रान्ति के अभाव मे न्यग्भूत स्पर्शादिशून्य केवल रूपस्थे्य 
के कारणमुख रूपही दर्पण में प्रतिबिम्बित होता है। यही मौन्य सिद्धान्त 
है। वहां भवस्तु का प्रह्न हौ नह । न्यगभृत स्पर्शादि से पृथक्‌ ही यह्‌ 
प्रतीति होती है। इसे न मानने पर बिम्ब प्रतिबिम्ब मे अन्तर क्याहोगा ? 
अतः बिम्ब के अतिरिक्तं यहु प्रतिबिम्ब प्रतिबिम्बित ततीय वस्तु ही मान्य 
है ॥ १६॥ 

यह्‌ स्पशं भादि तन्मात्राओों का न्यगभूतत्व भ्या है ? इसका उत्तरदे. 


र्देहै- 
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किं च 
अत एव गुरुत्वादिर्धर्मो नैतस्य लक्ष्यते । 
नह्यादज्ञे संस्थितोऽसौ तदेदृष्टौ स॒ उपायकः ॥ १८ ॥। 


अत दति स्पर्शादोनामनवस्थितेः, यदि ह्ये तस्य प्रतिबिम्वितस्य 
ख्पमंस्थानमाश्रस्य स्पर्शाद्यपि स्यात्‌ तत्तद्धर्मो गुशत्वादिरपि भायात्‌, 
तदभावे चाप्य कि प्रमाणमित्याह 'नह्यादर्े संस्थितोऽसाविति' असाविति 
गुरुत्वादिधंमंः, प्रतिबिम्बितस्य ॒पर्व॑तादेः, गुरुत्वादिधर्मसंभवे हि तद्योगात्‌ 
दर्पणोऽप्यचाल्यः स्यात्‌, न चैवभ्‌--इति प्रतिबिम्बेऽपि तन्नास्तोत्युक्तं 
"गुरुत्वादिर्धर्मो नैतस्य लक्ष्यते इति । ननु खूपं तावत्स्पर्शाव्यभिचारि 
सर्वत्रेव दष्टं, बिम्बे चैवमिति दपंणे रूपमेव केवलं किमिति प्रतिसंक्रान्तम्‌ ? 
इत्याशंक्याह 'तदृदुष्टौ स उपायक' इति; तद्दृष्टाविति तस्य शूपसंस्थानमात्रस्य 
दृष्टाववभासन इत्यर्थः, दर्पणे हि पूर्वोक्तयुक्त्या रूपमेव स्वच्छमस्तीति 
तदवभासन एवास्य साधनत्वं, न स्पक्शदिरपीति भावः । उपाय एव 
उपायकः, इति स्वाथे कन्‌ ।॥ १८ ॥ 

स्पशं आदि का अवस्थानं यदि नाम मात्रको भी प्रतिबिम्बमे होता, 
तो इन्द्रियों से उनका संयोग होता । इन्द्रिय संनिकर्षं से उत्पद्यमान विषयों 
काज्ञान ही प्रमाण बन जाता। इससे यह स्पष्ट है कि प्रमीयमाण स्पशं भादि 
की ग्राह्यता होती ही नह्य । यही उनका न्यग्भाव अर्थात्‌ प्रमाण भूमि से निम्न 
स्थिति मे रहना है ।। १७॥ 


भौर भी- 

स्पर्शं आदिकों की अनवस्थिति के कारण यदि प्रतिबिम्ब में स्पशं 
आदि भो भा जाएँगे तो उसका गुण भारीपन भी अनिवार्यतः भा जायेगा । 
जो कभी नहीं होता । भादशं म गुरुत्व की स्थिति नहीं होती ! यदि एसा 
होगा तो पर्वत का प्रतिबिम्ब पडने पर दर्पण भी पर्व॑त की तरह भचल हो 
जायेगा । प्रन होता है किस्पशं तो रूपका अग्यभिचरित धममंहै। दर्पणमें 
केवल रुप मात्र ही प्रतिबिम्बित होता है । उस दृष्टि से अर्थात्‌ रूप संस्थान की 
दृष्टि से अवभासन मेँ दर्पण की स्वच्छता ही उपाय बनती है ॥ १८ ॥ 
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ननु यथा दर्पणस्तद्‌दष्टावुषायस्तथान्येऽप्यालोकादयः, इत्युपायत्वा 
विक्ोषेऽप्येष एव कस्मादस्याधार उच्यते ? इत्याशंक्याह 

तस्मात्तु नैष भेदेन यद्धाति तत उच्यते । 

आधारस्तत्र तुपाया दोपदुक्संविदः क्रमात्‌ ॥ १९ ।\ 

यतः पुनस्तस्मादादशदिष प्रतिबिम्बो भेदेन पृथक्तया न भाति ततो 
हैतोस्तिलेषु तैलमितिवदभिव्यापकतयास्य एष॒ भाधार उच्यते, अत्र 
पुनरुत्पन्नस्य सतः प्रतिबिम्बस्य श्प्तावारोकादय उपाया, इति तेभ्योऽस्य 
विकोषः, तदाहू-तत्र त्विति, क्रमादिति दर्पंणामेदेन उत्पस्यवमासात्‌, उत्तर 
करालं संनिहितेऽपि दर्पणे जातेऽपि प्रतिबिम्बे दीपं॑विना कस्तद्रथवहारः, को 
हि वेद भन्धतमसे दर्पणे मुखं संकरान्तमिति, एवमन्धस्य संकान्तेऽपि मुल 
सत्यपि आलोके न ` तद्रथवहारः, भनन्धस्य तु सष्यामपि एवंसामश्रया 
केनापि वेगुण्येन यदीन्दरिया्थसंनिकर्षाभावात्‌ तज्ज्ञानं नोत्पन्नं तत्क एवं 
परिच्छिन्यात्‌--इत्येतज्जप्तावेषां समुदितानामुपायत्वम्‌, अवभासनमात्रसारभेव 
हि प्रतिबिम्बसतस्वस्‌ - इत्येतदिह प्राधान्येनोक्तम्‌ ॥ १९ ॥ 
ग 9 


य॒दि दर्पण उपाय बनता है तो आलोक आदि भी उपाय कहे जा सकते 
है। इस तरह उपाय मे कोई विशेषता नहीं रह जाती है । इसलिये केवल 
अवभासन ही भाधार है--यह्‌ केसे कहा जा सकता है ? उसका उत्तर दे रहे है 


दर्पण से प्रतिबिम्ब भेद युक्त भासित नहीं होता । इसलिये जिस 
तरह्‌ तिल मे तेर भ्याप्त है । अतः तिल भाधार है, उसी भ्रकार यहाँ भी कहा 
गया है । प्रतिबिम्ब की ज्ञपि मे आलोक उपाय है । यह वेशिष्ठ्य यहां है । 
यहाँ क्ृमिकता भी होती है । दर्पण है भौर अन्धकार है । उसमे प्रतिबिम्ब 
पडता ही है। भालोक होने पर ही भवभासन होता है। दीपसे ज्ञपि 
होने पर प्रतिबिम्ब कौ प्रतीति होती है । इसलिये भालोक के पहले भौर बाद 
मर क्ति को क्रमिकता भी स्वभावतः इसमे सहायक होती है । भन्धेकेल्यितो 
आलोक रहने पर भी ज्ञपि नहीं होती । यहाँ भोर भी करई प्रकारके वैगुण्य हो 
सकते है । इन्द्रियां संक्लिकषं के न होनेपर प्रतिबिम्ब का ज्ञान नहीं हो सकता । 
हसल्ये कह सकते हं कि अवभासन ही प्रतिबिम्ब का आधार दहै॥ १९॥ 
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न ननूक्तयुक्त्या दर्पणत्‌ दीपादीनामपि अविष्िष्टमेव प्रतिबिम्बग्रहुणः 
सहिष्णुत्वम्‌, इति किमिति न तेऽपि स्वात्मामेदेन तद्धासयेयुः 
इत्याशंक्याह 


दीपचक्षुविबोधानां काडिन्याभावतः परम्‌ । 
सर्वतश्चापि नंमल्यान्च विभादज्ञवस्पथक्‌ | २० | 


सतमस्त्येव दीपादोनां स्वात्मनि प्रतििम्बग्रहुणसहिष्णुत्वं, किं तु 
प्रतिविम्त्रस्य दर्पणे यथानतिरिक्तत्वेऽपि ततोऽतिरिक्तायमानत्वेन प्रकाशः, 
तथा नात्रेति अत आह ने विभादर्शंवत्पृथकर' इति, यतो द्येषादीनां 
काठिन्धस्याभाव्रः कठिने हि दर्पणादौ प्रतिसंक्रन्तं मुखादि भाधारस्य 
स्थेयात्‌ पृथकप्रतिभासते, दोपादितेजः पुनः कारटिन्याभावात्‌ एकवदिति, 
तत्रास्थेर्यात्तत्तथा > प्रकाशते यथा निर्मलेऽपि जलाङयादावस्तिमित्तत्वा- 
तप्रतिसक्रान्तमपि मुखादि नं लक्ष्यते तथेहापीति भाव. । नन्वेवमप्स्वपि 
द्वस्वात्काठिन्या भावात्‌ स्तैमिष्येऽपि प्रतिबिम्बस्य पृथक्‌ प्रतिभासो न 
स्यात्‌ ? न--भस्त्येव हि अपां काठिन्यम्‌, नहि यथा नेमसि भुजं 
परिश्रमयतो न प्रतीघातस्तथात्रापीति, अत एवात्र बाहुभ्यां तरतः पुंसो 
बाह्वोः परं तद्धने परिश्रमः कि तु तदपेक्षिकं, नहि यथा पृथिव्यां 
काठिन्यमस्ति तथाप्सु, यथा चात्र तथात तेजसि, नहि तेजसि काठिन्यं 
नास्तीत्युच्यते क्रि तु तदपेक्षयापि स्वल्पं प्रतिबिम्बस्य पृथक्श्रकाशनायोग्य- 
मिति, अन्यथा हि अमूर्तत्वादाकाश्शतुल्या एव दौपादयौऽपि भवेयुः, संविदि 
पुनरेतन्नास्स्येव - श्त्यमू्तंस्वात्तत्र न प्रतिबिम्बस्य पृथक्प्रकाक्षः, कि च 


प्रषनदहैक्रिदरपणसे व दोपादिसे अविशिष्ट रूप से प्रतिबिम्बं का अव- 
भासन होता है । फिरवे समान क्यो नहीं भासित होते ? इसपर कहु रहै है -- 

दीपभमौर आंख मादिमे भी प्रतिबिम्ब ग्रहण सहिष्णुता है किन्तु 
दर्पण में काठिन्यके कारण प्रतिबिम्ब भनर्तिरिक्त रहते हृए भी भतिरिक्त को 
तरह भासित होता है । वेसा काटठिन्य दोप भादि मे नहीं । भतः प्रतिनिम्ब को 
आधार नहीं मिल पाता । जक में चाञ्चल्य से स्थिर मवभास नहींहो पाता। 

यहु कहा जा सकता है कि जल भौर तेज मे काडठिन्य है किन्तु स्तैमित्य 
भीदहै। भाक्राश मे तो शून्यत्वहो है। इसलियि प्रतिबिम्ब योग्यता कवेल दर्पण 
मे दहै। पृथिवी मे यद्यपि काटठिन्य है किन्तु रूप-परमाणुओं को घनता नहीँहै 
भौर स्वच्छता भो नहीं है । 

श्रीत०--रर 
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दर्पणादि पुरत एव स्वच्छं, न पश्चादिति, तत्र मलिनं पश्चादभागं भित्ति- 
न्यायेनाध्िस्य स्वच्छे पुरोभागे प्रतिबिम्बं भासते, इह्‌ तु स्वतः स्वच्छ्वात्‌ 
एकेन भागेन प्रतिसंक्रान्तमपि मुखादि न लक्ष्यते भागान्तरेण - भन्ततः 
भालोकादिनां प्रतिसंक्रान्तेन तस्यावृतत्वात्‌ । यद्वा यथा काचस्फटिकश- 
कलादयः सर्वतः स्वच्छत्वात्‌ तद्वयवहितवस्तुदशंनान्यथानुपपच्या नायनानां 
रदमनां न प्रतिघातकास्तथा दीपादयोऽपि, काटिन्याभावे सति सवतः 
स्वच्छष्वा दागान्तरेण निर्गच्छतः प्रतिबिम्ब्येति न तत्र॒ तल्रोहमेति-- 
मलिनस्य तत्प्रतीघातकस्य भागान्तरस्याभावात्‌ , -विलयुनः सर्वतो नर्मल्या- 
रस्वप्रकाश्चेति न तस्या वेद्यत्वगन्धे;ऽप्यस्तीति तत्र कथं प्रतिबिम्बध्य 
पृथकप्रकाशः, यत्पुनः भ्रसरावसरे दोपे छायापृ रूपज्ञाने वा नभस्थे तेजसि 
प्रतिबिम्बं लक्ष्यते तेन्मन्त्रादिमाहात्म्याच्चक्षुष्यपि वा यत्प्रतिरिभ्बं दुक्ष्यते 
तन्न तेजसे चक्षुरिन्द्रिय--तस्य नित्यपरोक्षत्वात्‌, फितु भाप्ये गोरके इति 
न कश्चिटोषः ॥। २० ॥ 


न चेतत्प्रतिनिम्बसतत्वमरमाभिः स्वोपन्ञमेवोक्तम्‌, इत्याह 
एतच्च देवदेवेन दशितं बोधवृद्धये । 
मूढानां वस्तु भर्वात ततोऽप्यन्यत्र नाप्यलम्‌ ।२१।। 


प्रतीघाति स्वतन्वं नोन स्थाय्यस्थायिचापिन। 
स्वच्छस्येष कस्यापि महिमेति कृपालना ।,२२॥ 


एतस्प्रतिबिम्बसतत्त्वं कृपालुना देवदेवेन मूढानाम्‌ इति वक्ष्यमाणेन 
प्रकारेण बोधवृद्धये दशितमिति संबन्धः। दशितमिति सामान्येनोक्ते 
सर्वत्रैवेति भावः, तदुक्तम्‌ 





संविद्‌ तो अमूर्तं है। अतः उसमे प्रतिबिम्ब का पृथक्‌ प्रकाशन नहीं 
होता । दर्पण भी पृष्ठ भाग में मलिन हे । वहां स्वच्छता के मभावके कारण 
प्रतिबिम्ब सम्भव नहीं हे। मुक्ररमें भित्तिके आगे प्रतिबिम्ब होताहे, पोछे 
नहीं । संविद्‌ सर्वतोभावेन निर्मल हि । अतः स्वप्रकाश ह । उसमे तो वेद्यत्व 
का गन्धमभो नहींह। भतः आदर्शं को तरह पृथक्‌ प्रतिबिम्बकी वहां 
सम्भावना नही । दौपमे या कालम छाया का दीखना मन्त्र बरसे सम्भव 
हे किन्तु आंख में तैजस इन्द्रिय के नित्यपरोक्ष होने कै कारण छाया पुरुष दशन 
गोलक कीञर्द्रता्मेहीहो सकता हुं ॥ २०॥ 
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'पजयेदिबम्बवहेवीः करणत्वेन दीधितीः ।' इति । तथा 

'जलदषंणवत्तेन सवं व्याप्तं चराचरम्‌ ।' इति । तथा 

'सदसदस्तुनिर्मासी दपंणप्रतिबिम्बवत्‌ ।' इति । तथा 

'यथान्तनिमलादशं भान्ति भावा विरोधिनः 

अनामिास्तयथेतस्मश्चिन्नाये विश्ववृत्तयः ।।' इति । तथा 

प्रति बिस्बिन्ति यस्यार्थास्त्वन्तः स्वच्छमणेरिव ।' इति । तथा 

नमे वन्धो न मे मोक्षो जीवस्येता विभीषिकाः । 

प्रतिबिम्बमिदं ब्ुद्धेजलेष्विव विवस्वतः ।' 
इति । तत्र॒ तावदेतत्प्रतिबिम्बं वस्तु भवति--प्रतिमासमानत्वात्‌, नच 
भातमभातं भवति इति हि स्वेषामेवात्राविवादः, न चात्र कश्चिद्‌बाधकः 
प्रत्ययोऽस्ति - तस्योत्तरकालमनुदेयात्‌ । ननु येवं तदेतेन प्रसिद्धतद्रस्तु- 
जातीयेन भवितुं युक्तम्‌, भन्यथा हि अनियतं वस्तुत्वं भवेत्‌, तेन “शशस्या- 
रूपस्पर्शाद्यात्मकं विषाणं वस्तुभूतमस्ति' इत्यपि स्यात्‌, न चास्य प्रसिद्ध 
वस्त्वन्तरजातीयत्वमस्तोति कथं वस्तुमूतत्वं स्यात, बाह्य खलु उत्पन्नं 
वस्तु देशादेशान्तरमपि ब्रजेत्‌, न चेवमेतत्‌ ? तदाह (ततोऽप्यन्यत्र न' इति, 
तत इति दर्पंणदेशात्‌, अन्यत्रेति देशान्तरे भवति--इति सर्वत्रेव संबन्ध. 
नीयम्‌, बाह्यः च रूपादि स्पर्शाद्यव्यभिचरितमेव भवति, नेवमेतदित्याह्‌ 
“नाप्यलमिति' नेतत्पर्याप्तमित्यर्थः, यतोऽत्र स्पर्शदिपरिहारेण रूपसंस्थान- 
मात्रस्येव प्रतिभासः । 








यह्‌ प्रतिबिम्बवाद मेरी बुद्धि को उपज नहीं अपितु शाख्चोक्तहै। वही 
कह रहेर्है 

कृपाल देवदेव परमेश्वर द्वारा मूढं की बोधवृद्धि के लिये स्थान स्थान 
पर कहा गया हे । जेसे- 

“दीधिति देवि्यां भौ करणत्वेन पूजित हँ ।'' तथा 

“जल दर्पणवत्‌ सारा चराचर उससे व्याप्त ह'" तथा 

“दर्पण में निर्भासित प्रतिबिम्ब की तरह वहु भौ सदसत्‌ वस्तुका 
निर्भासन करताहे ।' 

“निर्मल दर्पणमे जेसे विरोधी भाव भी भासित होते है। उमो तरह 
भगवत्‌ चिन्नाथ मे सारो विश्ववृत्तियां अमिधित भाव से भासित होतो है” तथा 

“अन्तः स्वच्छमणि के समान जिसमे सारे अथं प्रकाशित टातेहैं।' 
तथा "न मेरा मोक्ष होता हं भौर न मेरा बन्धहोतादहे। यहु सारी 
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न-शब्दोऽत्र काकाक्षिवद्योज्यः, बाह्य पव तादि सरवंस्येव प्रतिहुनतु - सवं 
चास्य मूरतत्वात्‌, न चेवमेतत्‌ अत भह 'प्रतिघातीति' न-शब्दोऽ्रापि संबन्धनीयः, 
अन्यथास्य भग्ने दर्पणे कथं तदन्तः प्रवक्षः स्यात्‌, न चेतदृपंणस्य पृष्ठतो युज्यते, 
तथात्वे हि दप॑णस्यादर्शनं भवेत्‌, बाह्यस्य च सर्वस्येवोत्पत्तो कारणापेक्षास्ति, नहि 
स्वयंभु किचित्‌ वस्तु संभवति, उत्पन्नं पुनरन्यनि सपेक्षमेवास्ते, यथा चक्रादिपरि 
हारेण घटः, इदं पुनरत्पत्तिनिमित्तं दर्पणादि उपेक्ष स्वातन्श्येण न किचिदपि 
सत्तां लभते, न हि द्पणादिपरिहारेण प्रतिबिम्बं क्वचिदृक्ष्यते तदुक्तं न 
स्वतन्त्रमिति" भत एव च नैतत्स्वर्यं स्थिरमस्थिरं वापीत्याह्‌ न स्थाय 
स्थायि चापि नेति' बाह्य हि वस्तु उद्न्नं सत्‌ बहुकालयोगित्वात्स्थायो- 
त्युच्यते अन्यथा तु भस्थायि, एतव्पुनर्दर्पणादेरतिरेकेण सत्तामेव नोपलभत 
दति कस्य कालयोगो येन स्थायित्वमस्थायित्वं वाप भवेत्‌ तस्मात्प्रसिदध- 
तद्रस्तुजातीयत्वा भावात्‌ शशविषाणादिवदेतदवस्त्वेवेति नास्थ प्रतिभासा 
न्याय्यः । भथ चास्ति प्रतिभास इति किमेतद्‌च्यते ? इत्याहु 'स्वच्छस्येवेष 
कस्यापि महिमेति' स्वच्छस्य दर्पणादेरेवेष प्रभावो यद्वस्तु अवस्तुविलक्षण- 
माभासमात्रसारं प्रतिबिम्बं नामेदं प्रतिभासते इति, तेन भगवता यथा 
दर्पणादौ आभासमाच्रसारा एव भावा अवभास्यन्ते तथा संवित्तावपीति न 
बहौरूपत्वेनेषां सत्त्वमस्तीति बोधं वर्धयितुं बाह्यार्थाभिनिवेरिनामेतदुपदिष्टम्‌, 
अतः स्वमेवेतदाभासमात्रंसारमेवेति, न बाहयेऽ्थेऽभिनिवेषटव्यं येन ॒देतमोहः 
शाम्येत्‌ ।॥२१-२२॥ 

विभीषिकायें जीव कीटँ । सू्ंके जलम पडते हुए प्रतिबिम्ब की तरह यह्‌ 

बुद्धि काही वेभव हे" इन उक्तियों से सिद्धदहै। 

प्रतिबिम्ब भी वस्तुहीहोताहै क्योकि यह्‌ भौ प्रतिभासमानदहै। जो 
भात है, वह्‌ भविभात नहीं हो सकता' यह्‌ सष्य सिद्धान्त है । समे बाधकं कोद 
प्रत्यय नहीं क्योकि भान होने के पुरे इसका उदय हौ नहीं होता । शशविषाण 
की तरह प्रतिबिम्ब भवस्तु नहीं। दर्पण से पृथक्‌ बाह्य वस्तु को तरह यह्‌ 
अलग मी नहीं जा सकता । इतना ही नहीं, यह्‌ स्पर्शादि से रहित रूप संस्थान 
मात्रसे ही प्रतिभासित होता है। 

यह्‌ प्रतिघाती भी नदी होता क्योकि बाह्य वस्तु ही भ्रतिधाती होते ह । 
यह्‌ स्वतन्त्र भी नहीं है क्योकि दर्पण के न रहने पर यह नहीं प्रकाशित होता । 
न यह्‌ स्थायीहै भोर न भस्थायो । इसी लिये प्रसिद्ध वस्तु जातीयन होने के 
कारण यह्‌ भवस्तु को तरह्‌ होने पर भी वस्तुवत्‌ प्रतिभासित है--यह्‌ दर्पण की 
स्वच्छता का प्रभाव है ॥ २१-२२॥ 
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अत एवाह 
नदेश्ोनोसखूपंनच समययोगो न परिमा 
न चान्योन्यासंगो न च तदपहानिन घनता । 
न चावस्तुत्वं स्थान्न च किमपि सारं निजमिति 
भ्रव्रं मोहः शाम्येदिति निरदिशहपणविधिः ।२२॥। 


प्रतिबिम्बं तावटृपं णातिरेकेण स्वतन्त्रतया पृथक्‌ सत्तां नोपलमत इ्यु- 
पपादितम्‌, ततश्च नास्त्यस्य दर्पणास्प थग्देश इत्युक्तं न देश इति' एवं चस्य न 
चनता-काडिन्यलक्षणा मूतिरपि नास्तीत्यर्थः, मन्यथा हि दर्पणादस्य पथग्देशः 
स्यात्‌-एकस्येव न मोदेशस्य मूर्तेन दर्पणेनाक्रान्तस्य मूर्तान्तरेणाक्रमितु मशक्यत्वात्‌ 
मूर्तानां समानदेशस्वविरोधात्‌, भत एव चास्य नो रूपं - रूपाख्यगुणयोगो नास्ति 
इत्यर्थः स हि मूर्त एव भवतोति भावः, भत एव चास्य न कालेन संबन्धः, स हि 
कंचिलपूर्वापरभाविनमपेक्ष्य पृथग्लन्धसत्ताकस्य स्यात्‌, अस्य पृनरद॑पणात्‌ पृथक्‌ 
सत्तैव नास्तीत्युक्तं बहुशः, अत एव चास्य शन परिमा' परिमाणं नास्ति -सत एव 
तद्योगोपपत्तेः, अन्यथा हि परिमिते दपंणदेशे महाकारं पर्वतादि कथं प्रतिसंक्रान्तं 
भवेत्‌, नापि दर्पणान्तरनेकेषामर्थानां सहप्रतिभासेऽपि परस्परं नैबिडथेन संश्लेष 
इत्याह “न चान्योन्यासंग इति" । ननु नगरप्रतिभासादौ यद्यनेकेषां भिन्नदेशानाम- 
्यानामेकस्मिन्नेव परिमिते दर्पणदेशे प्रतिभासः तदेतेषामेकदेशत्वान्यथानुपपरया 
परस्परंसंमेलनेनेकपिण्डोभावेनेवासौ न्याय्यः, न चेदेवं तहि तत्र नगरप्रतिभास एव 
न भवेदिर्याह “न च तदपहानिरिति' सर्वेषामेवार्थानां परस्परं वेविक्त्येनैव प्रति- 
भाषात्‌ "न च भातमभातं भवतीत्युक्तं बहुशः, भत एव च नास्य भवस्तुत्वमित्याह 
“न चावस्तुल्वं स्थत्‌ इति, सर्वेषामेवार्थानां प्रतिभासात्‌, एवमध्यस्य व स्तुत्वोपपाद- 
कमल्पमपि निजं तथ्यश्पं नास्तीत्याह "न च किमपि सारं निजमिति' । 





इसलिये कहते ह कि, 

दपण से पृथक्‌ प्रतिबिम्ब का कोई देश नहीं । रूप की घनता भो इसमे 
नहीं । क्योकि वह मूर्तं वस्तुमें दही होती है । इसका कोई समय-योग नहीं होता । 
इषकी कोई परिमा भी नहीं होतो क्योकि यह्‌ घन वस्तु का हौ परिमाण होता 
है । दर्पण मेँ प्रतिभासितं अनेकानेक पदार्थो ते इसका कोई मेल भी नहीं होता । 
इसकी कोई अपहानि नहीं क्योकि प्रतिभासित सभी पदार्थं पृथक्‌ भाव से 
श्रकारितहोते है। 
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इत्येवमाभासमात्रसारं प्रतिबिम्बसतच्वं बाह्यार्थवादिनो निश्चितमेव द्वेतप्रथात्मकं 
संकुचितं ज्ञानं शाम्यतामिस्येदथं दर्पणविधिः--कुडयादिवेलक्षण्येन प्रतिबिम्ब- 
सहिष्णुवस्तुप्रकारो, निरदिशत्‌ निदिष्टवान्‌ । एवं च सत्ययमर्थः प्रदशितो 
भवति - यद्विश्वमिदं संविदि द्पंणप्रतिबिम्बन्यायेन अवस्थितं नतु तदतिरिक्ततया 
बहीरूपत्वेन वस्त सदिति न तच्राभिनिवेष्टग्यमिति ॥२३॥ 

तदेवमुपपादिते प्रतिबिम्बमार्गे यच्छन्दस्य प्रतिबिम्बं तत्सामवायिकेन 
क्भिधानान्तरेणाप्यभिधीयते इत्याह 


इत्थं प्रदशितेऽमुत्र प्रतिविम्बनवत्न॑नि। 
शाब्दस्य प्रतिबिम्बं यत्‌ प्रतिश्नत्केति भण्यते २४ 
न चासो शब्दजः शब्द आगच्छत्वेन संक्नवात्‌ । 
तेनेव वक्त्रा दूरस्थैः शब्दस्याश्रवणादपि ॥२५॥, 
पिठिरादिपिधानांशविशिष्टछिद्रसंगतौ 
चित्रत्वाच्चास्य शब्दस्य प्रतिबिम्बं मुखादिवत्‌ ॥।२६॥ 


प्रतिसंक्रमणेन श्रुत्‌ श्नवणमस्या इति श्रतिश्रुत्का' यद्रा प्रति सदृ 
श्रवणं प्रतिश्रुत्‌ सेवेति । इह॒ खलु नेयायिकानां दर्पणादौ चाक्षुषाणां रक्ष्मीनां 
प्रतिफलनात्‌ स्वकवक्तरग्रहुणेन रूपस्य प्रतिविम्बे श्रोत्रादेः प्रतिफलनाद्ययोगात्‌ 
प्रतिशरूत्कादौ मु्यक्षब्दादिरूपतापरिकल्पनेनापि तदपल्वव इति न क्वचिदपि 
प्रतिविम्बमस्तोत्याशयः । तत्र खूपप्रतिबिम्बं तावदस्तीत्युपपादितम्‌ । 





यहु भवस्तु मो नहीं। इसका काई निजो तथ्य या सार नहीं 
होता । यह आभास मात्र सार वस्तुहै। यह्‌ संसारमभीसंविदृमेदर्पणकी 
तरह प्रतिबिम्बित है । इस लिये इसके स्वाध्याय से यह्‌ निष्कषं निकलता है 
कि इस विष्व के प्रति मोह व्यर्थं है। इसो उदेष्य से इस दपण विधि का 
निर्देश यहां किया गया है ॥२३। 

प्रतिबिम्ब मार्गंके प्रदर्शित हो जाने पर शब्द प्रतिबिम्ब की चर्च 
उसके सामवायिक अभिधान के आधार प्र कर रहे ड? 

इस प्रकार प्रतिबिम्ब वादका जो प्रतिपादन किया गया, हस पदतिमें 
नेयायिक मतानुसार नेत्र की रहिमयों से मुख का जसे दपण भादि प्रतिफलन 
हमे भमान्यहै। वसे हौ शब्द आदि का प्रतिफलन भी ममान्य है । शब्द के 
प्रतिबिम्ब को प्रतिश्रुत्का कहते है । 
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एवं शब्दादीनामपि प्रतििम्वास्तित्वोपपादनाय तन्मतमाश॑क्य दूषयति- 
न चासो" इत्यादिना, मसाविति प्रतिश्रुत्का, शब्दज इति न पुनः संयोगजो 
विभागजो वा--स्वत एव स्वहेतुसमुर्थत्वादयं मुख्यः छब्द इति भावः स 
ववत्रदेशात्‌ गच्छन्नेव प्रतीयते अत एव तश्पविधवतिभिः प्रमातुभिराद्य एवं 
शब्दस्तोब्रतमप्रायः श्रयते, न पनरन्त्यो मन्दतमप्रायः, दु रदेशवतिभिः पुन रन्त्य 
एव न त्वाद्य इति, प्रतिश्रुत्का पुनस्तेनेत ववत्रा तस्समोपस्थेर्वा प्रमातुभि रागच्छ 
स्वेन स्वसंमुखं प्रवर्तमानत्वेन सश्रू यत, मत एव च दू रस्थेः गहु रगृह प्रायदेशस्थेः 
प्रमातुभिनं श्रूयते-तदाभिमुख्येन तस्याः प्रवर्तमानत्वाभावात्‌, मुख्यः शब्दश्च 
बहूनां श्रोतृणां श्रोत्राकाश्चदेशमधिक्षयानो न भिन्नस्वेषूपतामभ्येति, तथात्वे 
हि सवेंपामेवश्रोतृणामेकविषयत्वेन प्रवृत्तिर्न स्यात्‌, प्रतिश्रुत्का पुन रधःस्थितक्व- 
थितसशब्दपानीयमाण्डाच्छादनषूपाः पिठिरादयो ये उपादानविज्ेषास्तेषां यानि 
विरिषटानि स्थूलसूष्ष्मादिषू्पाणि छिद्राणि-- सुषिरा भागास्तत्र संगतो तदाकार- 
मेलनेन एकशब्दात्मवेचित्रयं यायादति वस्तुभूतशशब्दजातीयस्वानुपलन्ध्या नासो 


शब्दजः शब्दः, तस्माद्यथा मुखस्य दपंणादौ प्रतिबिम्बमस्ति तथास्य मुख्यस्य 
शब्दस्यापि नमसीत्याह्‌ ` अस्य शब्दस्य प्रतिविम्बं मुादिवत्‌' इति ।.२४-२६॥ 


इसका विग्रह्‌ है--प्रतिसंक्रमणेन श्रुत्‌ श्रवणमम्याः सा श्रुत्का, मथवा 
प्रति सदृशं श्रवणं प्रतिश्रुत्‌ सेव प्रतिश्रुत्का । जहाँ प्रतिश्रुलका है, वहां मुख्य 
शब्द की परिकल्पना हाती है । क्या प्रतिश्रुष्का शन्दज शब्द है ? नहों।न तौ 
यह्‌ संयोगज यान ही विभाग से उह्छन्न है । यह्‌ स्वयं श्रुति समुदित मुख्य 
शब्द है । ज्यो हा कोई शब्द का उपयोग करता है, उसकी प्रतीति होती है । 
शब्द कथन करने वाले प्रमाता के समोप भ्थित पुरुष ही उसे सुनते हैँ । द्‌ रस्थित 
श्रोता शन्द का अच्छी तरह श्रवण नहीं कर पाते । दूर व समीप के भेद से श्रवण 
मे अन्तर पडता है । 

यही दशा गमं जल के ढक्कन मे भी होती है । आजकल प्रेशर कूकर के 
शिश्चरसे चित्र विचि सीटियाँ सुन पडती ह । छिद्र के ऊपर निर्मरहैकि 
शब्द केसा होता है ? वहं भी ठेसी प्रतीति होती है कि यह्‌ बिम्ब रूप शब्द से 
उत्पन्न शब्द है । इसलिये जेते मुख से दर्पण में प्रतिबिम्ब होता है, उसी तरह 
मुख्य शब्द का आकाश मेँ शब्दात्मक प्रतिबिम्ब हौ उभरता है मौर वहो सुन 
पड़ता है । इस तरह्‌ नैयायिक मत स्वतः निरस्त हो जाता है ॥२४-२६॥ 





| 
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न केवलं वस्तुभूतमुखूपशब्दजातोयत्व भावात्‌ अत्र प्रतिविम्बत्वे याव- 
्रपप्रति्िम्बजातीयत्वादपीष्याह्‌ 
हदमन्यस्थ वेद्यस्य रूपमित्यवभासते : ॥ 
यथादजञे तथा केनाप्युक्तम्पकर्णंये त्विति ॥२७॥। 
यथा दर्पणादावहुन्ताप्रत्ययस्यापि स्वम॒खसंबन्धिनो रूपस्यान्यसंबन्धि- 
लवेन वरेशनया प्रतीतिः तथा 'पयेतदक्तम्‌' इति परामर्शनीयस्यापि स्वयमु- 
च्चारितस्य शब्दस्य “केनाप्युक्तम्‌ अहमाकर्णये' इति, अतश्च प्रतिविम्बान्तर- 
जातीयत्वादप्यत्र प्रतिबिम्बत्वमित्याशयः । तु-शब्दश्वार्थे स॒ च पवपिक्षया, 
इतिशब्दो वाक्यसमाप्तौ ॥२७॥ 


ननु केनचिद्रवत्रा यद्युच्चारितः शब्दो दूरे गुहाद्याकाशे प्रतिसंक्रान्तिमेति 
तत्तेशवतिनाभेव तच्छवणं भवेत्‌ न त्वन्येषाम्‌ ? इत्याह 


नियमाद बिम्बसांमुख्यं प्रतिबिम्बस्य यत्ततः । 
तन्मध्यगाः प्रमातारः श्युण्वन्ति प्रतिश्ब्दकम्‌ ।।२८।। 


यस्माहृपंणादाविव प्रतिबिम्बस्य नियमेन बिम्बसांमुखूयमेव भवति 
तस्मात्तयोः बिम्भ्प्रतिबिम्बयोरन्तर्वतिन एव प्रमातारस्तं बिम्बसां मुख्येन 
प्रवत्तंमानं प्रतिक्णब्दं श्युण्वन्ति, न पुनर्द्रगास्तदतिरिक्तग ह्व रगुहा ददेशस्थाः-- 
तदाभिमुख्येन तस्याप्रवर्तनात्‌ ॥२८॥ 


न केवल वस्तु ूप मुख्य शब्द-जातोयता कै भभाव में भो यहाँ प्रतिविम्ब 
मानते हँ वरन्‌ रूप प्रतितरिम्ब की सजातोयता मे भो मानते । वहा कह रहेरहै- 

दर्पण में रूप देखने वाले को अहमाह्मक प्रतीति के साथ यह्‌ मो जान 
पडता है कि यह्‌ प्रतिपिम्ब इस मृख क्रा है, वेद्य का है । उसी तरह मेने यह्‌ 
कहा" इस स्वयम्‌ परामर्शनीय वाक्यम 'किसीका कार्म सुन रहाहूं' यह 
प्रतीति भो होती है। दोनों स्थलों मे विम्ब प्रतिबिम्ब का अन्तर सहज प्रतीत 
होता है ।।२७॥ 


प्रह्न होता है कि किसी वक्ता द्वारा उच्चरित शब्द द्र ॒गुहाकाश 
भादि में प्रतिसंक्रान्त होता है तो क्या वह्‌ उसी स्थान पर रहने वाके को सुन 
पडे, दूसरों को नहीं । इस पर कह रहेर्है- 

दर्पण की तरह प्रतिबिम्बका नियम पूर्वक बिम्ब-सामुख्य होता है। 
इस लिये उन बिम्ब प्रतिबिम्बो के मध्य के प्रमाताभों को उनको प्रमिति होती 


--०> ~ ~ ~ ण 
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ननु यद्येवं तहि तन्मध्यगत्वेऽपि केनापि निमित्तेनाशरुतबिम्बाभिमत- 
शन्दकाराः कथं बिम्बाभिमुख्येन प्रवर्तमानं प्रतिशब्दं गृह्लोयुः ? इत्याशंक्यःह 
मुख्यग्रहुं त्वपि विना प्रतिबिम्जग्रहो भवेत्‌ \ 
स्वपश्चात्स्थ श्रियं पशये ङ्भितं मुकुरे वधुः ।२९६ 
भवेदिति" प्रतिबिम्बग्रहणयोग्यदेशावस्थानात्‌ “स्वपश्वास्थिति' भत- 
कितोपनतविम्बभूतप्रियादरशने विशेषणद्वारेण हेतुः ॥२९॥ 
ननृक्तयुक्स्या द्पंणादेरतिरेकेण प्रतिबिम्बं पृथक्सत्तामेव नोपलभत इति 
कथं तस्य बिम्बसांमुश्यं भवति ? इत्याशंक्याह 
सांमुख्यं चोच्यते तादुग्द्पंणाभेदसंस्थितेः ।।३ ०।। 
ताद्‌ ग्निम्बसंमुखो योऽसौ दर्पणः, तेनाभेदो दपंणेकात्म्यं, तेन या प्रति- 
बिम्बस्य सा स्थितिरवस्थानं, तेन एतदेवास्य सांम॒ख्यं--यदूर्पणो बिम्बसांमुख्येन 
वर्तते, तदनधिकवृत्तित्वात्‌ तस्य॒ दर्पंणादेः पुनरवद्यंभाविबिम्बसांमुख्यम्‌, 
अन्यथा हि प्रतिबिम्बस्योत्पत्तिरेव न स्यात्‌, एवमाकाशादेरपि बिम्बसांमुख्येनेव 
हि शब्दादिप्रतिबिम्बग्राहित्वमित्यवगन्तव्यम्‌ ॥३०॥ 


है । उसी तरह शब्द मे भी मध्यग प्रमाताभों को श्रावण प्रत्यक्ष अव्यम्भावी 
है। जो उस से बहुत दुरहैँंया भन्यत्र है, उनके लिये तो उसका प्रवर्तन भी 
नहीं हमा तो सुनने का प्रन ही कंसे हो सकता है । 

श्रोता यदि मध्यमे हों भौर किसी कारणवश शब्द न सुन सरके, एेसे 
अश्रुत बिम्बाभिमत-शब्दकार प्रमाता विम्बाभिमुख प्रवत्तमान प्रतिशब्द कंसे 
ग्रहण कर सकते हैँ ? इसका उत्तर दे रहै है-- 

मुख्य ग्रह के विना भो प्रतिबिम्ब ग्रहण होता है। प्रच्छन्न रागमयी 
कान्ता भपने पोषे स्थित प्रिय को भादशं में प्रतिबिम्बित देखती है । यह दर्शन 
क्रिया प्रतिबिम्ब ग्रहण रूप ही है । 'प्चात्‌ स्थित" शब्द अतक्रित खूप से सम्भवतः 
विम्बरूप प्रिय के दर्शन का विशेषण द्वारा हेतु बनता है ॥२९॥ 

उक्त युक्ति के अनुसार दर्पण आदि के अतिरिक्त प्रतिबिम्ब को पृथक्‌ 
सत्ता ही नहो रहती फिर उसका बिम्बसांम्मुरय कंसे ? इसका उर दे 
रेह 

बिम्ब के सामने स्थित दर्पण में प्रतिबिम्ब का अभेदाव्थान स्पष्ट 
परिलक्षित होता है । दर्पण बिम्ब के समक्ष वर्तमान है। यही अवस्थान ही 
सामुख्य है । इसके भतिरिक्त प्रतिबिम्ब की वृत्ति नहीं होती है । अतः दर्पण का 
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तदाह 
अतः कूपादिपिठिराकाहे तत्प्रतिनिम्बतम्‌ । 
वकत्राकाहां सशब्दं सद्धाति तत्परवक्तृबत्‌ ।।३१।। 


मतो--यथोक्तादिबम्बसंमुखाधारविशेषेकात्म्याद्धेतोः, कृपाद्याकाशे 
तद्विम्बभूतं सशब्दं वक्तुः संबन्ध्याकाशं प्रतित्रिम्बितं जाततदभेदवृत्ति सत्‌ 
भाति प्रतिभासते इत्यथ; । शब्दस्य गुणत्वेन गुणिनि समवेतस्वात्तत्परतन्त्र- 
त्वमेवेति गुणिनेव सह अध्य गुणिनि प्रतिबिम्बनं युक्तमिल्युक्तम्‌-'भाकाशे 
भाकाशम्‌' इति । कृपाद्याकाशस्य वक्त्राकाशसांम॒ख्यं ह्व्यङ्खमीकतु 
दृष्टान्नयति 'तत्परवक्त्‌वत्‌' इति- ततः प्रकृताद्र्छुः परो वक्ता प्रतिवक्ता 
तस्मिन्निवेव्यर्थः, यथा वक्तृसंमुखीन एव प्रतिवक्तृसंम्बन्धो श्रोत्राकाशो 
वक्तुसंम्बन्धिनः सञञब्दस्याकाशस्य प्रतिबिम्बं गृ ह्वाति तथा कूपाद्याकाशशोऽपीति । 
इह॒ खलु तत्तदिन्द्रियजं जानं गृहीतत्तत्प्रतिबिम्डमेव विषयं पिच्छिन्द्यात्‌ 
अन्यथा हि निराकारस्य ज्ञानस्य नीलपोताद्यनेकविषयसाधारणत्वात्‌ “इदं 
तीलज्ञानम्‌, इदं पोतज्ञानम्‌' इति नियमो न स्यात्‌, अतश्च साकारं ज्ञानम्‌- 
भाकारवत्तामन्तरेणास्य प्रतिकर्मग्यवस्थानुपपत्तेः । 





बिम्बसां मुख्य भवक्षयं मावी है । अन्यथा प्रतिबिम्ब को उत्पत्तिही नहो हो 
सकती । इसी तरह काश आदि का मी शब्द रूप त्रिम्ब-सांमुरूय भमनिवायं 
है। इमो से प्रतिबिम्ब का ग्रहण हो सकता है ॥३०॥ 


वही कह रहे है- 


बिम्ब भौर विम्बाधारके विशेष ेकाह्म्यके कारण कूप मआदिके 
भाकाशमे वक्ता का शब्द गजता है भौर वह्‌ आकाश शब्दे भरजाताहै) 
बक्ता बोलता है । वहां का भाकाश, कूप का आकारा शन्द बिम्ब सहित प्रति- 
बिम्बित भौर अभेद भाव से प्रतिभासित होता है। शब्द आकाश कागुणहै। 
गुणी भाकाश में वहू समवाय भाव ते स्थित होता है। भत. शब्द गुणो के परतन्त्र 
है। इसी ल्ि गुणी के साथहीभौर गुणी मं ही प्रतिबिम्बत होना स्वाभाविक 
है । शब्द के उच्चारण के समय दो भाकाश है । १-वक्त्राकाश भौर २-कूप भादि 
के भाकाश । दोनों का सांमुख्य इस प्रकार समज्ञा जा सकता है- 


वक्ता बोक्ता है । शब्द भाकाश से होकर कूप भादि भाकाश्च मे पहुा \ 
वहू श्रोता का श्रोत्राकाश है। बहू उस शब्दको प्रहूण भी करताहै। सशब्द 


त 
---------- ` ~~~ पणयो 
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न च यदेवास्य जनकं तदेव विषय इति प्रतिकर्मब्यवस्थापि 
सिद्धथेत, इति वक्तुं युक्तं जनकष्वाविदोषाच्चक्षुरादीनामपि तद्विषय 
त्वप्रसंगात्‌ । अथेतन्नीलेन कर्म॑णा सत्ता जन्यते न त्वेवं चक्षुरादिना ईत्यस्य- 
तदेकविषयत्वम्‌ ? इति चेत्‌ नैतत्‌--कर्मत्वं हि कारकत्वं तच्च क्रिया- 
वेहावक्षा-दवति, अन्यथा हि तद्वस्तुमात्रं स्यात्‌, न कारकं, तील्स्य चहु 
्ञानाख्यक्रियावेश एव विचारयितुं प्रस्तुत इति कथं तदपूरवमपि भस्य कर्मत्व 
स्यात्‌ इति । न॒ जनकत्वेनापि तदेकविषत्वं सिद्धयेत्‌ यत्पुन जंनकत्वा विशेषेऽपि 
वस्तुस्वभावङृत एवायं विष इत्युच्यते  तत्पलायनत्रका रासूत्रनय, इत्यलं 
बहूना । एतेन इन्द्रियाण्यपि गहोततत्रतिबिम्बान्येव तत्तद्विषयपरिच्छेदमाधा- 
तुमुत्सन्ते इति साधु दुष्टान्तितम्‌ ` तत्परवक्तुवदिति' यद्यप्येतत्‌ श्रोतुमात्र 
संभवति तथाप्यमिनिवेयादिना वक्तुप्रतिवक््रोः परस्परमवदयंभावि समुद्य 
मित्येतन्निदर्शनीकृतम्‌ । 
वक्त्राक्राश प्रतिवक्ता के श्रााकाद मे भी प्रतिबिम्बित होताहै'' जेतेश्चात्राकाश 
प्रतिबिम्बरूप से ग्रहण करता है। उसी तरह कूपादि कराह भी उसे प्रहण 
करते 

यहा इन्द्रिय ग्राह्य अन्य विषय भी विमृष्टम्य हो जाते है । षाँचों 
जञानेन्दरियो के पच प्रकारके ज्ञान है । सभो पृथक्‌ पृथक्‌ ह । यह्‌ ज्ञान क्या है? 
ये सभी प्रतिबिम्ब है। विषयों का परिच्छेद इसो माधार पर हाता दहै। 
अन्यथा जहां निराकार ज्ञान होता है वहाँ तो सामान्य भाव होता है-वहां "यह्‌ 
नीला है' "यह पीला है । यह नियम नहीं बन सकता । ईस लिये इन्द्रिय जन्य 
ज्ञान साकार ज्ञान है क्योकि इन्द्रियों से ग्राह्य आकारवत्ताके बिना उसको 
प्रतिकत्तव्यता सिद्ध नहीं हो सकतो । अर्थात्‌ क्यों न यह्‌ माना जाय कि 
इद मू नीलम्‌ तथा नीलमिदम्‌ मेँ प्रतिकर्म है । 


प्रशन है किजोइसज्ञान का जनक टे, वही विषय हे । इस मान्यता के भनुः 
सार तो जनकसल्व रुप प्रतिकर्म्यवस्था भी पूणं हो जातो हे, किन्तु इसमे दोष 
यह हे कि जनकल्व का ओर विषयत्वका निर्षारणनहनिते चक्षु आदि मी 
जनकवत्‌ ग्राह्य होने लगेगे। नील रूप कर्मं के द्वारा एक नीलस्व सत्ता की उत्पत्ति 
होतो है । उसी तरह आंख के द्वारा नहीं होतो दहै । इष तरह ज्ञान का जनक विषय 
है-यह मानने मे यहु अन्तरहै किंकर्म कारक हताहै। क्रिया के अवेश 
के कारण ही कारकत्व होताहै। यदिरएेसा नहीं मानेगेतो कर्मं वस्तु मात्र रह्‌ 
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श्रोतृणां पुनरसाँमुख्यमपि संभाग्यते, तथाहि--एवं वदन्तो लौकिकाः 
श्रोतारो दृश्यन्ते "न मया श्रु तमनेनोक्तमिति' । यद्वा सामान्येन कृपाद्याकाश 
प्रतिबिम्बितो वक्तराकादः पर इव वक्ता माति- ववत्रन्तरेण शव॒ उच्चारितः 
शब्द श्रूयते इ्यर्थः। एवं ५ तिबिभ्बमपि तदभेदवुत्तिल्वाद्बम्भसंमुग्वमेवेति 
युक्तमुक्तम्‌ "नियमाद्‌ विम्बसमुख्यं प्रतिविम्बस्येति' ॥२१॥ 
अत एव च विम्भप्रतितिम्बयारमध्यदेशग एव प्रमाता तत्तद्गह्भाति 
नान्य इत्याह 
यथा चादक्षंपाश्चात्यभागस्थो वेत्ति नो मुखम्‌ । 
तथा तथाविधाकाश्चपश्चातस्थो वेत्ति न ध्वनिम्‌ \\३२।। 


म्‌ खमित्यन्यसंबन्धिमु लप्रतिबिम्बं , तथाविधेति बिम्बसंमुखीनः पश्चा- 
स्स्थो-- गह रगुहाप्रायदेशस्थ इत्यर्थः । 


जायेगा, कारक नहीं हो सकता । नल मे ज्ञान पौ क्रिया का आवेश ही विचार 
का विषय है । इसके पूर्वं यह्‌ कमं नहीं कहा जा सकता चा । देखने ओर विचार 
का विषय होने पर हौ नीक विषय को नोकताका जान होता है। इस चल्यि 
विषय जनक नहीं हो सकता । य्ह प्रतिबिम्बमात्र ही होता है। 


जनक मानने पर भी दोनों को एक विषयतां सिद्ध नहीं होती। 
बोकरि जनकत्व मे सामान्य भाव होता है। वस्तु के स्वभावसे विदोषं को 
सिद्धि होती है । इससे यह स्पष्ट है करि इन्द्रियां विविध विषयों का प्रतिबिम्ब 
ग्रहृण करती हँ । इससे विषयों का परिच्छेद हो जाता है। “पर वक्तुवतु 
श्रोता के श्रत शब्द से सम्बन्धित प्रयोग है फिर भो अभिनिवेश आदि से वक्ता 
ओर श्रोता का अवद्यं भावी सांमुख्य यहाँ निदर्शित हो जाता दै । उसी तरह्‌ 
इन्द्रिय जन्य विषय, ज्ञान के प्रतिबिम्ब मात्र है । 


जो केवल श्रता । इनमे परस्पर समुह्य नहीं होता । व्यवहार में 
श्रोता लोग कहते ह- इसने जो कुछ कटा है-्मैने नदीं सुना है अथवा 
सामान्यतया कृपाद्याकाक् मे प्रतिबिम्बित वक्ता-सम बन्धित भआकाश कमो 
दसरा वक्ता ही जान पडता है । प तोत होता है कि कोई दूषराहो इसे बाल रहा 
है । इस प्रकार प्रतिबिम्ब भौर बिम्ब की अभेद वृत्ति होने कं कारण परस्पर 
सांमुख्य स्वीकार्यं होता है । यही तथ्य इलोक २८ मे भी प्रतिपादित है ॥२१॥ 

इसी लिये बिम्ब भौर प्रतिबिम्ब दोनोंँके नौच का प्रमाता ही ग्रहण 
करता है, दसरा नहीं । यही कं रहे है- 








-----~--- ` 
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ध्वनिमिति प्रतिश्चुत्कालक्षणं, नो वेत्ति इति वेदनमात्रनिषेधन्प्रति्िभ्बस्य 
वस्तुतोऽवस्थानमस्तीति सूचितम्‌, न हि ज्ञानामावाज्जेयस्याप्यभाव इति भावः- 
तेनोत्यन्नमपि प्रतिबिम्बं योग्यदेशा-वस्थानाभावान्न जानातीत्यर्थः, यद्यपि 
चेतन्नियमाद्‌ बिम्बसांमख्यमित्यादिनैव गताथं तथापि सूपप्रतिबिम्बसाजास्यो- 
पोद्बलनाय पूनस्पात्तम्‌ ॥२३२॥ 

नन्वश्र॒खूपप्रतिबिम्बजातीयत्वं किमंशांशिकया सवंसविकया वा ? 
तत्रा पक्षे वस्तुभूतशब्दजातीयत्वमपि प्रतिभासमानत्वादिना केनाप्यंशेनास्तीति 
तद्रूपतापि प्रसक्ता स्यात्‌, सव॑सविकया चेतन्नास्ति -यदूत्पन्नेऽपि रूपप्रतिबिम्बे 
हस्तादेबिम्बस्य प्रतीतिः, इह तु न तथा,--इत्याशंकां दर्शंयति 


शज्यो न चानभिब्यक्तः प्रतिबिम्बति तद्ध्रुवम्‌ । 
अभिग्यक्तिश्चती तस्य समकालं द्वितोयके ।३२।। 


क्षणे तु प्रतिबिम्बत्वं श्रुतिश्च समकालिका ॥ 


इह शब्दस्तावत्‌ अनभिग्यक्तोऽनुच्चारितः प्रतिबिम्बात्मतां नाभ्येति 
इति नूनमसौ प्रथमे क्षणे स्थानकरणाभिधातादभिव्यक्तः सन्‌ श्रोत्रन्दरियम्रा- 
ह्यतामवगाहूते । 


~~ ~~ ~~ -- 0 


मख अन्य सम्बन्धित मुख का प्रतित्रिम्ब है । उसे भादशं क पीछे रहने 
वाला दरष्टा नहीं देख सकता । उसी तरह बिम्ब शब्दाकाश् के षो गुहागह्वरम 
रहने वाला श्रोता ध्वनि कै प्रतिबिम्ब को श्रोत्राकाश मे ग्रहण नहीं कर सकता । 

प्रतिश्रुत्का का लाभ उसे नहीं मिल सक्ता, यहं इससे स्पष्ट है । यद्यपि 
संवेदन का निषेध है पर प्रतिबिम्ब की सत्ता वहाँ है । इस लिय ज्ञान के मभाव 
म ज्ञेय का अभाव नहीं होता। हस लिये प्रतिबिम्ब तो उत्पन्न है, पर योग्य 
देशावस्थान के अभाव मे श्रोता नहीं जान पाता । इससे शाब्द प्रतिबिम्ब गौर रूप 
प्रतिबिम्ब मे साजात्य है-यह इलोक २७ की उक्ति भो सिद्ध हो जातो है ।॥३२॥ 

प्रह्न होतादहै कि रूप प्रतिबिम्ब-साजात्य अंशांश खूप सेहोताहै या 
सर्वादातः ? भादि पक्ष मे वस्तु भूत शब्दज शब्द-जातीयता, प्रतिभासमानता 
के कारण यदि कुछ अंशो मे भी हुई तो ताद्रूप्य भी प्रसक्त हो जायेगा ? द्वितोय 





>, 


पक्ष मे ठे कृ नहीं होता जैसा कि रूप प्रतिबिम्ब के उल्सन्न हो जाने पर 
हस्त आदि बिम्ब की प्रतीति होती हीहै। यहां ठेसा नहीं होता । क्यों ? 
इसका उत्तर दे रहेर्है- 
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द्वितीये क्षणे पुनः प्रतिबिम्बतामर्दुवानः श्रयते, इति-नास्यो- 
उ्चारितप्रध्वंसिनो बिम्बसंमतस्य प्रतिबिम्बात्मतावसरे प्रतीतिः, अतश्च नात्र 
हपुप्रतित्रिम्बजातीयत्वं --तत्र प्रतिबिम्बकालेऽपि बिम्बस्य प्रतीतेः ।३३॥। 

तदेतन्नेत्याह्‌ 

तुल्यकालं हि नो हस्ततच्छायारूपनिश्चयः ।\३४।। 

निश्चय इति विमर्शातमावभासः, तत्रापि न प्रतिबिम्बकाले बिम्बस्य 
प्रतीतिः, न हि प्रतिबिम्बप्रतीतौ निम्बस्यापि हस्तादैः प्रतोतियुक्ता - युग- 
पशप्रतोतिद्रयोदयविरोधात्‌, न चेयं चित्रजञानवदेकेव उभयालम्जना --तरिम्ब- 
प्रतिविम्बयोिदु रदे शवतित्वात्‌ अविच्छेदेन प्रतिभाक्तामावात्‌ । नयु हस्तादेः 
परतिभासाभावेऽपि वस्तुनोऽवस्थानमस्ति ? इति चेन्नेतत्‌ -माभास एव ट 
सर्ववस्तुब्यवस्थापकः तमन्तरेण अथोनां सत्वा सत्त्वनिक्चयायोगात्‌, स एव चात्र 
नास्ति, इति हस्तादेबिभ्बस्य वस्तुतः स दधावे कि प्रमाणं, शब्दस्य चद्व तीये 
श्रणेऽपि नहयदवस्थस्य वस्तुतः सद्धावोऽस्ति कि तु प्रतिबिम्बा्मतावमरे 
तस्य प्रतीतिरेव न भवेदित्यत्रापि न ॒विम्बप्रतिविम्ब गोर्थगपत्प्रतोतिरितिस्थित- 
मेवास्य तज्जातीयत्वम्‌ ॥३४॥ 


शब्द यदि उच्चारित नहीं हृभा तो उसका प्रतिबिम्ब नहीं हो सकता । 


इस लिये पहले घ्.व रूप से जब स्थान गौर करण के अभिघात से शब्द अभिव्यक्त 
होता है, वह्‌ तभी श्रोत्रेन्द्रिय ग्राह्य होता दै । दपर क्षणमे वह प्रतित्रिम्ब बन 
जाता है। समकालिकाश्चति भी स्वाभाविक रूप से होती है। वह ध्यान 
ठेते कीबात दहै कि शब्द उच्चारणके बाद ध्वंसहो जाता है। अतः ख्पकीो 
तरह बिम्ब सदृश उसकी प्रतीति नहीं हो सकती । हस लिये रूप प्रतिबिम्ब 
साजात्य यहाँ नहीं हो सकता क्यो कि खूप के बिम्ब की प्रतीति प्रतिबिम्ब बनने 
परभी होती ही दै ।। ३३॥ 
तुल्यक्षालिक अवभास भौ मान्य नहीं है । हस्त भौर छाया मेँ विम्ब प्रति- 
निम्ब भाव है । इनकी युगपत्प्रतोति असंभव है । वस्तुतः छाया का विमशात्मक 
अवभास होता है । इसी तरह शब्द भौर प्रतिशब्दमे भी होता दहै। यद्यपि 
उच्चरित शाब्द तल्काल नक्ष्यदवस्थ होता है अतः प्रतिबिम्ब के अवसर प्र 
उसकी प्रतीति नहीं हो सकती । 
यह्‌ ध्यान देने की बात दै किं बिम्ब भौर प्र तिविम्ब श्प हाथ ओर 
उसकी छाया की युगपत्प्रतीति का उदय अस्वाभाविकदटै। एेसाहो ही नहीं 
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एवं नैयायिकमतापहस्तनेन प्रतिबिम्बपरमा्थं मृपपाद्य प्रकृतमेवोपक्रमते 
इत्थं प्रदशितेऽमत्र॒प्रतिबिम्बसतत्त्वके । 
प्रकृतं ब्रूमहे तत्र प्रतिबिम्बनमर्हंति ।३५।। 


शग्दो नभसि सानन्दे स्पंधामनि सुन्दरः । 
स्प्ञोऽन्योऽपि दडाघातशलज्ञोतादिको-डूवः ॥। 
परस्थः प्रतिनिम्बत्वा्स्वदेहोद्ध लनाकरः ।।३६।। 


तदाह--तत्रेह्यादि, तत्रेति एवंस्थिते सतीत्यर्थः । नभसीति तत्रेव शब्दस्य 
र्मल्यात्‌, स च परस्थः सन्‌ प्रतिबिम्बनमरहुरीत्यन्वयः, एतच्च सर्वत्रेव योज्यम्‌, 
सानन्द इति आनन्दस्थानाटके कन्दहत्तालुतलादौ आधारविशेषे, तत्रैव हि 
ह्प्शस्य नैर्मल्यान्मिथुनोपमोगभमुचितः स्पर्शः प्रतिसंक्रामति येन धातुनिःष्यन्द- 
सुखाद्यपि स्यात्‌ । अते एवानन्दातिशयकार्त्वात्‌ "सुन्दर इत्युक्तम्‌ ¦ अन्यो 
दुःखािकारित्वादसुन्दरोऽपि स्परशेऽ्थात्‌ दृःखाद्यात्मके म॒त्तगन्धजठरकूमंनाडी- 
कण्ठप्रमृतौ आधारविशेषे प्रतिसंकरामति येन मूच्छाद्यपि स्यात्‌, पर्य इति 
परानुभूयमानः, तत्र हि स मुख्य इति भावः । 


सकता । यह्‌ चित्रवस्प्रतोति भी नहीं है । बिम्बप्रतिबिम्ब मलग भलग रहते है । 
इसलिये भवभास भी पृथक्‌-पृथक्‌. ही होगा । एेसा भो नहीं कह सकते कि 
प्रतिभासन होने पर भी वस्तुका सद्भाव रहता है क्योकि भाभास ही सभो 
वस्तुओं को व्यवस्थापक है । उसके विना वस्तु के सद्भाव या भअसद्धाव का 
निश्चय नहीं हौ सकता ॥३४।॥ 


हस प्रकार नैयायिक मतवाद निरस्त कर प्र तिबिम्बवाद की प्रतिषादकता 
के अनन्तर प्रक्रत विषय का उपक्रम कर रहे है- 


दस प्रकार बिम्बप्रतिविम्बवाद की प्रतिस्थापना करने के उपरान्त अब 
म प्रकृत का पुनः उद्वोष करता हूं कि शब्द का नेमंल्य भाकाश मे विद्यमान 
है । वहीं उसका प्रतिनिम्भरोदय स्वाभाविक है । यही वात अन्यत्र स्पलं आदिमं 
भोकाग्‌ होती दै । आनन्द के स्थान कन्द, हदय ओर ताल आदिमे स्पशंका 
र्मल्य है । मिथुन के उपभोग के अवसर प्र तदनुरूप स्पशं का प्रतिसंक्रमण 
होता है भौर परिणामतः धातुस्नावजन्य सुखोपलन्धि होती है । आनन्दातिशय 
के कारण ही वह्‌ सुन्दर होता है । असुन्दर स्पर्शं भौ मत्तगन्ध, जठर, कूमनाडी 
ओर कण्ठ आदि मे त्वरित संक्रमण करता दै । परिणामतः मच्छ से लेकर 
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एतन्चोपलक्षणं--तेन स्मर्यमाणोत्प्रक्यमाणादिरूपोऽप्यसौ एवं स्यात्‌ । 
प्रतिविम्बत्वं च अस्य कुतो लक्षयते ? इत्याह--'प्रति बि म्बत्वास्स्वदेहोद्‌ लनाकर 
इति, एतच्च सुखदुःखयो रनुभवे समानमित्यविशेषेणोपात्तम्‌ ।३५-३६॥ 

नन्वेवमर्थक्रियाकारिस्वादेषु मुख एव स्पर्शः किं न भवति ? 
इत्या शक्याह्‌ 


न चेष मुख्यस्तस्कायं पारम्पर्याप्रकाश्दात्‌ ।१३७॥। 

मुख्य इति बिम्बरूपः, तस्य स्पशस्य यत्कार्थमानन्दादि तस्य यत. 
पारम्पयं--प्रबन्धेन प्रवृत्तिः तस्यानवभासनात्‌, साक्षाद्धि संनिहिते कारणे 
कार्यम विच्छेदेनैव उद्गच्छ्‌ भवति, न चेवमिह्‌, इत्यस्य न मुख्यत्वम्‌ ॥२७॥ 

एतदेवान्यत्राप्यतिदिश्षति 

एवं घ्राणान्तरे गन्धो रसो दन्तोदकै स्फुटः ।३८।। 

द.तोदक इति निर्मलरसगुणयुक्त--रसनेन्द्रियाधिष्ठानभूत इत्यर्थः ॥३८॥ 


मत्य्‌ तक्र हो जाती है । इसकी दो स्थितियों का जाकलन होता है । १-परस्थ 
गौर २-प्रतिबिम्ब । पहली भवस्था मे वह मुख्य होता है । दूसरी अवस्था में 
प्रतिबिम्बरूपसे भपने ही आधार भृत शरीरम उदोप्ति का उद्धावक बन 
जाताहै। कभी-कभी यह्‌ स्मृतिजन्य या उत्रक्षा जन्य भीहोतादहै। समी 
अवस्थाओं में यह्‌ अपना प्रभाव उरी प्रकार स्थापित करता है ।३५-३६॥ 


प्रन होतादहै कि इस प्रकार अर्थ-क्रियाकारी होनेके कारण यह्‌ 
स्पर्शा मुख्य क्यो नहो होता ? इसका उत्तरदे रै है 

मुख्य तो बिम्ब रूप स्पर्ा होता है । उसका ही कार्यं मानन्द भादि है । 
इसमें पारम्पर्यका प्रकाशन हाता है किन्तु प्रतिबिम्ब-अथं के क्रियाकारी होने 
के बावज्‌द स्पर्शानन्द भदिकी परम्परा का प्रकाशन नहो हो पाता। इसलिये 
हसे मुख्य नहीं कह सकते । नियम है कि कारण के सान्निध्य मँ रहने पर कायं 
नेरन्तयं से भनवरत गति से होता है । एेसा यहाँ नहो होता ।३७॥ 

इसो का अन्यत्र भी प्रतिनिर्देश कर रहै है- 

गन्ध को भी यही दशादहै। नासिका मे गन्ध के नेमंल्य क 
कारण वहां गन्ध प्रतिबिम्बित होता है। दन्तमूल में रसना से स्लवित जल को 
दन्तोदक कहते हैँ । रस के रसना मे प्रतिबिम्बित होते ही दन्तोदक फूट पडता 
है । किसी को षटपटी चीज खाते देख कर मुखम पानो भर भाताहै। वहु 
रस का प्रतिबिम्ब है। यह्‌ स्मृति से या उष्रक्षासे भो होता है ॥३८॥ 


त. 
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एवं प्रतिश्रह्कावद्रसादिप्रतिविम्बानामपि रूपप्रतिबिम्बजातोयत्वं 
कटाक्षयन्‌ यथासंभवं व्यवस्थां दर्शायति 


यथा च रूपं प्रतिबिम्बितं दशोनं 
चक्षुषान्येन विना हि लक्ष्यते \ 
तथा रसस्पहनसौर भादिकं 
न लक्ष्यतेऽक्ेण विना स्थितं स्वपि ।\३९।। 
इह अवभासनमात्रसारमेव प्रतिबिम्बसतत्त्वमित्युक्तं बहुशः, भवभासनं 
च तत्त द्विषयग्राहकेन्द्रियानुग्राहकान्तःकरणाधिष्ठानायत्तम्‌, यतः संनि हितेऽपि 
दर्पणादौ यदि चक्षु रादीन्द्रियजातमन्तःकरणाधिष्ठितं न जातं तत्को नाम 
मृखादिप्रतिबिम्बावभासः, ततश्च दृशोः दुगिन्द्रियाधिष्ठेययोः गोक्तकयोः 
प्रतिसक्रान्तं रूपमन्येन अन्यसंबन्धिना चक्षूरिन्द्रियेण विना नाभिलक्ष्यते-- 


--~---- रे 


इस तरह प्रतिश्वत्का कौ भांति रसादि प्रतिबिम्बो मे भी रूप प्रति- 
बिम्ब साजात्य-द्ष्टिकोण पर कटाक्ष करते हए यथा सम्भव व्यवस्था क 
दिग्दर्शन कर रहै 

यहां बहुधा यह्‌ प्रतिपादित है कि प्रतिबिम्ब अवभासमात्र सारहै, 
मअवभासन भी उन-उन विषयग्राही इन्द्रियों से अन्तः करण मे अधिष्ठित अनु- 
भूति के अधीन होता टै। यदहं देखा जाता है कि पासे हौ दर्पण षडा हमा 
है, पर अतःकरण से इन्द्रिय संयोग नही है । परिणामतः प्रतिबिम्ब नहीं दोख 
पड़ता । इस ल्यि आंख भौर चक्षु इन्द्रिय के भधिष्ठेय गोलक मे प्रतिसक्रान्त 
प्रतिबिम्ब का अवभासन अन्य आंख के व्यापार के बिना संभव नही है । यह्‌ 
बात केवल प्रतिबिम्ब के आधार.रूप दर्पण मे प्रतिसंक्रान्त रूप के मवभासन मे 
ही अन्य इन्द्रिय ब्यापार के उपयोग के विषयमे हो नहीं लग्‌ होती है भपितु 
स्वयं भपनी ही भाखों मे प्रतिसंक्रान्त रूप के सम्बन्ध मं भो यह लागू होती है, 
आंख मे अञ्जन लगता है। वह्‌ आंख से भलग नहीं रहता । ्भांख उसे नहीं 
देखती । भांख मे प्रतिसंक्रान्त रूप को दूसरो भांख हौ देख सक्ती ह । 

श्रीत°- २३ 





ऋ गिक 
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चक्षुरिन्द्रियान्तरग्यापारमन्तरेण न निर्भासत इत्यर्थं; । न केवलं तल्परिच्छेद- 
कोशलशुन्ये दर्पंणादो प्रतिसंक्रान्तस्य खूपस्यावभासने अन्यसंवन्धिचक्षुरिन्दरियो- 
पयोगो याक्स्वयमेवं कुंशलयोदुशोरपि इति दर्शचितुमृक्तं "दृशोरिति' । न खल्‌ 
चक्षुरञ्जनादिवदतिसं निकृष्टं परिच्छेत्तु मलमिति भावः, तेन न इन्दरियव्यापार- 
मन्तरेणेतच्निर्भासत इति तात्पर्यम्‌ । एवं यथेतत्तथा रसादि प्रतिसं्रान्तं सत्‌ 
स्थितमपि स्वेन्दरियव्यापारमन्तरेण पुनन लक्ष्यते नावभायत इत्यर्थः । भत्र 
चक्षुरादीन्द्रियाणामवभासनान्यथानुपपत्त्या अन्तःकरणाधिष्ठानं लक्ष्यते इति न 
स्वकण्ठनेतदृपात्तम्‌, अन्यथा हि व्याप्रियमाणमपि चक्षुरादि न किचित्परि- 
च्छिन्द्यात्‌ । ननु इहु रूपशन्दयो रन्तश्चक्षु श्रोत्रादौ बहिष्च दर्पणाकाशादौ 
प्रतिबिम्बयोग इति बाह्यं प्रतिविम्बमन्यसंबन्धिभ्यां चक्षश्रोत्राभ्यां परिच्छिन्द्यते 
इत्युपपन्नम्‌ । स्पर्शादि पुन रन्तर्देह एव कन्दादौ प्रतिसंक्रामति इति तत्र स्थितं, 
तत्परसंतानस्य नित्यानुमेयत्वाच्च अन्यस्य संबन्धिनो बाहयेन्दरियज्ञानस्य विषयो 
न भवेत्‌, तत्कथमुक्तं-- रूपप्रतिविम्बवदेतदक्षेण विना न लक्षयते इति ।।३९॥ 





उसी प्रकार रसादिकं प्रतिसंक्रान्तहो जाने षर भी विना भन्य इन्द्रिय 
व्यापार के वे मवभासित नहीं हो सकते । यह्‌ ध्यान देनेकीबातटै कि आंख 
भादि सभी इन्द्रियों से भन्तःकरण का संयोग भावक्यकं है । विना अन्तःकरण 
के संयोग के भवभासन अनुपपन्न ही माना जायगा । भतः इन्द्रिय वगं का 
अन्तःकरणाधिष्ठान अनिवार्यं है । यदि एसा नहीं मानेगे तो व्यापार-संलग्न भी 
आंख आदि इन्द्रियां कुछ भी परिच्छेद पूर्णं अनुभव नहीं कर सकतीं । 


यही स्थिति रस, स्पशं ओर गन्ध भादि कोभीदटहै। यहु सब भी विना 
अन्य इन्द्रिय व्यापार के लक्षित नहीं हो सकते, भले ही प्रतिस॑क्रान्त हों । रूप 
ओर शब्द इन दोनों कारंख भौरकानके आकाशमे भीतरी ओर तथा 
बाहुर दर्पण ओर आका मे उभयत्र प्रतिबिम्ब-योग होतादटै। इसमे बाह्य 
प्रतिबिम्ब अन्य आंख आदि से या अन्य आंख आदि के व्यापार से परिच्छिन्न 
रूप से अवभासित होते है । किन्तु स्पर्श, रस भौर गन्ध मे यह बात नही लाग्‌ 
होती । यहां अन्तर्‌ देह मे ही प्रतिसंक्रमण होता है। इस लिये अन्य सम्बन्धी 
बाह्ये न्द्रिय ब्यापार की भावर्यकता ही नहीं होती ॥३९॥ 
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न चान्तरे स्पकशंनधामनि स्थितं 
ब हिःस्पुशोन्याक्षधियः स गोचरः ।४०।। 


आन्तरे इति भन्तर्देहवृत्तित्वात्‌, स्पर्शनधामनीत्युपलक्षणम्‌ तेन गन्ध- 
रसक्षेत्रयोरपि ग्रहणम्‌, अन्याक्षधियश्चान्तरस्पर्शाचग्रहणे `" बहिःस्पुर' इति 
विशेषणद्वारको हेतुः, स॒ इति गोचरशन्दपेक्षो निर्देशः । एवमन्त्देहवृ्ति- 
त्वात्कन्दादेः स्पर्शादिक्ेत्रस्य च चक्षर्गोलकरादिवत्‌ प्रमात्रन्तरे इन्द्रियगोचरता 
नास्तोति ॥४०॥। 


तत्र स्थितं स्पर्शादि अन्तःकरणाधिष्ठितस्वेन्द्रियव्यापारादेव निर्भासत 
इत्याह 


अतोऽन्तिकस्थस्वकताद्गिन्द्िय- 
प्रयोजनान्तःकरणेयंदा कृता । 

तदा तदात्तं प्रतिबिम्बमिच्छिे 
स्वकांक्रियां सूयत एव तादक्लोम्‌ ।। ४१ ॥ 


भतो--यथोक्तादान्तरस्वादेर्हतोः, मनःप्रभृतीनामन्तःकरणानां क्रमेण 
सर्वेन्द्रियसंयोगसंभवादन्तिकस्थं संयुक्तं स्वकं विषयौचिस्येन नियतं ताद्गि- 
न्द्रियघाताद्यभावाददुष्टं च तदिन्द्रियं त्वगादि तस्य प्रयोजनान्तःकरणकरतुका 
स्पर्शादो विषये प्रेरणा यदा भवेत्‌ तदार्थाद्‌ बिम्बभूतबाह्यस्पर्शादिसंनिकर्षात्‌ 
जाते इन्द्रिये--इन्द्रियज्ञाने, गृहीताकारस्येव ज्ञानस्य तत्तन्नियतविषयपरिच्छेदो- 
पपत्तेः पूर्वमुक्तत्वात्‌ स्पर्शाद्यात्म प्रतिबिम्बमात्तं गृहीतं सत्‌ ताद्शीमानन्दादि- 
लक्षणां स्वकां बिम्बसंमतामर्थक्रियां सूयते करोतीत्यथंः । भत एव चात्र 
वास्तवस्वं - सर्वत्रेव ग्राहक भावस्येवंभावात्‌ ॥४१॥ 


स्पर्शं, गन्ध भौर रस॒ अन्त्देह्‌ मे अवस्थित हँ । इनका एेसी इन्द्रियों 
से ग्रहण नहीं हो सकता जो चक्षु गोरुकवत्‌ बाह्य प्रतिबिम्ब ग्रहृण करती हैं । 
कन्द, नासिकान्तर ओौर दन्तोदक आदिके क्षेत्र अगोचरहीरै। ये केवल 
अनुभूति के विषय हँ | ४०॥ 


वहां स्थित स्पर्शं आदि अन्तःकरण स्थित ्राहुकेन्द्रियों द्वारा ही 
भवभासित होते हैँ । यही कह रहे है - 
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| नाह्यनिम्बाभावे पूनः स्मर्यमाणं स्पर्शादि स्वक्षेत्रे प्रतिसंक्रान्तमपि न 
सत्याथक्रियाकारि इत्याहु 
| न तु स्मृतान्मानसगोचराद्‌ता 
| | भवेत्क्रिया सा किल वतमानतः । 
अतः स्थितः स्पश्चेवरस्तदिन्द्रिये 
समागतः सन्विदितस्तथाक्रियः ॥४२।। 
| स्मृतादिति बहि्रस्यासंभव उक्तः-तस्या अतीतार्थविषयत्वात्‌, मानस- 
| ज्ञानस्य हि सुगन्धिबन्धूकादि बरहिरसंभवदपि विषयो भवेदिति भावः ऋता 
भवेत्‌, न तु न भवेदेव इत्यभिप्रायः । स्मर्यमाणादपि हि स्पशदिः सुखादि स्यात्‌, 
कितु न तत्सत्यं--प्राबन्धिन्यास्तस्प्रवृ्ते रभावात्‌, भत्र हेतुः-सा किल व्तंमानत 
इति, किरति हेतो, यतः सा अर्थक्रिया वर्तमानतो बहुः संभवत एवार्थाद्धव- 
तीत्यर्थः, तदाह भत इत्यादि, अत उक्ताद्‌बह्बिम्बात्मना संभवन्‌ उष्करष्टः स्पर्शः 
तदिन्द्रिये-स्पशनेन्द्रियज्ञाने, समागतो- दत्तप्रतिबिम्बः, अत एव विदितः सन्‌, 
तथाक्रियः-- सत्यनिजार्थक्रियाकारी भवतीत्यर्थः । ४२ ॥ 
इसी अन्तर हतु के कारण मन इत्यादि भन्तःकरणो का भौर क्रमशः 
समीपस्थ सभी इन्द्रियों का संयोग अपने विषय के अनुसार होता है । इन्द्रियो के 
जेसे त्वग्‌ आदि के प्रयोजनीय अन्तःकरण के संयोग से स्पशं विषयकं प्रतिबिम्ब 
आत्त होते ह । परिणामतः तादृशे स्पक्शानिन्द आदि क्रिया-व्यापारका प्रसव 
होता है । यह्‌ अर्थक्रिया प्रतिबिम्ब रूपही होती है।॥ ४१॥ 


बाह्य सम्ब के अभाव की अवस्था स्पर्शं आदि स्मर्यमाण होतेरहै। 
ये अपने क्षेत्र मे प्रतिसंक्रान्त होने पर भो सत्य भर्थक्रियाका प्रसव नहीं करते 
है। यही कहरहैर्है 

स्मृति का विषय होने कारण कोई क्रिया बाह्य दृष्ट नहीं वरन्‌ मानस 
गोचर होती है । जैसे स्पर्शं की स्मृति । इससे सुख तो सम्भव है पर वह्‌ क्रिया 
सत्य नहीं होती क्यों कि वहु वर्तमान अर्थात्‌ बाह्य रूप स्मृति बिम्ब से 
आती है । परिणामतः एसे स्पर्श, रस भौर गन्धादि सुख उस इन्द्रिय मेँ उष्पन्न 
हो जाते है ओर जान पडता है--विदित होता है कि वहु तथा-क्रियाहीहै। 
सच्चे रूप से भपनी अर्थ-क्रिया के वे प्रसविता जान पडते हे ॥। ४२॥ 
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नन्वेवं सत एवार्थस्य प्रतिबिम्बापणक्षमत्वात्‌ बह्रसंभवन्‌ स्पर्लादिः 
भरतिसक्रान्तिमेव नंतीति स्मृत्यादौ को नामाथंक्रियामेव कुर्यात्‌ यस्या असत्य- 
स्वमपि परिकल्प्येत ? इत्याशंक्याह 


असंभवे बाह्य गतस्य तादृशः 

स्व एव तस्मिन्प्रतिबिम्बतस्तथा । 
करोति तां स्पज्ञेवरः सुखात्मिकां 

स चापि कस्यामपि नाडिसंततो ।४३। 


बाह्यनिभ्बाभावे तत्सदशः स्मत्यादिविकल्पेरुल्लिखितः स्व एवाकारो- 
भूतः स्पर्शादिनं तु बाह्यः तस्मिन्‌ स्पश्ोत्रादौ प्रतिबिम्बितः सन्‌ तथा 
स्वौचित्यादसस्यां सुखलक्षणां तामर्थक्रियां करोतीति वाक्यार्थः । ननु कन्दादौनां 
बहनां स्पकशकषे्राणां संभवात्‌ कि सवत्रेव स्पर्शः प्रतिसंक्रामति उत कत्रचिदेव ! 
इत्याशंक्याह “स चापि कस्यामपि नाहिसंतताविति' कस्मिश्चिदेव 71डिसंतत्यात्मके 
कन्दादावाधारविदोष इत्यर्थः, कन्दादिप्राधान्याद्धि केषां चित्केचिदेवाधा रविशेषाः 
संभवन्तीति यत्रेवेषां ने्म॑ल्यातिश्यः तालृतल इव षण्ठानां तत्रेव तेषां 
स्पर्शंप्रतिसंक्रान्तिरिति भावः ।।४३॥। 


जिशासु कहता है कि सत्‌ अथं मेही प्रतिबिम्ब अपण कौ क्षमता हो 
सक्ती है । बाह्य रूप से असंभव स्पशं आदि प्रतिसंक्रान्त ही नहीं हौ सकते । 
फिर स्म॒ति आदि मे अर्थं क्रिया को संपादित हो कौन करेगा, जिसको असत्यता 
की परिकल्पना की जाय ? इसका उत्तरदे रहें - 


बाह्य बिम्ब के अभावमें उसी के सदृश (स्मृति आदि विकल्पों से 
उल्लसित) “स्व ' ही मानो साकार हो कर उन स्पशं भादि क्षेत्रं मे प्रतिबिम्बित 
हो जाता है। वही स्वानुरूप स्पशंसुखादि अर्थक्रिया का सम्पादन 
करता है। जेसे स्पर्शं कौ निजाह्मक सत्ता यदि उदीप्त हुई तो वहु स्पशं 
सुखाहिमका अर्थ-क्रिया को उत्पन्न कर देता है। कन्द भादि विशिष्ट 
नाडी संस्थान में यह उल्लास अनुभूत होने कगता है । यह ध्यान देने को बात 
है कि जहौ जिसका नेर्मल्यातिशय होता है जसे तालु तल में षष्ठ-वर्णो का 
होता है, वहीं स्पर्छं भादि की प्रतिसंक्रान्ति होती है ॥ ४३ ॥ 











३५८ श्रोतन्त्रालोकः 


एवं प्रतिबिम्बसतत्त्वमुपपाद्य प्रकृते योजयति 
तेन॒ संवित्तिमकुरे विश्वमात्मानमर्षयत्‌ । 
नाथस्य भासतेऽमुष्य विमलां विहवरूपताम्‌ ॥ ४४ ॥ 


तेन समनन्तरोक्तेन हैतुना, विश्वं संवित्तिरेव स्वच्छतातिशयान्मकुरः 

तस्मिन्नात्मानमर्पयत्‌-प्रतिबिम्बं दददमुष्य संवित्त्यातमनो नाथस्य विमलां 
युक्तयनुभवोपपादितत्वातनि रवद्यां विष्वूपतां स्वात्मामिन्नतां वदते-भासयति, 
संवित्तेरतिरेकेण न स्फुरति इति यावत्‌, न खलू दर्पणादैः स्व धारान्मुखादेः 
पृथक्‌ स्वातन्त्येण प्रतिभासो भवतीति भावः, तेन निविलमिदं जगत्‌ संवित््या- 
त्मनः परमेदवरस्यैवरकस्य रूपमिति पिण्डार्थः । यदुक्त प्रज्ञालंकारे 

“एवं तहि जगत एकस्येव कस्यचिदनंशस्य 

यथोक्तविधिना रूपमस्तु कि नः क्षीयते ।' 
इति । वदत इति भासनोपसंभाषा० ( पा० सू० १।३ ४७) इत्यादिना 
भासने भात्मनेपदम्‌ ॥ ४४॥ 


इस प्रकार प्रतिनिम्ब की ताच्विकता का उपपादन कर प्रकृत मे 
नियोजित कर रहै्है- 


फलितार्थतः विश्व ही संवित्ति रूपी दर्पण मे भपने आपको प्रतिबिम्बः 
रूप से भपित करता है । चूँकि संविद्‌ स्वातन्तरय संपन्न संवित्तिनाथ रूप, रस, 
गन्ध, स्पशं भोर शब्द के समग्र ने्मल्यातिशय से परिपूर्णं है । इस लिये अपनी 
निर्दोष विदवरूपता का भाभासन करता दै । इलोक मेँ वद धातु से ““भासनो- 
पसंभाषाज्ञानयल्नविमल्युपमन्त्रणेषु वदः" पा. सू. १।३।४७ के अनुसार आभासन 
भर्थं में तड (आस्नेनपद) हुभा है । 


इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि विश्व॒ भतिरिक्तायमान होते हए भी 
भतिरिक्त नहीं है पितु संविदुल्लास खूपसे ही स्फुरित है । जैसे दप॑ण मे मुखः 
के अतिरिक्त प्रतिभासन नहीं होता । अर्थात्‌ यह सारा विश्व संविदरूप परमेश्वर 
काटी एकमात्र खूपरहै, पृथक नहीं । प्रज्ञाङंकार ग्रन्थ मे कहा गया है- 
एेसौ स्थिति मे यहु जगत्‌ उसी एक अनंश का अंश रूप हो, इससे वस्तु सत्य मेः 
कोई अन्तर नहीं पडता ।' इत्यादि ॥ ४४॥ 
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ननु संवित्ते रनतिरक्तमेव वेद्विश्वं तत्संविरयात्पकत्वात्तस्य तद्ध्मधमित्व- 
मपि स्थात्‌ ? सत्यम्‌ -अस्त्येव तत्‌, इति बाह्यदृ्टान्तपुरःस रमाह 

यथा च गन्धरूपस्पग्रसाद्याः प्रतिबिम्बिता; । 

तदाधारोपरागेण भान्ति खडगे मुखादिवत्‌ । ४५ \। 

तथा विकवमिदं बोधे प्रतिबिम्बितमाश्च येत्‌ \ 

प्रकाहात्वस्वतन्त्रत्वप्रभूति ध्मविस्तरम्‌ ।॥ ४६ ॥\ 


टट खलू खूपादयः प्रतिविम्बिताः सन्तः स्वाधारोपाधिवेष्ट्येनेव अव- 
भासन्ते, यथा खडगे तद्धर्मोध्वंताद्युपरक्ततया मुखं तथा महति सृष्ष्मे वा दर्पणे 
तथात्वेनेति, तदरद्विश्वमपोदं प्रकाशे प्रतिबिम्बितं सत्‌ प्रकाशमानल्वादि तदधम. 
जात माश्रयेत्‌ -स्वीकूयिवेहयथंः । प्रकाशादनतिरिक्तश्व एव हि विहवस्य 
प्रकाशमानत्वं स्यात्‌ अन्यथा हि प्रकाशामानत्वायोगात्‌ न किचिदपि स्फुरेत्‌, मत 
एव च स्वयं प्रकाशमानत्वादस्य स्वातन्श्यं; प्रकाश्चादतिरिक्तत्वे हि जडस्य 
नीलमुखाद्यात्मनो विदवस्य स्वयमप्रकाशसूपत्वात्‌ स्वात्मना 7 प्रकाशः अपितु 
परेण इति परपेक्षायां पारतन्त्यं भवेदिति भावः, अत एव च सर्वमेवेदं वेद्यजातं 
परकाल्ात्मनः परमेडवरस्य शरीरोमृतम्‌--इति प्रकाशात्मस्वाद्विश्वास्मेव, तदुक्तम्‌ 











यदि संविद्‌ से विक्ष्व अनतिरिक्त है तो संवित्तिरूप ह नेके कारण दोनों 
म धमं धर्मी भाव भी होना चाहिये । बाह्य दृष्टान्त से इस जिज्ञासा का समर्थन 


कर रहे है- 


जवे गन्ध, खूप, स्पर्श, रस आदि प्रतििम्बित हो कर अपने आधार की 
उपाधिगत विशिष्टता के साथ ही अवभासित होते है। खद्खमे मुख ऊपर 
नीचे लम्ब की तरह, दर्पणमे भो लम्बर चौडाई के अनुसार प्रतिबिम्बित होता 
है । उसी तरह यह्‌ समग्र विक्ष्व भो बोधात्मक प्रकाश में प्रतिबिम्बित हता है । 
साथही प्रकाशकं कारण प्रकाश धर्म काभो आश्रय बनतादहै। प्रकाश के 
विना तो इसका काश्षन ही नहीं हो सकता । स्वयं प्रकाहमान होने के कारण 
स्वातन्त्र्य भी इसमे है । यदि यहु पर-प्रकाश्य होता तब तो पारतन्त्य 
होता । इसमे पर.प्रकाश्यता नहीं है । इसल्यि स्वातन्त्र्य धर्मसे भी संवलित 
है । विद्वाह्मकता भी प्रकाश्यमानता १२ ही निर्भर है।कहागयाहै- 











३६० श्रो तच्त्रालोकः 


'प्रदेशोऽपि ब्रह्मणः सावरूप्यमनतिक्रान्तश्चाविकल्प्यश्च' 
इति । तथा 
'एककस्यापि तत्त्वस्य षरट्‌त्रिशत्तत््वरूपता' । 
इति च ॥ ४५-४६ ॥ 


ननु खूपादीनां मध्यात्क्वचिदेव किचित्प्रतिबिम्बिमेतीति प्रतिपादितं 
प्राक्‌, तत्कथं रूपाद्यात्मकं निखिलमेव विश्वमेकस्मिन्बोधे प्रतिसंक्रान्तिमियात्‌ ? 
इत्याशंक्याह 


यथा च संतः स्वच्छे स्फटिके सवेतो भवेत्‌ । 

प्रतिबिम्बं तथा बोधे सवंतः स्वच्छताजुषि । ४७ ॥ 

पवत इति स्फटिकपक्षे सर्वस्याः पूर्वापरादिकाया दिश्षः, बोधपक्ष 
सर्वस्माष्रूपादेः, यद्यपि सर्वतः स्वच्छे स्फटिके सर्वतो रूपमात्रप्रतिबिम्बमव 
भवेदिति नास्य दृष्टान्तस्य रूपादिप्रतिबिम्ग्रहणसदहिष्णौ बोधे साम्यं तथापि 
यथायथं स्वच्छतातिकशशयसम्भवात्‌ भावानां प्रतिबिम्बग्रहुणोत्कषं प्रतिपिपादयिषया 
एतदूपात्तम्‌, तथाहि दर्पणस्य पुरोभाग एव खड्गस्य पूर्वापरभागयोरेव स्फटिकस्य 
च.स्वत{एव स्वच्छतातिश्य इत्येषां यथायथं प्रतिबिम्बग्रहणे तारतम्यं संभवति, 





“प्रदेश भी ब्रह्म को स्वरूपता को अतिक्रान्त नहीं करता। वहभी 


विकल्प्य है । ` तथा- 
"एक-एक तस्व मे ३६ तत््वाह्मकता उल्लसित है ।'" इत्यादि ॥४५-४६॥। 


प्रह्न हैकिरूपादिके मध्य से कोई तन्मात्र ही कहीं प्रतिबिम्बित होता है, 
यह पटहूके कहा गया है । यहाँ कहाँ गया है कि रूपाद्यात्मक निखिल विष्व ही एक 
बोध मेही प्रतिसंक्रान्त है । यह क्यों भौर केसे ? सी का प्रतिपादन कररहेर्है- 


प्रतिबिम्ब के भाश्वरयके रूप में प्के दर्पण, पुनः खड्ग भौर उसके बाद 
स्फटिक खूप तीन दृष्टान्त भाये । इनमें स्फटिक मेँ चारो भोर प्रतिबिम्ब होता 
है ष्यों कि वह्‌ चारों भोर से स्वच्छदहै। खङ्खमें दोनों ओर प्रतिबिम्ब पडते है 
भोरदर्पणमेंएकमोरही खूप प्रतिबिम्ब होतादहै। इसमें एक तारतम्य दीष 
पडता है । यहाँ स्फटिक का दृष्टान्त सार्वत्रिक नेर्मल्यातिराय के लिये दिया गया 
है। जेसे स्वतः स्वच्छ स्फटिक मे ख्पादि प्रतिबिम्ब ग्रहण सामर्थ्यं है, 


| 
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एवं बोधस्यापि सर्वतः स्वच्छतवारपादिप्रतिबिम्बग्रहणे सामर्थ्यमिति, एवं च 
स्फटिकादपि भअत्यन्तस्वच्छो बोध इति तात्पर्था्थंः ।। ४७ ॥ 


ननु का नामास्य ततोऽप्यत्यन्तस्वच्छता ? इत्याह 


अत्यन्तस्वच्छता सा यत्स्वाकृत्यनवभासनम्‌ । 
अतः स्वच्छतमो बोधो न रत्नं त्वाकृतिग्रहात्‌ ।। ४८ । 


इह खल प्रकाशः स्वप्रकाशत्वात्‌ स्वात्मन एव प्रकाशते न परस्य 
हत्यन्यानपेक्षणात्‌ वेद्यत्वगन्धमात्रमपि न स्पृशति इति नास्य स्फटिकादिवज्जञा- 
नान्तरग्राह्यत्वं येनाकारावभासयेऽपि स्यात्‌, इह स्वच्छमेव हि भस्वच्छध्य प्रति 
बिम्बं स्वीकर्तुः शक्नुयात्‌ सितदुकलमिव स्फटिकमणिः, न च परप्रमात्रेकरूपं 
प्रकाशामपेक्ष्य भअन्यदधिकस्वच्छं किचिदस्ति यदस्याप्याकारग्रहुणनिपुणं स्यात्‌ 
इति यक्तमुक्तम्‌ 'भत्यन्तस्वच्छता सा यतम्वाकृत्यनव मासनम्‌' इति । स्फटिकादि 
पुनर्ग्रह्मष्वादेतदपेक्षया न स्वच्छं-यथा यथा हि स्फुटावेद्यता तथा तथा स्वच्छ. 
स्वस्याभाव हति भावः, अनेनैव चाभिप्रायेण पूवं 


“ने मंल्यं मुख्यमेतस्य सं विन्नाथस्य सवंत: । 
अंशांशिकातः क्वाप्यन्यत्‌..... ^... ॥\' 


द्ध्यादिना बोधस्य तदितरेषां केषांचन भावानां च स्वच्छत्वस्य मृख्यामुरूयतया 
द्रे विध्यमुक्तम्‌ । एवं दरपणादि स्वच्छं स्फटिकं स्वच्छतरं बोधश्तु स्वच्छतम 
इष्याशयः ॥ ४८ ॥ 


~ - 


उसी तरह बोध मे सार्वत्रिक स्वच्छताके कारण सर्वप्रतिविम्ब ग्रहण सामथ्यहै। 
स्फटिक से भो अधिक स्वच्छता का उत्कर्षं बोधमे है, जिसमे विक्ष्व प्रति- 
बिम्बित टै ।। ४७ ॥। 

यह्‌ ने्म॑ल्यातिशय क्या है ?--हसका वर्णन कर रहे ह- 

अत्यन्त स्वच्छता वही है कि उसमे उसकी अपनी आकृति का अवभासन 
भोनहो। रहन गौर स्फटिक तथा दर्पण मौर खङ्ख ये सभी परप्रकाइयरहैं 
इस लिये परतन्त्र हैँ । वे स्वच्छ-स्वच्छतर हो सक्ते हँ किन्तु बोध स्वच्छतम है । 
भोरों मे स्वाकारावभासदहै। बोधम नहींहै। इसोल्ियि श्लोक ९ मे स्वच्छत्व 
का दवेविष्य उल्लिखित है । अर्थात्‌ बोध ओर बोधेतरदो दो भेद अंशाशिकराथं 
मे दिये गये हैं । दर्पण स्वच्छ है। स्फटिक स्वच्छतर है। बोध सर्वातिशायी 
उल्कषं वाला भर्थात्‌ स्वच्छतम है ।। ४८ ॥ 


= ~> --- यक 





नाक 
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तदेवं सं विलपति बिम्बेन विश्वस्य सर्वतः संभवत्यपि बाह्य प्रतिबिम्बसाम्ये 
भस्ति करिचत्ततो युक्तिबलानीतो विशष इत्याहु 

प्रतिबिम्बं च बिम्बेन बाह्यस्थेन समप्यते । 

तस्यैव प्रतिबिम्बत्वे कि बिम्बमवशिष्यताम्‌ ।\! ४९ ॥ 


इह खल मखादिना बाह्येन बिम्बेन दपंणादौ प्रतिबिम्बं समर्प्यते इत्यत्र 
तावन्न कस्यापि विमतिः, यदा पुनस्तस्य बिम्बल्वेन संमतस्य बाह्यस्येव प्रति 
बिम्बत्वमुपगम्यते तदा कनाम बिम्बप्रतिबिम्बापंणक्षमं वस्तु अवशिष्यताम्‌, 
न किचिदपि संभवतोयर्थः। नहि यथा ॒ज्ञानाद्िच्छिन्नो नीलमसुखादिरथस्तथा 
ततोऽपि विच्छिन्नमर्थान्तरमस्तोति कस्याप्यभ्युपगमः । ४९ ॥ 

ननु यद्यप्येतदेवं तथापि निनिमित्तमेव कथं प्रतिबिम्बमुदियात्‌ ति, 
तत्र बिम्बभूतं किचित्कारणं वक्तव्यम्‌ ? इत्याशंक्याह 

यद्वापि कारणं {किचिद्‌ बिम्बत्वेनाभिषिच्यते। 

तदपि प्रतिबिम्बत्वमेति बोधेऽन्यथा त्वसत्‌ ।। ५० ॥ 


इस प्रकार संविसप्रतिबिम्ब के द्वारा समग्र विश्व का समुद्भव होता है 
फिर बाह्य प्रतिबिम्ब की समानता मे कोई सत्तक संगत वेशिष्स्य को कलना 
यहां है । वही कह्‌ रहे है 
बाह्यस्य बिम्ब मृख है । उसके द्वारा दर्पण मे प्रतिबिम्ब का समर्पण 
होता है । यह्‌ तथ्य प्रत्यक्षसिद्ध है । यहा तो बाह्यस्थित उस बिम्ब मे हौ प्रति- 
बिम्ब की अनुभूति हो रहो है । यह्‌ प्रतिबिम्ब है-एेसा बोध हो रहा हे । फिर 
बिम्ब अवशिष्ट ही कहां रहूता है ? जव बिम्ब ही नहीं है, तो उससे उत्पन्न 
प्रतिबिम्ब को कल्पना भौ नहीं हो सकतो । यह स्पष्ट है कि ज्ञान केम तिरिक्त 
किसी पदां नील-पोत, सुख-दुःख आदि की सत्ता हौ स्वीकायं नहीं है । इनसे 
जिनकी स्वयं सत्ता ही नहीं है, पदार्थान्तर की उत्पत्ति भो असंभव है ॥४९॥ 


मान लिथा कि यह्‌ सिद्धान्त सत्य पर आधारित है परन्तु यह सोचने 
कोवबातहैकि बिनाकारणके का्ंरूप प्रतिबिम्ब का उदयही केसे होता 
है ? वहां बिम्ब रूप कोई कारण तो होना ही चाये । इस पर कहं रटे है 
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भत्र खल्‌ बिम्बत्वेन यत्किचन प्रतिबिम्बार्पणक्षमं कारणमिष्यते तत्कि 
बोधादनतिरिक्तमतिरिक्तं वा ? अनतिरिक्तत्वे तत्‌ उक्तयुक्त्या प्रतिबिम्बमेव न 
बिम्बम्‌, अतिरिक्तत्वे च बुद्धयमानत्वाभावात्‌ तन्न किंचिदेव इति युक्तमुक्तं 
“तस्येव प्रतििम्बत्वे करि दिम्बमवक्शिष्यताम्‌' इति ॥ ५० ॥ 


एतदंवोपसंहूरति 
इत्यमेतत्स्वसंवित्ति = वृढन्यायास्प्ररक्षितम्‌ । 
सास्नाज्यमेव विश्वत्र प्रतिबिम्बस्य जम्भते ॥। ५१ 


एवकारो भिन्नक्रमः तेन प्रतिबिम्बस्यैव, न पुनजिम्बस्यापीत्य्थंः, 


विश्वत्रेति-न पुनर्बाह्ये मुखादौ, तत्र हि निम्बप्रतिनिम्बयोद्रयोरपि सामर्थ्य. 
मिति भादः ॥ ५१ ॥ 


ननु तथोः परस्परसपिश्नत्वात्‌ कथं बिम्बामावे प्रतििम्बस्यैव सद्भावः ? 
इत्याह 


ननु बिम्बस्य विरह प्रतिबिम्बं कथं भवेत्‌ । 
क कुर्मो दश्यते तद्धि ननु तद्‌ बिम्बमुच्यताम्‌ ।॥ ५२ ॥ 





प्रन तो यही है । यहां बिम्ब खूप जिस कारण को हुम भपनी वृत्तयो के 
भमृत स भभि्षिचित करना चाहते ह, क्या वह बोध रूप ही है मथवा वोध के 
भतिरिक्त है ? यदि बोधरूपहै, तो प्रतिबिम्ब मात्र ही सिद्ध हुभा । यदि उसे 
भर्तिरक्त कहँ तो यह्‌ बात बुद्धिके स्तर प्र जंचतीही नहीं । इस लिये वहु 
भसत्‌ हो है । भतः शलोक ४९ की उक्ति युक्ति-संगत है कि “तब बिम्ब हौ नहीं 
बचा' ॥५०॥ 


इस विषय का उपसंहार कर रहे है- 


इस प्रकार स्वातेमसंवित्ति के भकाटथ तकं रूपी अस्त्र से रक्षित 
प्रतिबिम्ब का साभ्नाज्य सर्वतोभावेन समुल्लसित है। जहाँ तक बाह्य मुख 
भादि का प्रष्न है, वहां तो बिम्ब प्रतिबिम्ब भाव अनुभव सिद्ध ही है ॥५१॥ 

प्ररनहैकि उन दोनों के परस्पर सापेक्षहोनेके कारण क्यों बिम्ब के 
भमावमे भी प्रतिबिम्बकाहौ सद्भाव है ? इसका उत्तरदे रहै है- 


बिम्ब के अभावमें प्रतिबिम्ब नहीं होना चाहिये। पर कियाक्या 
जाय ? वहतो दीखही पड्ताहै। यदि किसी की इच्छा उसे ही बिम्ब कहने 
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एतदेव समाधत्त कि कुम इत्यादिना, दश्यते इति-नहि दृष्टेऽनुपपन्नं 
नामेति भावः। ननु न खलु वयं दृष्टमपहनुमहे यदेवमुच्यते कि तु दृश्यमान- 
मिदं विश्वं प्रतिबिम्बतया न वाच्यमपि तु विम्बतया इत्यभिद्म इत्याह ननु 
तद्बिम्बमुच्यताम्‌ इति ॥ ५२॥ 

एतदेव निराकरोति 

नैवं तल्लक्षणाभावाद विम्बं किल किमुच्यते । 

अन्यामिभरं स्वतन्त्रं सद्धूसमानं मुखं यथा ।! ५३ ॥ 


तल्लक्षणाभावादिति - बिम्बलक्षणायोगात्‌, कि नाम बिम्बलक्षणस्‌ ? 
इत्याहु ( बिम्बमित्यादि ) अन्यामिश्रमिति-सजातीयविजातीयव्यावृत्तमित्यर्थः । 
भत एव स्वतन्त्रं स्वरूपमात्रनिष्ठं -परस्य परनिष्ठतानुपपत्तेः, तथात्वे हि 
स ततः पृथगेव न भवेदिति भावः। एवं रूपत्वे चास्याबाधितत्वमेवास्ति प्रमाण- 
मित्युक्तं “भासमानमिति' ॥ ५३॥ 


एवं बिम्बलक्षणानन्तरं तत्तुल्यकक्ष्यतया लक्षणोयस्य प्रतिबिम्बस्य 
पीठिकाबन्धं कतु तदाधारस्य तावत्‌ सर्वंवादिसिद्धतां द्योतयितुम्‌ 





कीहो, तो वह कहे । तथ्य मे कोई अन्तर पड़ने वाला नहीं । इस द्श्यमान 
विश्व को यदि कोई प्रतिबिम्ब कहने से संतुष्ट नहीं है, तो वह इसे विम्ब कट्‌ 
कर सन्तोष कर सकला है ॥५२॥ 


इसका ही समाधान प्रस्तुत कर रहे ह- 


वास्तव में उसमे बिम्ब का लक्षण घटित नहींहोरहादहै। प्रष्न करते 
हैकि विम्बकरालक्षणक्याहै? द्‌सरो अर्धालोमे विम्ब की परिभाषा टेरे 
है {- विम्ब किसी भी अवस्था में दूखरेसे चाहे वहु सजातीयहो या विजा- 
तोय, मिश्रित नहीं होता । २--वह्‌ स्वतन्त्र होता है । जो दूसरे को अपेक्षा नहीं 
रखता वहो स्वतन्त्र होता है । इस लिय यह्‌ स्वह्पमात्र निष्ठ होता है । ३- 
इन गुणों से भधिष्ठित होने के कारण वह्‌ निर्बाध खूप से भासमान होता है । 
इन तीन लक्षणों से लक्षित बिम्ब होता है ॥५३॥ 

इस प्रकार विम्ब को परिभाषा करने के बाद इसी श्रेणी के योग्य लक्षणीय 
प्रतिबिम्ब की पृष्ठमूमिको प्रस्तुत करने के लिये, उसके आधार की सर्ववादि. 
संमत स्थिति द्योतित करने के ल्यि- 
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'निजधम्रहाणेन पररूपानुकारिता । 
प्रतिबिम्बात्मता सोक्ता खडगादशंतलादिवत्‌ ।' 


ति प्रज्ञालद्भारकारिकार्थं गर्भीकारेण लक्षणमाह 


स्वरूपानपहानेन पररूपसदृक्षताम्‌ । 
प्रतिबिम्बार्मतामाहूः खडगादशंतलादिवत्‌ ।\ ५४ ॥। 


टह दर्पणदिस्तनुत्वपरिमण्डलत्वाद्यात्मनः स्वस्यासाधारणस्य द्पस्थाप- 
रित्यागेऽपि परस्य मुखादेः संबन्धिना रूपेण यत्‌ सादृश्यं तदेव प्रतिबिम्बात्म- 
त्वं न तु तद्रूपतासादनमेव इति सर्वं एव वादिन आहुः, नात्र कस्यापि विप्रति- 
पत्तिरिति भावः । तादरप्ये हि छक्ष्णेकवपुषोऽपि दर्पणस्य निम्नोन्नतमुखप्रतिबिम्ब- 
परिग्रहे छक्ष्णत्वा मावो भवेत्‌-नग रादिप्रतिबिम्बयोगेऽनेकलूपपरिग्रहात्‌ दपंणस्य 
भानैक्यं स्यात्‌, तेन यथा चित्रज्ञानस्य अनेकवेदनेऽपि चित्रपतङ्कादौ एकत्वान- 
पायात्‌ अनेकसद्‌शाकारतया एकत्वमेव नानेकत्वम्‌, एवं द्पंणादेरप्यनेकप्रति- 
बिम्बयोगे न अनेकरूपत्वमिति नानैक्यप्रसङ्खः मपि तु तत्सादुश्यमात्रमेव, न च 

“स्वधमं को न छोडते हुए पर रूप कौ अनुकृति ही जिसका स्वभाव है, 
वही प्रतिबिम्बात्मकतादै। वह्‌ खद्ध गौर आदशशं के तल फलकं पर पुलकित 
होती है ।'' इस प्रज्ञालङ्कार की उक्तिकासार ग्रहण कर भपनौ परिभाषा 
दे रहे ह - 

प्रतिबिम्ब की परिभाषामेंदो बाते विचारणीयहै। १-स्वख्प का 
परित्याग उसमें नहो होता गौर २-दूसरे रूप का सादृश्य रहता है । इन दोनों से 
युक्त प्रतिबिम्बात्मकता होती है । दो उदाहरण प्रस्तुत कर रहे है -१-खङ्ख भौर 
२-द्सरा दर्पण का तल । प्रतिबिम्बात्मकता मे इन दोनों को समानता होती 
है । दर्पण अपने छोटे बडे गोल आदि ओर ख्ख अपने ऊम्बे भौर गोल तल से 
युक्त होते दं । अपने खूप का वे परित्याग नहीं करते फिर भो उसमे पड़े बिभ्बित 
मुख भादि रूपों का सादृश्य भी प्रस्तुत करते हँ । इस तरह उनका भपना 
स्वरूप भी स्थिर रहता है भौर दूसरे का सादुक््य भी हो जाता है । यहो प्रति- 
विम्बामकता है । इसमें सादृश्य होता है, ताद्रूप्य नहीं । क्योकि मुख का प्रति- 
बिम्ब पडने पर भी उसकी चिकनाहुट म अन्तर नहीं पड़ता तथा अनेक 
प्रतिबिम्बों जसे नगर या पतङ्गं आदि के पड़ने पर उसमे अनेकता नहीं भातो । 
चित्रवत्‌ इसमें भी अनेकता नही होती । केवर साद्य मान होता है । यह्‌ नहं 
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सादुक्ष्यमात्रादेव ताद्रूप्य, न हि गवयसाद्‌ श्यादेव गौगंवयः, तस्मादिबिम्बसदला- 
कारत्वमेव प्रतिबिम्बधारित्वमिति तात्पर्यार्थः ॥ ५४ ॥ 


एतदेवार्थ द्वारेण संवादयति 
उक्तं च सति बाह्येऽपि धीरेकानेकवेदनात्‌ । 
अनेकसदश्षाऽकारा न॒ त्वनेकेति सोगतेः ॥ ५५ ॥ 
उक्तमिति प्रज्ञालंकारादौ । तदक्तम्‌ तत्र 


तस्मात्सत्यपि बाह्योऽथं धीरेकानेकवेदनात्‌ । 
अनेकसदृशाकारा नानेकंव प्रसज्यते ।।' 
इति ॥ ५५॥ 
नन्वेवमपि प्रतिबिम्बस्य लक्षणं न किचिदुक्तं स्यात्‌ ? इत्याशंकां प्रदय 
तल्लक्षणमेवाह्‌ 


नन्वित्थं प्रतिबिम्बस्य लक्षणं कि तदुच्यते । 
अन्यब्यामिश्रणायोगात्तद्‌ भेदाश्षक्यभासनम्‌ ॥, 
प्रतिबिम्बमिति प्राहृद्पेणे वदनं यथा ।॥ ५६ ॥ 


कहना चाहिये कि सदृशता हो ताद्रूप्य है। गो सदृश होने से गवय गाय नहीं 
हो जाता । इस ल्य यह्‌ कह सकते हँ कि बिम्ब सदुश आकार ग्रहण करना ही 
प्रतिबिम्बधारकता है ॥५५॥ 


इसी तथ्य का अर्थं द्वारा विसंवाद प्रस्तुत कर रहे है- 


कहा जाता है किं “जाकारसहिता बृद्धिर्योगाचारस्य संमता” अर्थात्‌ 
सौगत मतवाद को योगाचार शाखा मानतीरटै कि बुद्धि अनादिवासनाके 
कारण भनेक भाकार वाली भासित होती है । वास्तव मे वहु अनेक नहीं एक 
हीदहै। भ्रजञालंकारमें भी यही कहागयाहैकि बाह्य अर्थोके रहते हृए भी 
बुद्धिएक ही होतीहै। मात्र ग्राह्य ग्राहक के भेद से अनेक वेदन का सादुश्य 
प्रतीत होने लगता है । बाह्य प्रतिबिम्बो के योग के कारण अनेकं प्रतिबिम्ब 
योग होने पर भी वहु भनेक नहीं होती । १तिविम्बात्मकता मे सादृश्य मात्र 
है, तार्य नहीं ॥५५॥ 


इतना वर्णन करने पर भी प्रतिबिम्ब के लक्षण के विषयमे तो कु 
नहीं कहा गया । इस लिये उसका लक्षण ही यहाँ वागत कर रहे है- 
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इह खल सवं एव वादिनस्तत्प्रतिबिम्बमाहुः यदन्येन स्वाधिकरणमृतेन 
द्पंणादिना या व्यामिश्रणा तादात्म्यं तया योगात्तदनतिरिक्तत्वाद्धेतोः, ततोऽ 
नयस्मात्‌ तदाकारग्रहणसदिष्णोद्पणादेभेदेन पृथक्स्वातन्त्येणाशक्यं भासनं 
यस्य॒ तत्‌, तत्परतन्त्रमित्यर्थः । अनेन चास्य बिम्बवेपरीत्यं दशितम्‌, तद्धि 
अन्यामिश्रं स्वतन्त्रं चेत्युक्तम्‌ । एतच्च पूर्वमेव बहूक्तम्‌ इतीह न 
पुनरायस्तम्‌ ॥ ५६ ॥ 

एतदेव प्रकृते योजयति 


बोधमिश्रमिदं बोधाद्धदेनाश्क्य भासनम्‌ । 

परतस्वादि बोधे कि प्रतिबिम्बं न भण्यते । ५७॥ 

इदं खलु तत्त्वभुवनाद्यात्मकं विश्वं बोधे प्रतिबिम्बं किं न भण्यते -भव- 
यमेवाभिधातव्यमित्यर्थः, यस्मादिदमपि दर्पणेनेव मुखं बोधेन प्राप्ततदेकात्म्यम्‌, 
अत एव द्पंणादिव मुखस्य बोधादूभेदेन पृथगशक्यं भासनं यस्य तत्‌ नहि 
प्रकाशमन्तरेण किचिदपोदं भावजातं स्फुरदिति भावः, यदुक्तम्‌ 





---~-- ` 





प्रतिबिम्ब क्या है ? यह्‌ प्रष्न स्वयम्‌ उपस्थित कर स्वयं परिभाषाभी 
दे रहे है-अपने से भन्य मौर भपने आश्रय (भाधारभूत दपण) से व्यामिश्रित 
अर्थात्‌ तादात्म्य भाव युक्तहोनेके कारण आश्रय से पृथक्‌ जिसका स्वतन्त्र 
अवभासन मशक्यहो वही प्रतिविम्बहै। दष्टान्तसरूपमें दर्पण भौर मुखको 
लियाजा सकतादहै। मुखसे दर्पण भन्यहै। दर्पणमे मुख की छाया पडती है। 
ट्स तरह दर्पण आश्रयहो जाताहै। भआश्रयसे उक्त छाया का तादात्म्य 
सम्बन्ध है । उसते पृथक नहीं हो सकतो, स्वतन्त्र नहीं हौ सकती वरन्‌ परतन्त्र 
है मौर उसमें तादात्म्य भाव से भासनमभो होता है। एेसी विश्ेषताभों से युक्त 
ही प्रतिबिम्ब होता है ॥५६॥ 


इसी तथ्य को प्रकृत से योजित कर रहे है- 


यह विश्व, बोध से उसी तरह तादात्म्य भाव से मिला हुभा है जसे मुख 
दर्पण के साथ तादात्म्य भावसे मिध्रितहै। जेसे द्पंणसे मुखका भेदभरा 
भासन भशक्य है, उसो तरह बोधसे विश्वको अलग कर नहीं देखा जा 
पकता । यह्‌ सिद्धान्त होहै कि प्रकाश बिना यहाँ कोई पदा्थं प्रकाशित नहीं 
हो सकता । कहा गया है कि, 
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'तत्तद्रूपतया ज्ञानं बहिरन्तः प्रकाशते । 

ज्ञानाद्‌ते नाथसत्ता ज्ञानरूपं ततो जगत्‌ ॥ 

नहि ज्ञानादते भावाः केनचिद्विषयीकृताः । 

ज्ञानं तदात्मतां प्राप्तमेतस्मादवसौीयते ।।' इति । तथा 

"युगपद दनाज्ज्ञानज्ञेययोरेकरूपता ।' इति ॥।५७॥ 

तदेवं प्रतिबिम्बलक्षणयोगेऽपि विश्वस्य यदि निनिमित्तमेव बिम्बल्व- 

मुच्यते तदुच्यतां को दोषः, एष खलु नास्ति विवादः- न चात्र विदृषां भरः, 
ते हि वस्तुन्येवाभिनिविष्टाः, तच्च नान्यथाकतु शक्यं-प्रतिबिम्बलक्षणयोगस्यै- 
वात्रोपपादितत्वात्‌ बिम्बलक्षणस्य च योजयितुमशक्यत्वात्‌ । तदाह्‌ 


लक्षणस्य व्यवस्थेषाऽकस्माच्चेदिबम्बमुच्यताम्‌ । 
प्राज्ञा वस्तुनि युज्यन्तेनतु सामयिके ध्वनौ ।॥ ५८ ॥ 
अकस्मादिति निर्हृतुकमिष्यर्थः ॥ ५८ ॥ 


“ज्ञान दही उनउनलू्पोंमे बाहर मौर भीतर सर्वत्र प्रकाशितहो रहा 
है । ज्ञान के मतिरिक्त किसी वस्तु को सत्ता स्वीकायं ही गही है । इते यह्‌ 
सिद्धद्ैकि ग्रह॒ जगत्‌ भौ ज्ञान रू्पहीहै। ज्ञान के विना पदार्थं को अनुभूति 
किसो के द्वारा नहीं की जा सक्तो । इस लिये यह्‌ निचय है कि ज्ञान भौर पदार्थं 
तादात्म्य भाव से अवस्थित ह|" तेथा- 

"ज्ञान भौर ज्ञेय का एक साथ संवेदन होने के कारण दोनों की एक 
रूपता है ।'' इत्यादि ॥५७॥ 

इसा प्रकार विक्ष्व भो प्रतिबिम्ब को परिभाषा से परिभाषित है, यह्‌ 
प्रमाणित हो जाने पर भौ यदि बिना कारण की खोजबीन किये ही उसे बिम्ब 
कहं तो किये क्या दोष होता है ? वस्तुतः यह तो विवाद का विषयदही नहीं 
है । इस विषय मे विद्रदर्गका कोई आग्रह्‌ भी नहींदहै। वस्तु मात्रे ही उनका 
भभिनिवेशा है । उसको किसी अवस्थामे ्ुठलायाः नहीं जा सकता क्यों कि 
प्रतिबिम्यके पूर्णं लक्षण हसे घटितं भओौर बिम्ब को परिभाषा इम पर 
चरितार्थं ही नहीं होती । यहो कहु रहे है- 

अकस्मात्‌ अर्थात्‌ अकारणहो इसे बिम्ब कठ्ते रहें, इसमे कोई ओचित्य 
नहीं । बुद्धमान पूरुष कोभा कानलेजारहादहै इस पर व्रिदवास नौं करते। 
वे तथ्यका ध्यान रखते भौर तथ्य तो लक्षण के अनुसार व्प्रवस्थित्‌ 
होता है ।५८। 
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ननु तल्लक्षणथोगाद्विरवस्य प्रतिनिम्बत्वं यदुच्यते तदास्तां, नारमाकमतर 
अभिनिवेशः, तस्य पुनविम्बाख्यं कारणमन्तरेण सद्भाव एव कथ स्यात्‌ ? 
दत्यादाकथाह्‌ 
नन्‌ न प्रतिबिम्बस्य विना बिम्बं भवेत्स्थितः । 
एतदेव प्रतिविधत्ते 
कि ततः प्रतिबिम्बे हि बिम्बं तादात्म्य वृत्ति न ॥५९ ॥ 
करि तत इति- निम्बं चेन्नास्ति ततः कि, न किचिदपोत्यर्थः, न हि प्रतिबिम्बे 
हिशिपात्व इव वृक्षत्वं विम्बमेकात्म्येन वर्तते, येन विम्बामावे प्रतिबिम्बमपि न 
स्यात्‌ ॥५९॥ 
तदाह 
अतश्च लक्षणस्यास्य प्रोक्तस्य तदसंभवे । 
न हानिहंतुमान्रे तु प्रह्नायं पर्यवस्यति ॥६०।। 
अत॒ इति--बिम्बप्रतिबम्बयोस्तादातम्यवृत्तित्वाभावात्‌, परोक्तस्येति 
अर्थाद्विकष्वविषये, तदसंभव इति बिम्बाभावे । ननु न वयं प्रतिबिम्बलक्षणे 
विवदामहे, किं तु बिम्बं विना तत्कथं भवेदिति ब्रूमः, नहि निनिमित्तमेव 
भावानां संभवो न्याय्य ? इत्याशंक्याह, हेतुमात्र इत्यादिना, हतुश्च द्विविधः- 








प्रन है कि उन लक्षणों के भनुसार विश्व कौ प्रतिबिम्बात्मकता सिद्ध है-- 
यह मान लिया । इसमे कोई अभिनिवेश की बात नहीं । किन्तु यह्‌ बात तो 
अवह्य विचारणीय है कि विना बिम्ब नामक कारण के प्रतिबिम्ब का सद्भाव 
कैसे संभव दहै? इसीका समाधान कर रहे 

विम्ब के विना तो प्रतिबिम्ब की उत्पत्ति ही नहींहो सकती ? इस 
प्रन काही प्रतिविधान कर रहे कि, इससे क्या हुभआ ? मत रहे बिम्ब । 
प्रतिबिम्ब में बिम्ब की तादात्म्येन स्थिति नहीं है । शिशपा वृक्ष है । शिशपात्व 
मे बक्षत्व की तरह प्रतिबिम्ब मे वृक्ष ङूपी विम्ब को तादाह्म्येन स्थिति कहां है ? 
जिससे यह कहा जाय कि बिम्ब के अभाव मे प्रतिबिम्ब नहीं बन सकता ॥५९॥ 

वही कहु रहे रहै 

हस लिये विम्ब भौर प्रतिबिम्ब दोनों में तादात्म्य वृत्ति के भभाव के 
कारण विशव के सम्बन्ध मे बिम्बत्व की अराक्यताही सिद्ध होती है। इस 
मान्यता मे कोई हानि नहीं है । प्रतिबिम्ब के लक्षण के सम्बन्धमें तो कोई 

श्रीत०-र४ 
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उपादानं निमित्तं च, उपादानं यथा घटादौ मृदादि, निपित्तं यथा तत्रेव दण्डादि, 
प्रतिबिम्बस्य च बिम्बं नोपादानकारणं, तद्धि घट इव मृत्स्वषूपविकारमासाद्य 
कार्यानुगाभिस्वेन वर्तते, नैवमत्र विम्बं, प्रतिविम्वबोदयेऽपि तस्याविकृतस्येव 
पथगुपलम्भात्‌, तेनात्र दण्ड दव घटे निमित्तकारणं विम्वम्‌ ॥६०॥ 
ततश्च निपित्तकारणविषय एवायं प्रह्नो नान्यत्र, इव्याह्‌ 
तत्रापि च निमित्ता्पे नोपादाने कथंचन । 
निमित्तकारणानां च कदाचित्क्वापि संभवः ।।६१।। 


त च निमित्तकारणानां सर्वभविकयेव संभवो भवेत्‌, इत्याह ~ निमित्त 
इत्यादि, इहु खलु दण्डपरिहारेणापि स्वकराहत्येव चक्रं भ्रामयन्‌ कूम्भकारः 
कुम्भं कुर्यात्‌, मृत्परिहारेण पनरतिनिपूणोऽपि कुम्भकारः कुम्भं कत्‌ न शक्नुयात्‌ 
अतश्चोपादानकारणवत्‌ नाव्यं निमित्तक्रारणोपयोगः, तेन विम्बं विनापि 
प्रतिबिम्बं भवेत्‌--तदुत्पादनसमर्थंस्य तत्प्रतिनिधिभूतस्य कारणान्तरस्यापि 
भावात्‌ ॥६१॥ 


विवाद ही नहीं । किना तो यह्‌ दै कि बिना निम्ब हेतु के प्रतिबिम्ब होगा 
ही कैसे ? इसका समाधान हेतु मात्रके विमर्शमे ही पर्यवसितहो जाताहै। 
हेतु दो प्रकारके होतेरह। १--उपादान भौर २-निमित्त। मिसे घड़ा 
बनता है। इसमे मिद्ध उपादान कारणहै। दण्ड, चक्र भौर चौवर आदि से 
भी घडा बनता है । ये निमित्त कारण । बिम्ब प्रतिबिम्ब का उपादान कारण 
नहीं है । प्रतिबिम्ब मिद्री के भाकार परिवर्तनसे घडेकी तरहु बिम्ब से नहीं 
जनता भपितु अविकृत रूप से स्वतन्त्र उल्लसित टै । हां दण्डपे घट की तरहु 
यहु निमित्त कारण ही प्रतीत होता है ॥६०॥ 


अव निमित्त कारण के सम्बन्धमे विचार कर रहै ह 


समे भो निमित्त कारण सर्वाशातया लागू नहीं होता । कुम्भकार अपने 
हाथसे भो चक्र चला सकताहै। इस तरह केवल दण्ड दही निमित्त नहीं रह्‌ 
जाता ! उपादान कारण तो सर्वाह्ितया अनिवार्यं है । निमित्त एेसा नहीं होता । 
निमित्त कारण मे कारणान्तरों को सम्भावना बनी हई है। अतः कह 
सकते हैँ किं बिम्ब के विना भी प्रतिबिम्ब का उत्पादन संभव है ॥६१॥ 
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तदाह 
अत एव पुरोवतिन्यालोके स्मरणादिना । 


निमित्तेन धनेनास्तु संक्रान्तदयिताकृतिः ।\६२॥। 


अत इति--बिम्बाभावेऽपि निमित्तान्तरेण प्रतिबिम्बोद्यादस्य संभवात्‌, 
आलोक इति-- तस्य रूपप्रतिविम्बग्रहुणसदिष्णुत्वात्‌, घनेनेति-भावना- 
स्मतामापन्नेनेदर्थं, अन्यथा हि सर्वेस्येव स्मरतः सर्वंदेव पुरःस्मर्यमाणं भायात्‌ । 
मत्र तावरद्विम्बं नास्ति दयिताया देशादिविप्रकृषटत्वेन भसंनिहितत्वात्‌, मय च 
तत्कायं प्रतिविम्बं दुष्यते इत्यत्र स्मरणादिना निमित्तान्तरेणावश्षयं भाग्यम्‌ नहि 
निनिमित्तमेव प्रतिसंक्रान्तायाः कान्ताया विच्छेदेन कादाचित्कः प्रतिभासो 
भवेत्‌ ॥६२॥ 
तदाह्‌ 
अन्यथा संविदारूढा कान्ता विच्छेदयोगिनो । 
कस्मादड्‌ाति न व संविद्‌ विच्छेदं पुरतो गता ।\६२।। 


अन्यथा--स्मरणादिना निमित्तान्तरेण यदि प्रतिसंक्रान्ता कान्ता न 
स्यादित्यर्थः, संविदारूढेति - नहि संविदमारूढस्य वस्तुनो विच्छेदेन नानं 
भवेदिति भावः, संविदो विच्छेदे हि जाञ्यापत्तेनं किचिदपि स्फुरेत्‌, इति सवं 
मिदमन्धं स्यात्‌ । संविदारूढं च वस्तु संवेद्यमानत्वादेव, न ततोऽधिकम्‌, इति न 
तदपि विच्छेदेन भायात्‌, भत आह्‌ "न वे संविद्विच्छेदं पुरतो गता" इति ॥६२॥ 
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वही कह रहे है 

स लिये कभी-कभी स्मरणन्ील व्यक्ति को प्रकाश मे भो अपनौ त्रिया 
की आकृति सी संक्रान्त अनुमत हो जाती दै । स्मृति की घनता यहां कारण 
बन गयी । सब को सदा यहु अनुभूति नही होती । स्मरण सूप निमित्तान्तर 
से भी कायं रूप प्रिया की आकृति सदृश प्रतिबिम्ब हो जाता दै ॥६२॥ 

वही कह रहे ट - 

बिम्ब के अभाव में दूसरे स्मरणदि निमित्त कारणों से यदि प्रतिविभ्व 
को उत्पत्ति नहीं मानेँगे तो मान्यता हो ध्वस्त होने लगेगौ । संविद्‌ म॑ अख्ट 
आकृति संवेद्यमानता से ही प्रतिबिम्वित होती दहै । संविद्‌ शाइवत प्रकेत 
है । उसमें विच्छेद नही होता ! यदि कान्ता संविद्‌ मे प्रतिविभ्बित तरै तो उसका 
भान भो प्रतिबिम्बवत्‌ नि्ित्तान्तर से अनिवार्यतः मान्य दै ॥६३।। 
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॥विप्रलोपः स्यात्‌ ? सल्यं--नह्‌ परां संविदमपेक्ष्य भेदगन्धमात्रमप्यस्तीति सवं 
संविदेव, इति--कि नाम ग्राह्य ग्राहकं व।पि स्यात्‌, सैव पुनः स्वस्वातन्त्यात्स्वं 
रूपं गोपयित्वा यदा संकुचितज्ञानात्मतामवभासयति तदायं सकलो ग्राह्यग्राद्‌- 
कात्मा भेदन्यवहा रः, तदाह 


| 
| ननु यद्येवं तहि म्राहयग्राहुकभाव एव न भवेत्‌, इत समग्रन्यवहार- 


| भत एवान्तरं किचद्धीसंज्ञं भवतु स्फुटम्‌ । 
यत्रास्य वच्छिदा भानं संकल्पस्वप्नदह्ञेने ।६४।। 

| भत एव--परसंविदयपेक्षया विच्छेदासंभवाद्धेतोः, किचित्संकुचितप्रमा- 
॑ त्रात्म सुस्फुटं निविकल्परूपं ज्ञानसंज्ञमान्तरं परसंवित्प्रमेययोर्मध्य्वति 
। + 
| भवतु, यत्रास्य प्रतिबिम्बस्य, विच्छिदा भेदेन, संकल्पत्त्वस्वप्नादो भानं भवेत्‌ - 
| विरहिण हि संकल्पादावपि बिम्बाभावात्तोव्रतरस्मरणादिनिमित्तान्तरसंनिधा- 
| 

| 

| 

| 





पितमेव कान्ताप्रतिनिम्बं भायादिति भावः ।॥ ६४॥ 


एवं बहिः स्मृत्यादौ यथा बिम्बाभावेऽपि निमित्तान्तरेण प्रतिबिम्बं 
भवेत्तथा इहापि, इत्याह 
अतो निमित्तं देवस्य शक्तयः सन्तु तादृशे । 
यदि यह्‌ मानेगे-तो ग्राह्य ग्राहक भाव केसे होगा? सारा व्यवहारहौ 
= लुप्त हो जायेगा । हो जाय, पर यह्‌ ध्रुव सत्यहै कि परासंविदूमे भेदको 
लेश मात्र कल्पना नहीं की जा सकती । सब कु संविद्‌ ही है । ग्राह्य ्राहक 
भाव तो उसके संकोच के कारण होता है । यही कह रहे है- 


॥ इस ल्यि यहु मानना पडेगा कि संवित्‌ भौर प्रमेयके मध्यमे "धोः 
॥ | नामक कोई संकुचित प्रमाता शूप तत्व है, जहां संकल्प भौर स्वप्न भादि में 
॥| भेदकाभान होतादहै। वियोग मे भी प्रियकी आकृति के दर्शन हौ जति 
1. है ॥६४॥ 

| | बाह्य स्मृति मादि में जैसे बिम्बाभाव मे भी दूसरे निमित्त से प्रतिबिम्ब 

| || की उत्पत्ति हो जाती है । उसी तरह यहां भी होता है । यही कह रहेर्है 

| इस लिये शाइवत द्योतमान चित्तततव रूप देव की इच्छा, ज्ञान भौर क्रिया 


॥. शक्तियां ही निमित्त हं (तो कोई विप्रतिपत्ति नहीं) शक्तियों के सम्बन्ध में 
॥। कहा गया है- 
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भतः--उक्तात्‌ निमित्तकारणमाश्रसब्यपेक्षत्वलक्षणाद्धेतोः, देवस्य दयोत- 
नात्मनश्चित्तत्वस्य, तादृशे विषवप्रतिबिम्बने, ज्ञानक्रियाद्याः शक्तयो निमित्तं 
भवन्तु, एवं न कश्चिदटोषः सभाग्यते इत्यथः । शक्तयश्च 
'बहुशक्तित्वमप्यस्य तच्छक्त्येवावियुक्तता ।' 

इत्यायक्तयुक्तया स्वातन्त्यशक्तिमात्रपरमार्था एव, इति निजेद्वयंमात्रादेव भस्य 
स्वात्मनि विदवाकारधारित्वम्‌ -इति पिण्डार्थ, यदुक्तं श्रो प्रत्यभिनज्ञाकृता 

"तश्र त्वपेकादुपाधेस्तदाकारत्व, 

चित्तस्वस्य तु निजेश्वर्यात्‌ ।' 
दति । अनुप्रत्यभिज्ञाकृताप्यनेनेवामिप्रायेण 


'नाथ त्वया विना बिम्बं स्वच्छ स्वात्मनि दशितम्‌ । 

प्रसेना दर्पणेनेव प्रभावादुूावमण्डलम्‌ ।\' इत्याद्युक्तम्‌ । 
तदेवं विश्वचिह्पतिबिम्बत्वमेवोपसंहरति 
हत्थं विष्वमिदं नाथे भैरवोयचिदम्बरे । 
प्रतिबिम्बमलं स्वच्छे न खल्वन्यप्रसादतः ।॥ ६५ ॥ 


“बहुत शक्तिशाकिता का अर्थं है-उन शक्तियों से समवाय सम्बन्ध पे 
शाश्वत संयुक्त रहना ।'' इस युक्ति के अनुसार स्वातन्त्रय-शक्ति-सम्पन्नता ही 
शक्तिमत्ता है । अपने रेदव्यं भाव से स्वभावतः स्वात्म फलक पर हो विद्व की 
आकृति प्रतिबिम्बित हो जाती है । श्री प्रत्यभिज्ञा कार कहते ह 


"“वहूँ तो अपक उपाधि के द्वारा उसमे आकारता मा जाती है। यह्‌ 
केवल चित्तत्व के एकात्म एेह्व्यं भाव का प्रभाव दही है भनुप्रत्यभिज्ञाकार 


मो यहो कहते है - 


“ह नाथ ! तुम्हारे विना ही बिम्ब स्वच्छ स्वात्म दर्पण मे प्रतिबिम्बित 
होता है । दर्पण से ही यह्‌ सिद्ध है कि स्वात्म-प्रमाव से भावजगत्‌ उल्लसित है ॥ ` 
इन सारी उक्तियों से चयोतमान देव की शादवत शक्तियों के प्रभाव काही 
समर्थन दहो रहादहै।॥ 

विश्व चित्‌ का प्रतिबिम्ब है, इस तस्ववाद का भब उपसंहार कर 
रहेहै- 

उक्त प्रतिपादन के निष्कषं स्वरूप यह्‌ सिद्ध हुमा कि स्वात्त्य स्वभाव 
विनाथ भैरव के चित्तत्वामक चिदाकाश दूपी चेतन्य दर्पण मे यह विद्व 
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भन्येति--अन्यमुखाप्रक्षित्वे ह्यस्य स्वातन्त्यं खण्डयतेति भावः, स्वा- 
तन््यं हि विमशं इत्युच्यते, स॒ चास्य मुख्यः स्वभावः, नाह निविमशंः प्रकाशः 
संभवत्युपपद्यते वा, अयमेव ह्यस्य विश्वाका रधारित्वे जडेभ्यो विकोषः-- यत्सर्व 
मामृशतोति, यदुक्तमनेनेव अन्यत्र 
'अन्तविभाति सकलं जगदात्मनीह 
यद्वद्विचित्ररचना मकुरान्तराले। 
बोधः पुननिजविमशेनसारवृत््या 
विश्वं परामृशति नो मक्ुरस्तथा तु ।' इति ॥ ६५ ।: 


स चायमामर्शा न सांकेतिकः, अपितु "चिह्स्वभावतामात्रानान्तरीयकः 
स्वरसोदितः परावाग्रूप' इति सर्वे रुद्धाष्यते, इत्याहू 

अनन्यापेक्षिता यास्य विह्वात्मत्वं प्रति प्रभोः । 

तां परां प्रतिभां देवां संगिरन्ते ह्यनुत्तराम्‌ ।॥ ६६ ॥ 

भनुत्तरामिति--निरतिशयस्वानन्त्ैश्वर्यचमत्कारमयीमित्यथंः, भत एव 


भनुत्त राद्यनन्तलक्तित्रातोल्लेखशालिनीं प्रतिभामित्यर्थः अनेन ! परामर्शोदय- 
क्रमस्याप्यवकाश्षा दत्तः ॥ ६६ ॥ 


| प्रतिबिम्ब रूप स उल्लसित है । इसमे [किसी अन्य के प्रसाद की कोई अपेक्षा नह 


होताहै। यहतथ्यहै कि भन्य के प्रसाद-सहयोगसे शिव का स्वातन्त्य ही 
खंडित हा जायेगा । स्वातन्त्य विमं ही है । यह शिव काश्व" भावदहै, 
निविमरशं प्रकाश को कल्पना भो नहींकीजा सकरती। जडसे चेतन की यही 
विशेषता है कि यह्‌ समग्र का परामर्शक है । इसी से अन्यत्र कहा गया है- 

“वि्वात्मा के चैतन्य दर्पण के अन्तर अवकाश मे समस्त अनन्त वैचिश्य 
भवमासित है । बोघ अपने विमं स्वभाव के बल प्र विष्व को परामृष्ट कर 
लेता है। जड मे [जडदर्पण मे] यह्‌ पराम नहीं होता क्यों कि वहु निधिम 
है 11 ६५॥ 

गौर यह्‌ भामशं सांकेतिक नहीं है । यह्‌ चिद्िमर्शं के अतिरिक्त नहीं है ¦ 
यह रस-स्वरूप भानन्द से उदित है तथा परावाक्‌ स्वरूप है । यहु सर्वसम्मत 
सर्वसमथित तथ्य है। यही कह्‌ रहे है- 

मन्य कौ अपेक्षा जिसे नहीं रहती वहो नान्तरीयक अर्थात्‌ निरपेक्ष होता 
दै । न अन्तरं नान्तरम्‌, तत्रभवम्‌ नान्तरीयम्‌ तदेव नान्तरीयकम्‌ तस्य भावः 
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दह्‌ हि विरवस्य वाच्यवाचकात्मना द्विधा अवभासः, तत्र प्रकाश 
एव प्राधान्येन वाच्यात्मविक्वरूपत्वेन परिस्फुरति" इति विइ्वचित्प्रतिबिम्बत्वो- 
टद्धनेनोक्तम्‌, विमर्शाऽपि तत्तदनुत्त रानन्दाद्यामर्शात्मिनोदेति' इति परामर्शोदयः. 
क्रममप्याह्‌ 


अकुलस्यास्य देवस्य कुलप्रथनश्ालिनी । 
कौलिको सा परा शक्तिरवियुक्तो यया प्रभुः । ६७ ॥ 
इह खलु पूणः श्चिवशक्तयादिप्रत्िनियतव्यपदेश्ासहिष्णुः भनाख्यः 
परपरामर्गात्मा अनुत्तरः, प्रकाश एव परम्‌ तच्वं, स एव च स्वस्वातन्त्रया- 
द्िश्वमवविभासायपुः प्रथमं दिवशक्तिरूपतां स्वात्मन्यवभासयति, यदाहुः- 
'नोम्यनुत्तरनाथस्थ रर्मिचक्रमहं सदा । 
शिवशक्तोति विख्यातं परापरफलप्रदम्‌ ।\' इति । 


भनेनेव चाभिप्रायेण 


"रुद्रश्च स्व्र्शक्तश्च अमनस्के लयं गतौ ।' इत्याद्न्यत्रोक्तं , 
ततश्च 


------- क क क्‌ कि ` र 


नान्तरोयकता । चिद्विमर्शं इसपे युक्त होता है । वही उसकी भनन्यापेक्षिता है । 
प्रभु को विष्वात्मता के प्रति यही व्याप्ति है । इस 'स्व' भावसत्ताको देवो 
रूप अनुत्तर परा प्रतिभा कहते हँ । अनुत्तरा शक्ति निरतिशय स्वातनत्य के 
0ेश्व्यं पूर्णं चमत्कार से शाद्वत युक्त दै । यहु परा शक्ति है । अनन्त शक्तियो का 
उल्लास इसमे समाहूत है । सारा परामशं इसी से होता है ॥६६॥ 


विष्व का भवभास दो तरह से होता है । {-वाच्यात्मक भौर २ वाच- 
कात्मक । प्रकाश ही प्रधानतया वाच्य विव रूप से परिस्फुरित है--यह्‌ तथ्य 
विश्व चिह्प्रतिबिम्ब है, यह्‌ (शलोक ६५) मे कहा गया है । विमशं भो अनृत्तर 
भौर आनन्द भादि रूपमे उदित होता है-इसे परामर्शोदय कटूते हैं । यहो 
क्रमिक ख्पसे कह रहेहै- 

अकुल रूप इस द्योतमान भमनारूथ मौर भनूत्तर देव को कुलास्मकता को 
प्रथित करने वाली शक्ति ही कौलिकी पराशक्ति है । प्रभु इससे निरन्तर भवियुक्त 
है । इस श्लोक मे करल, कुल भौर कौलिकी शब्द विशेषतः विचारणोय ह । 
कुल के विषय मे कहा गया है- 

"“यहू विस्मयरूप चित्रात्मक विद्व जहाँ से उदित होता है गोर जहां 
भस्तहो जाताहै, वही शिव शक्ति खूप भेदका असहिष्णु देवही "कलः 
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'यत्रोदितमिदं चित्रं विश्वं यत्रास्तमेति च। 

तत्कुलं विद्धि सर्वंज्ञ॒ शिवशवितविवजितम्‌ ।\' 
इत्यादिलक्षितादूर्णपरसंवित्तत्वलक्षणात्‌ कुलात्‌ यदन्यदवमासितं शिवलक्ष- 
णमक्रुलं तस्य प्रकाडोकष्टपत्वेन द्योतमानस्य सा परा ॒विङ्वापूरणस्वभावा, 
भत एव 

“शक्तयोऽस्य जगत्कृस्त्नं 


ह्या्यक्तथा कुलस्य शाक्तप्रसरात्मनो जगतो यतप्रथनं तेन शालते तच्छीला, 
भत एव कुले भवम्‌ अकुलात्म कौलं तद्यस्यामन्तस्तादात्म्येन भस्तोति 
"कौलिकी शक्तिः" यथा समनन्तरोक्तरूपः प्रभुरवियुक्तः-तदव्यभिचरितस्वभाव 
दूत्यः, एवं चाकारलक्षणं कलं शरीरमस्य ~ इत्यादयवर्णोऽप्यभिहितः, सोऽपि 
हि देवः 

“नास्योच्चारयिता कशरिचत्प्रतिहन्ता न विद्यते । 

स्वयमुच्चरते देवि प्राणिनामुरसि स्थितः! 


कहलाता है ।" यह्‌ पूर्ण संवित्‌ तत्व रूप है, यही अनुत्तर भौर अनाख्य तस्व ह । 
इससे अन्य केवल प्रकाश रूप से अवभासित शिव स्वरूप अकुल तत्तव है । यही 
शाश्वत श्योतमान दिव को परा शक्ति विशव में व्याप्त है। कहा गया है- 


“सम्पूणं जगत्‌ उसको शक्तियों का (प्रतीक है) "| अर्थात्‌ अकुल रूप 
शिव का शाक्त प्रसारही यह्‌ जगत्‌ है। इसीका प्रथन करनेके कारण यह्‌ 
कुल प्रथन शालिनी कही जातौ है। यही कौलिको शक्ति है' । इका विग्रह 
वाक्य है-कुल मे उद्धत अकुलात्मक कौल . शिव) । यह्‌ कौल जिसमें नान्त- 
रीयकता से अर्थात्‌ तादात्म्य भाव से है--वह्‌ कौलिको शक्ति' है । सो से वहु 
अकुल शिव सदा अवियुक्त है । 'भकुल' शब्द में परामर्शोदय क्रम का भो संकेत 
है । जेसे-म + कुल शब्दच्छेद करने पर “भ' कार रूप वर्णं परामर्शोदय का 
प्रथम प्रतीक ही जिसका 'कुल' अर्थात्‌ शरीर है--वही शिव है। इसी लि 
अकार" को शिव रूप अनृकत्तरतत्तव भी कहते ह । 


“हस का उच्चारण कोई नहीं कर सकता । स्थान भौर करण खूप 
भभिघात से रहित होने के कारण यह्‌ अनाहत है । यह्‌ प्राणियों के हृदय देश 
मे अवस्थित स्वयम्‌ उच्चरित है ( अर्थात्‌ परप्रकाशात्मक यहु शाष्वतद्यो तमान 
देव है) |** 


# 
[न 
॥ 
॥1.. 
१. 
। १ 
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इर्यादयुक्तस्वरूपादनाहतात्‌ स्थानकरणाभिघातोत्थाच्च हतात्‌ रन्दात्‌ उत्तो- 
णत्वेन परपरामर्शशाकिसितत्तरप्रकाशात्मतया सवदैव दयोतमानः, तदुक्तम्‌ 
अनाहतहतोत्तीर्णो महाविषमचिद्‌गतिः । 
वोरहृद्घटूनोद्यक्तो रावो देष्या विजुर्भते \\' इति । 
तस्य च परेव सा शक्तिः क्स्य शरीरस्य यत्‌ प्रथनं तेन इलाघमाना, 
तच्छरीरारम्भिकेत्य्थः, अत एव "कौलिकी" इत्युक्तम्‌, तथाहि--परेव सूक्ष्मा 
कुण्डलिनी शक्तिः शिवेन सह्‌ परस्परसामरस्यरूपमथ्य मन्थकभावात्मक संघटू- 
मासाद्य उत्थिता सती इच्छाज्ञानक्रियारूपतामाश्नित्य रौ द्रीत्वमुन्मुद्रयन्ती श्य क्गाट- 
काकारतामम्बिकात्वमवलम्बमाना उकारातमकशशाद्भुशकलाकारतां ज्येषठात्व- 
मधितिष्ठन्ती च शशिबिन्दूदितक्रालाग्निरूपरेकात्मकविन्दुविश्रान्तस्पष्टरेखा- 
कारतामाभासयति--इत्याद्यवर्णश रोमुल्लासयतीति, तदुक्तं श्रीतन्त्रस द्भावे 
'या सा शक्तिः परा सूक्ष्मा निराचारेति कोतिता ।' 
इत्याद्युपक्रम्य 
'उर्थिता तु यदा तेन कला सूक्ष्मा तु कूण्डलौ । 
चतुष्कलमयो बिन्दुः शक्तेरुदरगः प्रभः ॥ 


इसी लिये अन्यत्र कहते हँ - 

“यह्‌ अनाहत है अर्थात्‌ हत वणो से उत्तीर्णं हे । महाविषम चित्तव मे 
अषिष्ठित हे । वीर (शेव) के हृदय देश मे उद्धाटित होता हे । यह देवो का 
राव शाश्वत विजम्भमाण हे ।'' 

'अ' यह्‌ वर्णं कौलिकी शक्ति का खूप केम है इसका विष्लेषण कर 
रहे है । परा सूक्ष्मा कुण्डलिनी शक्ति शिव के साथ सामरस्य खूप ॒मथ्यमन्यक 
भाव से संघद्रित हो कर उल्लसित होती हे । उस उल्लास में तीन १--इच्छा, 
२-ज्ञान भोर ३-क्रिया शक्तियां होती ह । रौद्र शक्ति को उन्मुद्रित कर 
कुण्डलिनी ही भ्यृङ्खाटक रूप अम्बिका शक्ति का आश्रय लेकर उकारात्मक 
चन्द्रकला का आकार धारण करती है। यह्‌ ज्येष्ठा शक्ति होती हे । पुनः 
शषिविन्दुभों से कालाग्नि रेफ विन्दुं कौ परम्परा से रेखा निकलतो हे इस 
स्फुरणसे ओ वर्णाकृति बनती हे, वह्‌ 'भ' अक्षर होता है । 

(तन्त्र सद्धाव' ग्रन्थ मे "यहु जो परा सूक्ष्मा शक्ति है, इसे निराचारा 
कहते है ।'' यहाँ से प्रारम्भ कर--एकेवेस्थं पराशक्तिस्तरिधा सा तु प्रजायते 
तक इसी तथ्य का वर्णन किया गया ह । उसी का संक्षेप अथं ऊपर दिया 
गया हे । 
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मथ्यमन्थनयोगेन ऋजुत्वं जायते प्रिये । 
ज्येष्ठा शक्ति: स्मृता सातु बिन्दुद्रयसुमध्यगा ॥ 
बिन्दुना क्षोभमायाता रेखेवामृतकुण्डली । 
रेखिनी नाम सा ज्ञेय। उभौ बिन्दू यदन्तगोौ ॥ 
त्रिपथा सा समाद्याता रौद्री नाम्ना तु गौयते। 
रोधिनौ सा समुहिष्टा मोक्षमागंनिरोधनात्‌ ॥ 
शशाङ्शकलाकारा अम्बिका चाधचन्द्िका। 
एकवेत्थं परा शक्तिस्त्रिधा सातु प्रजायते ॥।' इति । 
श्रोवामकेक्वरोमतेऽपि 
श्रिपुरा परमा शक्तिराद्या जातेह सा प्रिये । 


'कवलोकृतनिःरोषबोजाङ्कुरतया स्थिता । 
वामा शिखा ततो ज्येष्ठा श्युङ्गाटाकारतां गता । 
रौद्रौ तु परमेशानि जगद्ग्रसनरूपिणो। 
एवं सा परमा शक्तिरेकंव परमेश्वरो |, 
त्रिपुरा च्रिविधा देवी ब्रह्मविष्ण्वोशरूपिणीौ । 
॥ तरेलोक्यं ‹ संसृजत्यस्मात्त्रिपुरा परिकोतिता ।' इति । 
अनेनैव चाभिप्रायेण अन्यत्रापि अस्य सुष्टिस्थितिसंहारात्मकं धामत्रयमयस्वं 
चोक्तम्‌, तदुक्तं 
| "ऊर्वं तु संस्थिता सृष्टिः परमानन्ददायिनी । 
| पौगूषवर््टि वषन्ती बेन्दवी परमा कला॥ 
अधः संहारकृज्जेयो महानग्निः कृतान्तकः । 
घोरो ज्वलावलीयुक्तो दुधं्षो ज्योतिषां निधिः ॥ 
तयोर्मध्ये परं तेज उभयानन्दसुन्दरम्‌ । 
अवतारः स विज्ञेय उभाभ्यां व्यापकः शिवः ॥ 
परस्परसमाविष्टौ चन्द्रेऽग्निष्टीटिभे शशो। 
चन्द्रं सृष्टि विजानीयादग्निः संहार उच्यते ॥ 
अवतारो रवि: प्रोक्तो मध्यस्थः परमेश्वरः ।' इति। 
श्रोवामकेक्वरी तन्त्र मे भी "त्रिपुरा परमा शक्ति" से आरम्भ कर त्रिपुरा 
परिकोत्तिता ।“ तक यही तथ्य ्वाणत हौ । इसो अभिप्राय से दूसरे स्थान पर भौ 
॥ इसका सृष्टि स्थिति संह राह्मक धाम त्रयल्व भो “ऊर्ध्वे तु' से लेकर (मध्यस्थः 
| परमेक्ष्वरः' तक्र वागत ह्‌ । 


| 
| ट्ह्याय्युपक्रम्य 
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तथा 
कालाग्रिरदात्प्रस॒तं च तेजो 
भूरि स्फुटं दीप्ततरं विचिन्त्यम्‌ । 
ऊध्वं स्थिता चन्द्रकलाच शान्ता 
प्णामितानन्दरसेन देवि ॥\ 
तदोभयोबं ह्भिविषानुयोगा- 
तेजःशशाङौ द्वितौ च यस्मात्‌ । 
तेजःशशाङस्फुटमिध्नितत्वा- 
इ वेत्तदाक त्वैवताररूपम्‌ ॥ 
ततः सकाशत्प्रभवाप्ययौ स्तो 
यस्मादयं विश्वसमग्रभेदः। 
एतच्च विद्वान्विदिताथंभावो 
ध्यायेत युक्त्यात्मचिदकरूपम्‌ ।।' इति ¦ 
तथा 


'ततोऽस्व रोऽक सोमाग्निकलाबीजप्रसु तिभाक्‌ । 
उदेत्येकः समालोकः प्रमाणाथप्रमातुदः ॥' इति । 


तथा “कालाग्निरुद्रात्‌"' से आरम्भ कर “ध्यायेत युक्त्यात्मचिदकं 
रूपम्‌ ।” तक के प्रकरणमें भी इसी का समर्थनदहै। तथा यहु प्रसंगभौ 
'"हसके अनन्तर सूयं, सोम भौर अग्निके कलाबीज की उत्पत्ति में समर्थ; 
प्रमाण, प्रमेय मौर प्रमाता मय एक अभिनव आलोक उदित होताहै। इसी 
तथ्य का समर्थक हे। 
यहाँ परमेश्वर की तीन ही प्रधान शक्तियाँ उल्लसित हँ । उनका इस पद्य 
मे वर्णनकररहेर्है- 
.अ' का शिर रौद्री शक्ति है । मुख वामा है । बाहु भम्बिका है । भौर 


भायुध ज्येष्ठा शक्ति है" इस पद्य मे अभिप्रायकी दृष्टि क्षे चार रूपः 
बतलाये गये है। 
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इह च तिल एव परमेश्वरस्य मुख्याः शक्तयः संभवन्ति हइस्यस्य प्राधान्येन 
तदूपत्वभेवोक्तम्‌, अन्यत्र पुनः 

(अकारस्य शिरो रौद्र वक्त्रं वामा प्रकीतिता। 

अम्बिका बाहूरिव्युक्ता ज्येष्ठा चेवायुधं स्मृता ॥' 
इत्याद्युक्त्या अभिप्रायान्तरेण अस्य॒ चतूखूयत्वमप्युक्तम्‌, तदेवमे वं विधा परैव 
कुण्डलिनो शक्तिरस्य स्वरूपादनतिरिक्ता, इत्युक्तम्‌ "वियुक्तो यया प्रभुः' इति, 
तदुक्तम्‌ 

अकारश्च हकारश्च द्वावेतौ युगपत्स्थितो । 

विभक्तिननियोरस्ति मार्ताम्बरयोरिव ।' हति । 
एवमविभागेऽप्यनयोरेकेक प्राधान्येन स्वरूपमात्रविश्रान्तेरेकवो रत्वं विच्छ क्ति- 
रूपत्वं च ॥ ६७ ॥ 
यदा पुनः 

'न शिवः शद्तिरहितो न शवितिः शिवव जिता । 

यामलं प्रसर सवं "^ वव 11111111 
इत्यादि-- महागुरूदितनीहया मनयोः परस्प रौन्मुख्यात्मकं यामलं रूपं स्यात्‌, 
तदा विष्वसर्गं इत्याह 


ेसी परा कुण्डलिनी शक्ति इसके भतिरिक्त नहीं है। इसीलियि 
कहा गयाहै कि प्रमु इससे शाश्वत अवियुक्त है, भौर भी कहा गयाहै 
कि “ अकार भौर हु कारये दोनों युगपत्‌ स्थित हँ । इन दोनों मे अन्तर. 
वकाश उसो तरह नहीं है, जेसे वायु भौर माकाशमें नहीं है। यद्यपि इनकी 
अविभाग मयी स्थितिहै फिर भी एक एक की प्रधानताको ध्यानम रख कर 
स्वरूप मात्र विश्रान्ति के कारण इनका एक वीरत्व भौर चित्‌ शक्ति रूपत्व भी 
व्यवहार सिद्ध है ॥६७।। 

पूनः “शिव शक्ति से रहित नहीं होते भौर शक्ति शिववजित 
नहीं होती । यह्‌ सारा यामल प्रसार है 1" इत्यादि परम सम्माननीय गुख्जनों 
के कथनानुसार जब इन दोनों का परस्पर भओौन्मुख्य होता है, तभी यामल प्रसार 
होता है । उसो के फलस्वरूप विष्वसगं का समुल्लास होता है । यही कहते ह- 


इनका जो यामलरूपहै, उसे संघटु कते हँ । यह्‌ भानन्द शक्ति है । 
इससे ही विष्व का विसगं होता है । 
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तयोयंद्यामलं रूपं स॒ संघट्‌ इति स्मृतः| 
आनन्दशक्तिः सेवोक्ता यतो विहवं विसृज्यते ।। ६८ ॥ 


तयोरिति--भकुलकौलिकीक्ब्दग्यपदेक्ययोः शिवशक्त्योः, संघदु इति- 
सम्यक्‌ घटनं चलनं स्पन्दरूपता स्वात्मोच्छलत्ता इत्यर्थः, अतश्च प्रकारविमर्शा- 
ष्मनोरनुत्तरयोरेव संघदादानन्दशक््यात्मनो द्वितीयवर्णस्य उदयो, यतः- 
द्च्छाद्याटमनो विश्वस्य सर्गं: । चर्याक्रमेऽपि श्जोपुंसयोः संघटु एवानन्दौदयाः 
द्विसगंः। §ह शिवस्य शक्तश्च विश्चोत्तीणत्वेन विश्वमयष्वेन च विच्छिन्नं 
रूपम्‌, इदं पूनः विश्वमयत्वेऽपि विश्वोत्तोर्णंम्‌, इति नियतावच्छेदा भावात्‌ 
पणं रूपम्‌ ॥ ६८ ॥ 

अत एव स्वंशास्त्रेषु परमोपेयत्वेनोद्धोष्यते; इत्याह 

परापरात्परं तत्त्वं सेवा देवी निगद्यते । 


तत्सारं तच्च हदयं स॒ विसगेः परः प्रभुः । ६९ ॥। 


यामलभाव अकुल भौर कौलिकी शक्ति रूप शिवशक्ति का होता है । 
संघट का तात्पर्यं परस्पर स्पन्दरूप भोन्मुख्य है । इसे स्वात्म उच्छलक्ता भौ 
कट्ते टे । यह्‌ प्रकार भौर विमर्शं रूप भनृत्तर राक्तियों के मिलन की स्थिति 
है । ग्याकरणशास्त्र के भनुसार यहू सवणं दीर्घं सन्धि है । इससे आनन्दशक्ति 
रूप माका उदय होतादै । यह्‌ वेणंमाला का द्वितीय वणं होतादहै। इसी 
भानन्दशक्ति से दच्छादिरूप विश्व का सुजन होता है । 

चर्याक्रिममे भीयहीहोतादहै। प्रकाश रूप पुरुष भौर विमर्शं रूपस्त्री 
का परस्पर मिलन रूप स्पन्दोदय होता है । शुक्रविसगं से भ्रूण भादि सृष्टि को 
परम्परा का प्रादुभवि होता है । इस सन्दभं मे यह्‌ जानना भावष्यकं है कि 
शिवशक्ति के विक्ष्वोत्तीर्णं ओर विष्वमय यह्‌ दो विच्छिन्न कूप होते हँ । स्पन्द 
अवस्था मे विहवोत्तीर्णं भौ र आनन्दोदय में विह्वमयत्व होता है । प्रथम मवस्था 
म मवच्छेद का नियत अभाव होता है ॥६८॥ 

सभी शास्त्रों मे यही परमोपेय मानी जाती है। यही कह रहे 

विश्वोत्तीर्णं पर शेव रूप से भौर अपर विक््वमय शाक्त खूप से यह्‌ पर तस्व 
प्रतिभासित है। श्री सारभदट्रारकके मत से यह्‌ सार' शूप है । हृदय-नय रहस्य 
के अनुसार यह्‌ हंदय' है । यह पर है । वही प्रभु है । श्रो देवीयामल शास्त्र के 
महाडामर याग के एक प्रकरण के अनुसार यह्‌ शक्ति-काल संकर्षिणी कही 
जाती है। 
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देवोयामलशास्त्रे सा कथिता कालकषिणी । 

महाडामरके यागे श्रोपरा मस्तके तथा । ७०॥ 

श्रपू्वज्ास्त्रे सा मातसद्‌ भावस्वेन र्वाणता । 

परात्‌--विश्चोत्तोर्णात्‌ रोवात्‌ रूपात्‌, अपरात्‌ -- विश्वमयात्‌ शाक्ताद्रूपात्‌, 
परं पूणं, सारमिति श्रीसारभद्रारकाचुक्तम्‌, हृदयमिति श्रोहूदयनयरहुस्यं, पर 


इति परापरस्य अपरस्य च विसर्गस्य वक्ष्यमाणत्वात्‌, महाडामरके यागे इति 


देवोयामलशाखरतासानाधिक्ररण्येन योज्यम्‌, तेन तत्प्रतिपादक प्राथमिके ग्रन्धेक- 
देश इत्यर्थः । तदुक्तं तत्र 


'तन्मध्येतु परादेवी दक्षिणे च परापरा। 
अपरा बामण्यृङ्धतु मध्यश्पुङ्कोध्वतः श्ण ॥ 
यासा संक्षिणो देवी परातीता व्यवस्थिता । इति । 
मातुसद्धाव्वेनेति यदुक्तं तत्र, 
सदावः परमो ह्येष मातृणां परिपठचते ।' इति ॥६९-७०॥ 
एवं चिदानन्दशक्ती अभिधाय इच्छाशक्तिमाह्‌ 
संघ देऽस्मिशिचदाह्मत्वाद्यत्तस्प्रत्यवमशेनम्‌ ।\७१।। 
इच्छाश्क्तिरघोराणां श्क्तोनां सा परा प्रभुः । 
भस्मिन्‌ समनन्तरोक्तखूपे संघट्टे 
आनन्दो ब्रह्माणो रूपम्‌ “ˆ ०७०95 99००७०३ ७5७०७. । , 





वहां कहा गया है- 

(उसके बौच मे परा देवी, दक्षिण भागम परापरा, वामभ्पुङ्ख में 
अपरा, मध्यश्यद्ध के ऊध्वं भाग मे संकषिणी परातीत देवी मानौ गयीर्है।" 
श्री पूर्वश्ास्त्र मे वहु मातु सद्धाव कहौ जाती है । वहां कहा गया है-““यह्‌ मात्‌- 
शक्तियो का परम सद्भाव है ।'" इस तरह्‌ सार, हृदय, विसर्ग, पर, कालकषिणी 
भौर मातुसद्धाव शब्दों से संज्ञापित यह्‌ आनन्द शक्ति टै ॥६९७०॥ 

ट्स प्रकार चित्‌ ओर आनन्द शक्तियों कौ चर्चा के अनन्तर अब द्च्छा 
क्तिकावर्णनकररहैह ~ 

संघट को चर्चा पहले को जा चुकी है । इस सम्बन्ध में उक्ति है-“आनन्द 
ब्रह्य का ही दख्पहै“"।'' इसमे चिल्प्राधान्य होताहै। परप्रमातामें 
सृष्टि को इच्छा का प्रत्यवमरशं होता है । वही इच्छा शक्ति है । जो निश्वय ही- 
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इत्याद्युक्त्या चितः प्राधान्यात्‌ योऽयं परस्य प्रमातुः सिसृक्षात्मा परामशं उदेति 
पेयमिच्छाख्या शक्तः, या खलु 


“पुवं वज्जन्तुजातस्य शिवधामफलप्रदाः । 
पराः प्रकथितास्तसज्जञरघोराः शिवशक््तयः ।।' 


इत्यादयुक्तानामघोराणां शुद्धस्वातन्त्यमात्ररूपःवादविद्यमान-भेदाद्यात्मकघोर- 
ल्पाणां शक्तोनां, प्रभुः प्रभवनिमित्तं--गर्मीङक़तानन्तकशक्तित्राता, इति यावत्‌, 
अत एव परा सर्वोत्कर्षयोगिनी तदाख्या चेत्यर्थः । प्रकृतेऽपि अनेन तृतीयवर्गोदय 
उक्तः । सा च दच्छाशक्तः 


"यदा तु तस्य चिद्धमविभवामोदजम्भया। 
विचित्ररचनानानाकायसृष्टिप्रवतने ॥ 
भवत्युन्मु खिताचिन्ता सेच्छायाः प्रथमातुटिः ॥' 


इत्यादयुक्ता्यस्पन्दात्मिका बहिुरौन्मख्यमात्ररूपिणी सखष्टव्यानारूषितेच्छामात्रह्पा 
वा स्यात्‌ तत्तदोषणोयविषयारूषणया प्रक्नोभा्मप्रपत्नरूपतां श्रयन्ती बही ल्पतया 
एेडवयं भजमाना वा इत्यस्या द्वेषम्‌, तदुक्तं श्रौ प्रत्यभिज्ञायाम्‌ 


'सा केवल मिच्छामात्ररूपा स्रष्टव्यस्य विप्रकृष्ट, 
काचित्पुनः प्रपत्नतामापन्ना संनिकृष्टा ।।' इति ।॥ऽ१॥ 


"ये अघोर अर्थात्‌ भेदवाद रहित शुद्ध स्वातन्त्यमयी शिवशक्तियां परा 
कटी जातो हैँ । यही प्राणियों को शेवी धाम प्रदान करतौ हैँ ।'' एसी शक्तियों 
को प्रभ वही पराशक्तिटै। प्रभु श्चब्द ते सर्वत्किषं का द्योतन हाता ह्‌ । इसमें 
अनन्त शक्तियां समाहित रहतौ' हैँ । इसो से तोसरे वस्व इ' वर्णं का उदय भौ 
होता हे । इस इच्छा शक्ति द्वारा चिन्मय्रता के चरमोत्कषं के आनन्द का 
महोल्छास स्वाभाविक ख्पसे होतादहं। विचित्र रचना की चारुता से चमत्कृत 
कार्यो से कौतुक मयो सृष्टिके प्रवतन में उन्मुखता को चिन्ता उत्पन्न होती 
हे । चिन्ताहो इच्छाको प्रथम तुटिदहै।' इस उक्तिके अनुसार इच्छाशक्ति 
प्पन्दात्मिका होती दै। इसमे बाह्य ओन्मुश्य भीटोतादहै। यहदो प्रकारक 
होती है। १-स्जन मे अनारूषित इच्छा मात्र खू्पा ओौर रे-ग्रक्षुञ्धता के 
कारण प्रयत्न प्रवृत्ता । श्रो प्रत्यभिज्ञामे कहा गया है- 


लष्टव्य से विग्रकृष्ट वह्‌ केवल इच्छा खूप होती है । दूसरी प्रयत्न प्रवृत्त 
पंिङ्ृष्टा ।'" इममे भी इसक्रा द्रेध सिद्ध हो जाता है ॥७१॥ 
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तश्र प्राच्यायाः स्वरूपं निरूपितं द्वितीयस्या निरूपयितुमाह 
सेव प्रक्षुग्धरूपा चेदीरित्रौ संप्रजायते ।\७२।। 
तदा घोराः परा देग्थो जाताः शेवाध्वदेशिकाः। 


तदा प्रक्षन्धरूपत्वेनेच्छाधक्तेरेश्व्ये सति परा अघोरा दैव्यो जाताः- 
बहीरूपतया प्रस्फुरित इत्यथः, एतदेव हि भस्या एेष्वर्य~-यत्तत्तदनन्तशक्त- 
ख्पतया बहिरवमासनमिति, ताक्ष्च तथा भेदस्य स्फुटत्वाभावात्‌ स्वस्वखूपाव- 
भासनब्यापारशालिन्य एव, ह्याह “दोवाध्वदेशिका' इति, अत एव न धारादि- 
शक्तिवन्मुक्तिमार्गनिरोधिन्य इति भावः । प्रकृतेऽपि अनेन चतुर्थ वर्णादय 
उक्तः ।७२।। 

एवमिच्छाशक्ति द्विप्रका रामभिधाय ज्ञानशक्तिमप्याह्‌ 


स्वात्मप्रस्यवमर्शो यः प्रागभूदेकवोरकः ।।७३।। 
ज्ञातव्य विषवोन्मेषात्मा ज्ञानक्षक्तितया स्थितः । 


दह॒ खलु प्राक्‌ प्रकषन्धत्वरूपत्वास्पूव व्यतिरिक्तविमृष्याभावात्‌ स्वात्म- 
मात्रनिष्डाः, अत एव, एकवीरको' यः परामर्शः आसीत्‌, स एव ज्ञानशक्तित्वेन 
न्तविजिज्ञास्यतया श्ष्टस्य विश्वस्य योऽसौ उन्मेषः-आद्यः परिस्पन्दः, तद्रूपः 
सन्‌ अवस्थितः, इति पंचम बीजनिर्णय इति ॥७२॥ 


पहली का रूप निरूपित कर द्वितीया के विषय में कह रहे है 

र्षुब्ध स्थिति मे इच्छा शक्ति का एेदवर्यं दृष्टि गोचर होता है, तब 
वही बाह्य-रूपतया स्फुरित होती है । मेद के कारण ये घोर कहलाती हँ । बाह्य 
अवभासन ही इनका एेढवयं है । ये भी शेवाध्वदेशिक होती हैँ अर्थात्‌ स्वरूप 
करे प्रकाशन मे सदा सर्वदा समर्थ होतीं है । इससे चतुर्थं स्वर कौ उत्पत्ति हो 
जाती है ।७२॥ 

इच्छा दाक्तिदोप्रकारकी होती है, यह्‌ कहने के बाद अब ज्ञान-शक्ति 
काकथनकररहेहै- 

पटले जिस समय प्र्षुन्ध अवस्था नहीं थी, उस समय एक एेसा परामशं 
था जो स्वात्ममाच्र निष्ठथा। उसे ही एकवीरक परामर्शं कहते हँ । भमी वह्‌ 
भन्तविजिज्ञास्य विद्व के कारणरूपमे था। उसो परामशं से विर्व-उन्मेष 
रूप भादयस्पन्द सम्भव हुमा । उस रूप मे अवस्थित उष परामशं को ज्ञानशक्ति 
कहते है । यह्‌ पंचम बोज की उत्पत्ति का उत्स है ॥७३॥ 
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एतदेव स्वदरशंनम ज्गुचा योजयति 
इयं परापरा देवी घोरां या मातृमण्डलीम्‌ ।।७४।। 
सुजत्यविरतं शुद्धाशुद्धमारगेकदोपिकाम्‌ । 


घोरामिति । यदुक्तम्‌ 
'मिश्चकमफलासक्ति एवंबज्जनयन्ति याः। 
मुक्तिमागनिरोधिन्यस्ताः स्युर्घोराः परापरा: ॥. 
इति । जद्धाशुद्धेति- न पूनर्घोरतर्यादिवदधोधःपातिनीम्‌ इति भावः ॥७४। 


द्हेच्छादाक्तिवत्‌ ज्ञानशक्तेरपि ज्ञेयाधिक्यानाधिक्याभ्यां दरेधं यज्ज्ेयस्या- 
नाधिक्ये स्वरूपं निर्णीतम्‌, आधिक्ये पुनः स्वरूपम्‌ निरूपयति 


ज्ञेयांशः ्रोन्मिषन्क्षोभं यदेति बलवस्वतः ।७५।। 
ऊनताभासनं संविन्मात्रस्वे जायते तदा । 


स तथ्य को अपने दर्शन कौ सरणी के अनुसार ग्यक्त कर रहे है- 

यह्‌ उन्मेषमयी परापरा देवी घोरा कही जाती है । यह्‌ शुद्ध भौर 
भशुद्ध दोनों मार्गो कौ भधःपात करने वालो स्थितियों को भोर उन्मुख करने 
वाली मातृशक्तियों का भी सृजन करने मे समं है मौर निरन्तर उनका सुजन 
करने मेप्रवृत्तभीदै। कहागयारहै- 

“मिश्रित कर्मो के फलो को भोर आसक्त करती हैँ भौर मुक्ति मागं की 
बाधिका भीरहैं। यही परापरा शक्तियां घोरा है।' यह पंचम बीज वर्णं के 
आद्यस्पन्द कौ अक्षुब्ध अवस्था मे होने वालो अनुभूति का चित्रणदहै। इसे 
वर्णमातुका मे “उ'कार कहते हैं ॥७४। ` 

जिस तरह्‌ इच्छा शक्तिम सक्िकृष्ट ओर विप्रकृष्ट दो भेद रहै, उसी 
तरह्‌ ज्ञान शक्तिम भीदो मेद । १-ज्ञेयका अनाधिक्य भौर २-ज्ञेयाधिक्य। 
ज्ञेयाधिक्य भवस्था का निरूपण कर रहे है- 

ज्ञेय अंश जिस समय विशेष रूप से उन्मेष के क्रमिक स्फुरण की अवस्था 
मे होता है, उसमे तीव्रता आ जाती हँ भौर नील पौत सुख भादि की चिश्राह्मकता 
भीञा जाती है, उस अवस्था को क्षुभितावस्था कहते हँ । उस दशा मे संवित्‌ 
तत्तव तनुता प्राप्त करने लगता है । शास्त्र की भाषा में उसे ऊनता कहते है । 
यह्‌ अपूर्णता का अवभास होता हे । यहु-छटे ऊॐ' वणं के उदय की अवस्था 
होती हे । 

श्रीत ° -२५ 








श्रोतन्त्राखाकः 


#६, 
(+ 
(+) 


ज्ञानापेक्षया ज्ञेयशूपोऽश उद्रिक्तत्वात्‌ प्रस्फुटोभवन्‌, यदा क्षाभं-तत्त- 
न्नीलसुखाद्यात्मना चित्राकारधारितामेति तदा जेपरस्याधिक्यात्‌ जानस्य 
्ञानमात्ररूपतायाम्‌नत्वस्य --अपूर्णत्व्य भाभासन जायते-संकोचाधिगमो 
भवेत्‌, इति षष्ठवर्णोदयः ॥ ७५ ॥ 


एतदेव प्रपञ्चयति 

रूढं तञ्जेषवर्ग॑स्य स्थितिश्रारम्भ उच्यते ७६ ॥ 
रहिरेषा विबोधान्धेश्ित्राकारपरिग्रहः । 

इदं तदबीजसंदभबीजं चिन्वन्ति योगिनः ।\ ७७ ॥ 


तत्‌-संविन्मात्रोनताभासनं रूढं जातप्ररोहुं सत्‌, तत्तन्नाक्सुषादयात्मनौ 
ज्ेयवर्गस्य स्थिते प्रारम्भ उच्यते, न पूनः साक्नास्स्थितिरेव-तस्याः क्रि याशक्तौ 
भावात्‌, को नाम अस्याः प्ररोहः ? इत्याह रूढिरेषेत्यादि' भनेन ज्ञानादतिरिक्त 
न किचिन्नाम ज्ञेयमस्ति अपि तु तदेव तत्तद्भासात्मना स्फुरति! इति सूचितम्‌ । 
तत्‌ -तस्माद्‌गोधस्येव चित्राकारधारित्वाद्धेतोरिदमेव व्याख्यातं संविन्मा तरोनत्व 
षष्ठं च भेदसंदर्भस्य कारणव्वेन, योगिनो-न पुन रयोगिनः, तैषां कियाशक्तया- 


य गे 


यहाँ तक के वर्णं बीजों का रहस्यार्थं इस तरह हाता हं । १-अन्मनु- 
तर परम हिव । २-भा = भानन्द, निरतिशय स्वातन्त्र्य सुख । ३-इ = इच्छा 
शक्ति, सिसुक्षात्मक प्रस्यवमर्शं, चित्‌ के भानन्द को रचनाटमक स्फूति । ४- 
ई ~ ईशित्रीशक्ति, बहिरीन्मुख्य रूप प्रयत्न से पूणं एेहव्यमयो शक्ति । ५-उ ~ 
उन्मेष शक्ति , ज्ञान शक्ति की अक्षुन्ध अवस्था । ६-ऊ =ज्ञान के परिवेश को 
क्नीणता, संवित्‌ मात्र को तनुता; ऊर्मि के लहुरावको तरह संवित्‌ कौ 
गहराई छोडकर लहर की चित्राट्मकता सी सीमा बद्ता ॥ ७५॥ 

इसी तथ्य कोभओौरमभी स्पष्टकररहेर्है- 


वहु ऊनता का आमास जब रूढ होने लगता हे, तब ज्ञेयरूप नोल-पीत, 
मुख दुःख आदि के भस्तित्व की आद्य आरम्भात्मक स्थिति होती हं । साक्षात्‌ 
सत्तात्मक स्थिति नहीं होती क्योकि यह क्रिया शक्तिकेक्षेत्रमे होता हे । भतः 
यहु सिद्ध होताहे किं उस अवस्थामे पार्थक्य प्रथाका प्रथन नहं रहता, 
ज्ञेय वर्गं का बोध समुद्रम तरद्धों की तरह चित्रवत्‌ स्फुरण तो रहृताहं 
किन्तु वहु कारणात्मक ही होता हे। क्रिया शक्तिकं स्फुरण का मानो यह 
बीजही हे । योगियों को अनुभूति का यहु विषयदहै। यहौ स्थूल क्रिया शक्ति 
का जनक ह्‌। 








च| ८ॐ 


तुतीयमाखिकम 
छं एतदेव परविपर्शा- 


[त्‌ चिर्न्वन्ति जानन्तील्यर्थः । इदं < ~ ए 
कं यतः परस्पर ्रमेयेण वा संवदे सति (निखिलपरमर्शो- 


इलो ० <८ ७. } 


ध्ममुख्यं परामशंषट 
दयः, यदरक्ष्यति 
स्वराणां षट्कमेवेह मलं स्याद्र संततौ \ 

\ तत्र अनुत्त रानन्दय) : शुद्धसं विन्मात्रूपत्वात्‌ तदपेक्षया मेदाभावात, 
। ७९-७अ \। 
वाणाहूषणता चातूषूप्य द्शयितमुपक्रमते 
दर्छाज्ञ्ततििरू रो भिताक्तु ॥ 

र चलि श्रयेत्‌ \\ ७८ । 


दृष्यमाणं हि शा बस्य 
-लमात्राह्मकल्वात्‌ ~, तयाट्मकत्वाच्च, * 


ट्ति 
यमेयवार्तपिन [स्तीति \ 


दृषप्रपामस्य प्रक 
मकाशस्तम्भस्वभावत्वात, |\ ७८ ॥ 


अत्र रयो; बरुतिः--तयोः 
तदार 
अलिरदतिभासिन्प तवरया उवलनरूपयः ' 
इृष्यमाणसमापत्तिः गाथ धरात्सना \\ ७९ \ 


=, तन 
व्पक्त है- 


इई ऊ सूप 
र ओर आनन 


है, साव्यं है। ट्स 


यही तथ्य अनिभ 
[प॒ समस्त चरणं 


स्वरो का यह "मजा 
उस्ष दै \' दषम अनुत्त 
उन्मेष में मेद का अमाव 


छ: अक्षे का समु 
मातुका का चे दोनों शुढ संवदरूप है । 
द्ज्छा ओर दनम प्रेयता का 
ठा मात्र भो नहीं ।।७९-७9।। 

द्च्छा शक्ति ने व्प्रवहार वाद के सम्धक 


ते उद्यन्त चारषूणो का 


{ ञ्जवस्याञओं के का रण दो ध्रक्रार की 


धारण करती द्रे । 








































क ------ 
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इत्यादक्तंञ्वंलनरूपा धरात्मा च येयं द्विप्रकारा शक्तिः, तदात्मकं यदिष्यमाणं 
तेन, भथत्‌-- द्विप्रकाराया भपि इच्छाशक्तेर्यां समापत्तिः-- अपृथग्भावेताव- 
भासनम्‌, मतोऽस्याश्चातुरूप्यमित्यर्थः, यद्यपि प्रागपीच्छाया इष्यमाणसमापत्ति- 
स्ता येनास्या; क्षन्धत्वं प्रतिपादितं तथापि तन्न तथा स्फुटेन खूपेण, यथेदानीम्‌, 
इत्युक्तं स्थेर्येण' इति, न ॒चात्रेवेमपि बाह्यवत्‌ स्थेर्येणष्यमाणं प्रतीयते, तथात्वे 
हि तत्कायं स्यात्‌ नेष्यमाणम्‌; अत एवात्र अस्फुटत्वात्‌ रल्योः श्रुतिमात्रं, न 
तु साक्षाद्रयञ्जनवत्स्थितिः, तदाह 'मचिरद्युतिभासिन्येति' यथाहि विद्युत्‌ 
क्षणिकत्वादचिरमेव कालमवभासते तथात्र इष्यमाणमपि छायामात्रेणेवेति, भत 
एव चात्र वर्णश्रुतिमात्रं, न साक्षाद्रर्णः, नहि वर्णश्रुतिरेव वर्णः, भत एव 
नरसिहुवत्‌ जात्यन्तरमदमिति श्रीमहाभाष्यकारः, भत एव चेतद्रणंचतुष्टय- 
मुभयच्छायाधारित्वात्‌ | 
ऋक्छ्ल्‌ ल्‌ चतुष्कं च नपुं्तकगणस्तथाः 

इर्यादयुवत्या सर्वत्रैव नपुंसकत्वेन व्यपदिश्यते, तेन॒ भक्षुन्धा ्वलनशक्त्याच्छु- 
रिता ऋ" कषुन्धा तु "कऋ' एवं ध राशक्तथाच्छरिता लृ ल' इति, ज्वलनाद्यात्म- 
नश्चात्रेष्यमाणस्य स्वरूपमात्रोपादानादेव स्थिरात्मकत्वं ङभ्यते-दति न तदथं 
विश्षेषणान्तरोपादानम्‌ ।॥ ७९ ॥। 

ननु यदीच्छाक्षक्तेरिष्यमाणसमापच्या परामर्घान्तिरोदय इष्यते, तज्ज्ा- 
नक्ष बतेरपि कि न ज्ञेयसमापच्या ? इत्याशंक्याह 

वही कह रहे है 

इच्छाशक्ति की क्षुभितावस्थामें विद्युत्‌ की प्रकाशमयताके कारण मग्नि 
कौश्रुति मात्र स्थिति उत्पन्न हो जाती हे । प्रथम मवस्था की अपेक्षा यहाँ कुछ 
भधिक उल्लास होता है, पाथवय प्रथा नहीं । इसी प्रकार भक्षुभिता अवस्था में 
धरात्मक स्थिरताकासंस्कारले कर उसमे धराबीजकी श्रुति भी स्फुरित 
होती है । यह्‌ भो द्वितीय भवस्था को बीजावस्था है, साक्षात्‌ वर्णं सत्ता नहीं । 
वर्णक श्रुति वणं नहीं मानी जाती। वरन्‌ यहु एक प्रकार की जात्यन्तर 
वृत्ति है । इसो ल्ि- “ऋ, ऋ, द भोरलृये चारों वर्णं नपुंसक माने जाते 
हँ ।" भक्षुन्धा इच्छा ऋ भोर क्षुब्धा ऋ ये दोनों वर्णं धरा-संस्कार से रूषितः 
भवस्थामेलृमौरलृ हो जाते हैं ।॥७९॥ 
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उन्मेष श्षक्तावस्स्येतज्जेयं यद्यपि भूयसा । 
तथापि विभवस्थानं सान तु प्राच्यजन्मभः । ८० ॥\ 


यद्यपि ज्ञानशक्तावेतज्ज्वलनाद्यात्म ज्ञेयं भूयपा विद्यते तथापि सा 
ज्ञानरक्तिः ज्ञेयस्य विभवस्थानं, तन तु प्राच्येच्छाशक्तिलक्षणा जन्मभूः - 
इच्छाशक्तिवत्‌ नेयमुत्पतिस्थानमिव्यर्थंः, इच्छाशक्तो खलु इष्यमाणल्मतया 
उत्पन्नस्य सतो भावजातस्य ज्ञानशक्तावभिन्यक्तिः, यस्य क्रियाशक्तो बहोरूपतया 
परिस्फुरणम्‌, अतो ज्ञानशक्तौ ज्ञेयस्य नापूर्वतया उत्पाद, इति न तत्र तत्समा- 
प्या परामश्षान्तरोदयः, तेनेच्छाशक्ताविष्यमाणस्यापूर्वंतयोत्पादादेवमभिधानम्‌, 
यद्यपि सर्वभावनिर्भरत्वात्परस्यामपि संविदि सवं भावाः संभवन्ति तथापि तत्र 
तेषां सं विःमात्रतयावस्थानम्‌ ।॥ ८० ॥ 


दृह्‌ पुनः किचिदृच्छनतासमापत्या पृथगिवावभास इति इत्येतदृक्तम्‌ 
अत भह 


इच्छाशक्तेरतः प्राहुश्रातुरूप्यं परामृतम्‌ । 
क्षोभान्तरस्थासःदू1बान्नेदं बोजं च कस्यचित्‌ ।॥ ८१ ॥ 


[क ह आ क १ । च 
--- 


टृच्छा शक्ति मे इष्यमाण भाव केस्फुरणसे एक नया पृथक्‌ परामशं 
उदित होता है । प्र्न है कि ज्ञान शक्ति में जवरज्ञेय को समापत्ति होती है, 
तो परामर्शान्तरोदय क्यो नहीं होता ? इपका उत्तरदेरहेर्है- 


उन्मेष शक्ति हो ज्ञान शक्ति है। इसमें भो अनन्त ज्ञेयो का शाश्वत 
स्पन्द होता है । इच्छा शक्तिम इष्यमाण समापत्ति जेते अनन्त आन्तरिक 
उत्पादक कारणदहै, उसी तरह ज्ञानशक्ति उत्पत्ति को कारण नहीं मानी 
जाती है--अपि तु विभव-स्थान मानो जाती है । इच्छा शक्ति मे इष्यमाण रूप 
से उत्पन्न भाववर्गं का ज्ञान शक्ति में अभिब्यंजनहोतादहै गौर उन्हींका क्रिया 
शक्ति मे बाह्य अवभास होता दै । इच्छा शक्तिम इष्परमाण का भूवं उखाद 
होता है। ज्ञान शक्तिमे देषा नहीं हाता, वरन्‌ उ्षका परामर्शं होता है। 
दूषरा परामर्शं नहं होता । यद्यपि ये सभो भाव संवित्‌ म भोहोतिदहै फिरभी 
उसमे उनका अवस्थान संविद्रूप ही रहता है ॥ ८० ॥ 


इज्छ।शक्ति में इष्यमाण समापत्ति से चार वर्णं श्रुतिं होतो है। 
इनको पृथक्‌ प्रतोतिमात्र होती है पर वे पृथक्‌ नदीं होतीं । यदौ कह रहे है-- 
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परामृतमिति--स्वात्ममात्रविश्रान्त्या परचमत्का रात्मकमित्यथ. 

यद्रक्ष्यति 

"आत्मन्येव च विश्रान्त्या तत्प्रोक्तममृतात्मकम्‌ ।' (३।९२) 
इति । ननु 

। कक 11111111 बीज स्दरा मताः |` 

त्यादिना स्वरान्तः पातित्वादेषां बीजत्वमुक्त, तच ्रक्षोभकत्वमुच्यतेन चं 
स्वात्ममात्रविश्रान्तिषूपत्वादन्न तत्‌ संगच्छते, ताद्ध क्षोभान्तरसद्‌भावे स्यात्‌ ? 
इत्याशंक्याह नेदं बीजमिति' स्वात्ममात्रविश्रान्तेः क्षोमान्तरानुल्लस्कतव। 
स्वकार्याकरणात्‌ दरधभ्रायत्वात्‌, न तु स्व॑सविकया बीजरूपत्वाभावात्‌, नहि 
दिवकशशक्त्यात्मबीजयोन्यतिरेकिणः 

"बीज योग्याट्मका ड दादिद्धा बीजं स्वरा मताः । 

कादि भिश्च स्मृता योनिः“ ०१०१५५५० ००१. ००" || 


दष्याद्यभिधानात्‌ राश्यन्तरस्य सद्भावोऽस्त, येनेवं स्यात्‌, यतत 
"या तूक्ता ज्ञेयकालुध्यभाकक्षप्रस्थिरयोगतः । 
द्िरूपायारततो जाते ट-ताद्यं वगंुरमकम्‌।\' ३-१५२।; 
इत्यादि पररता्रकष्यते, तत्तत्रैव समाधास्यत ईति युक्तमुक्तं - नेद 
बीजमिति ॥८१॥ 


इच्छाशक्ति की इस चतुधात्मकता को को परामृत कहते हँ । इनमे 
कोड्‌ नया क्षोभ नहीं होता । इसल्यि ये किसी अन्य वणं के बीज नही मान 
जाते । परामृत कटने का यही कारणहै बयो स्वात्म मात्र मेही विश्रान्त 


हेते ह । यह्‌ एक प्रकार का परात्मक चमत्कार ही हे। प्रश्न है कि“ 

ही बीज होते ह" इस नियम के अनुसारये स्वरोंके अन्तर्गत है । इस ल्य 
इन्हे बीज मानना चाहये ही बयों कि यह्‌ भो एक प्रकार का भरकषोभात्मक 
उत्लास ही है । इस प्रन का ही उत्तर है-ये बीज नहीं हँ क्यो किं इनसे दूसरे 
क्षोभ का उल्लास नहीं होता । ये स्वयं दग्ध प्राय होते ह । जेसा कि- 

“बीज मोर योनि रूप दो भेद स्वर भौर व्यजन ख्प होते है । इनमे स्वर 
बजह मौर कादि सान्त्य वर्ण योनि है" ˆ" इस उक्ति के अनुसार राश्यन्तर 
का सदूभाव जैसा स्वरों मे हे, वैसा सद्भाव इनमें नही होत। । यही तथ्य शलोक 
१५२ में भी कहा गयाहै।८१।, 
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ननु यद्येवमेषां बीजत्वं नास्ति तहि पारिशेष्याद्योनित्वं स्यात्‌ { इत्या 
शंक्य तत्परिहारार्थमेषां बीजयोनिवेलक्षण्यं प्रतिपादयितुं त्स्वरूप 
तावदाह 

परक्षीभक्गत्वं बोजत्वे क्षोभाधारइच योनिता । 

ननु कारणस्वाभिमतं बीजं जडं, तस्य कथं निरपेक्षस्य शूपान्तराविर्मा 
वने साम्यम्‌ ? इत्याशंक्याह 

क्षोभकं संविदो रूपं क्षुभ्यति क्षोभयत्यपि ।\८२॥ 

क्षोभे: स्याज्जेयधमंत्वं क्षोभणा तद्‌ बहिष्कृतिः । 

यतः संविद एव मुख्यतया क्षोभक रूपम्‌, अतः क्षुभेः ण्यन्ताण्यन्तार्थ 
गर्भीकारात्सा संवित्‌ क्षुभ्यति, मयूराण्डरसन्यायेन अन्तरासूत्रितप्रायं 
बहिर्भावोन्मुखमिव ज्ञयजातं धारयति, तच्च तथा क्षुभ्यत्‌ क्षोभयति _ बही- 
ख्पतयावभासयतोष्यर्थः, तदाह शक्ोभ' इत्यादि, क्षोभणा--क्षोभ्यस्य प्रेषणा- 
दिरूपा पररणत्यथं ।८२॥ 

एतदेव रहुस्यप्रक्रियागर्भोकारेणापि सूत्रयति 


अन्तःस्थविहवाभिन्नैकबो जां शाविसिसक्षुता ।८३।। 
क्षोभोऽतदिच्छे तच्वेच्छा भासनं क्षोभणां विदुः । 


~ --~ - ~~~ ~~ ----~-- -* 





जैसे इनकी बीज रूपता नहीं वेसे हौ इन्हँं योनि भो नही कहते । यहां 

बीज-योनि का स्वरूष निर्धारित कररहे है 

बोज प्रक्षोभक होतादहै भौर योनिक्षोभम की आधार। बीज कारण 
शूप होता हे । इसे जड नहीं कहना चाहिये । इसी का समर्थन कर रहे हँ-- 

मुख्य रूप से संविद्‌ हो क्षोभक होतो है । क्षुभ धातु के प्रयोग में ण्यन्त 
भं अन्तरभत हे । इस लिये तदनुसार यह स्वयं कषन्ध भी होती हे भोर क्षुब्ध 
कराती है तथाकरतीभीटहै। जेसेमोरके अण्डेके रसम सारेचित्रहँ।वे 
अन्तर मे उल्लसित रहते हुए बहिर्भावोन्मुख की तरह धारित हूँ । उसी तरह्‌ 
ज्ञेय धर्मश्व का अन्तःस्थित बहिरौन्मुख्यावभास ही क्षोभ है । क्षोभ का प्रभाव 
क्षोम्य पर पडता है । क्षोभ्य के प्रेषण आदि व्यापार को क्षोभणा कहते हँ ।८२॥। 

रहस्य प्रक्रिया के अनुसार इसी तथ्य को व्यक्त कर रहेर्है- 

परप्रमाता के अन्तर मे एेकात्म्य भाव मे स्थित अनन्त ईषणीय 
भावात्मक विष्व (शाश्वत उल्लसित है) । उनमें से एक-एक भाव बोजांश हैँ ॥ 
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मन्तःस्थं--प्रमात्रेकात्म्येन वर्तमानं यद्विश्वम्‌ ईषणीयादिभावजातं, 
तत्राभिन्नमीषणादि संविद्रपत्वेन अनुद्धिन्नविश्ेषम्‌, अत एवैकमद्वितीयं 
यत्‌ संविदो शूषं, तदेव सर्वंभावनिर्भरत्वात्‌ विष्वाविर्भावकतया वीजांशः- 
कारणविशेषः, तस्य या परानपेक्षत्वेन विशिष्टा स्ष्ट्रत्वेच्छा ~ ग्राह्यग्राह- 
कात्मनो विष्वस्य भिन्नकल्पतयावविभासयिषा, तया योऽसौ संबन्धः, स एव 
क्षोभः, तथा "शरं गमयति" इत्यादिवत्‌ अतदिच्छेऽपि ओौदासीन्यात्‌ बहि- 
भवानुन्मखे देहनोलादौ भावजति यत्तत्वेच्छाभासनम्‌--ओौदासीन्यच्यावनेन 
बहिर्भावौन्मुख्येन अवभासनं, तां क्षोभणाम्‌, एतदगुरुप्रभृतयो विदुः जानीयु 
रित्यर्थः । चर्याक्रमे हि बीजं सिसृक्षुः पुमान्‌ स्वयं क्षुभ्यति प्रमदां तु क्षोभयति 
इति । इह चेतदतिरहुस्यत्वाच्च न प्रपञ्चितं, यथोपयोगमूह्यत एव 
केवलम्‌ ।।८३। 

एवं बोजस्वरूपमभिधाय योनिस्वलूपमाह्‌ 


यदेक्यापत्तिमासाद्य तदिच्छा कृतिनौ भवेत्‌ ।\८४। 
क्षोभाधारमिमं प्राहुः श्रीसोमानस्दपुत्रकाः । 


येन- इदन्ताविमृश्येन देहनीलादिना भावजातेन, कादिना च एेकात्म्य- 

मासाद्य तस्य परस्य प्रमातुः संबन्धिनी इच्छा,-कृतिनौ 
(ममेव भरवस्येता विश्वभङ्खधो विनिगंताः ।' 

वे हो विष्व के भविर्भावक ह । उसके सर्जन की इच्छा अर्थात्‌ ग्राह्य ग्राहक 
रूप विष्व को अवविभासयिषासे भावके सम्बन्ध को क्षोभ कहते हैं । षपर- 
प्रमाता प्रेरक होतादहै। प्रेरणा की शक्ति वहाँहै। वहु हमेशा तदथं प्रेरक भी 
नहीं रहता । प्रायः भतदच्छ हो होता है। एसी दकशामे मी कभ भाववर्गे को 
ओर यदि श्च्छा की ररिमयां भपना चमत्कार कर देतीं ह भौर अभिग्यक्तिके 
मवभासन का सूर्म स्पन्दातमक भाकलन उल्लसित हो जाता है-वही क्षोभणा 
कहुलाती है । यह्‌ अत्यन्त रहस्यात्मक स्थिति है । योगिवर्ं साधक इसे जानते 
है। र्या क्रममे भी दाम्प्यमें यह्‌क्षोभ प्रक्रिया स्वाभाविक शूपसे होतो 
है ॥ ८३ ॥ 

योनि स्वरूप का अभिधान कर रहे 

जिससे एेक्य भाव प्राप्त कर प्रमाता की इच्छा कृतार्थं होती हे, उस 
संवित्‌ स्वातन्त्य के आधार को हौ सोमानन्द गुरुवर्यं के रिष्य-पुत्रों की परम्परा 
के लोग योनि कहते है । कृतार्थता के विषय मे ही- 








श्को° ८५ ] तृतीयमा्लिकम्‌ २३९३ 


इस्यादिन्यायेन स्वार्ममात्रविश्वान्त्या कृतार्था पूर्णा जायते । तमेतं क्षोभस्य 
संविस्स्वातन््यस्य आधारम्‌ विषयं श्रीसोमानन्दस्यानुकम्प्याः पृत्राः-श्नोमदृतल्ल- 
देवप्रभृतयः शिष्याः, प्राहुः-भाचक्षत इत्यर्थः । चर्याक्रमेऽपि हि यस्सामरस्य- 
मासाद पौस्नोऽभिलाषः कार्ती््यमेति स योनिलक्षणः क्षोभाधारः इति ।८४॥। 
एतच्च बीजयोनिस्वरूपम्‌ 'अन्तःस्थ' इत्यादिना सूत्रितम्‌, रहस्यप्रक्रि- 
धागर्भीकारेण परमोपादेयत्वादनुग्राह्याणां हदयंगमीकत स्वयमेव व्याचष्टे 


संविदामोषणादीनामनु्डिन्नविजेषकम्‌ । ८५) 
यज्ज्ञेयमात्रं तद्बीजं यद्योगादबोजता स्वरे । 
ईषणादीनां संविदामसंजातवि भागम्‌, यज्जञेयमवश्यं ज्ञातन्यम्‌ पारमाथिकं 
संविदरपमेवेच्छादिसंविद्विशेषरूपत्वानुपग्रहात्केवलमन व च्छिन्न पारमेहवरम्‌ खूप, 


तदेव 
'चिदात्मेव हि देवोन्तःस्थितमिच्छाव शाद्बहिः । 
योगीव निरुपादानमथजातं प्रकाशयेत्‌ । 






“मुक्ञ भेरव देव की ही यहु विश्वात्मकं तरङ्खं तरद्धायितरह यह्‌ 
उक्ति हे। यह्‌ विश््वात्मक तरङ्खं भाव-वगं मौर व्यञ्जन आदि वर्णोँसे 
तादात्म्य भाव से स्फुरित है । चर्याक्रम मेँ भौ जिस भानन्दात्मक सान ^स को 
पाकर पुर्ष का क्षोभात्मकं अभिलाष तृप्त होता हे, उसके आधार को भो योनि 
कहते हैं ॥ ८४।। 

बीज की रहस्य गभिता का प्रतिपादन शिष्य हित को ध्यान मे रख 
करकररहेहै- 

संविद्‌ मे ईषण आदि विभाग विशेष सूप से उद्भिन्न नहीं हए हो, फिर 
भी उसमे पारमाधिक ज्ञेय भाव यदि स्पन्दित हों तो संविदरूप होते हये भो उन्हें 
बीज कहते है । उनसे हौ भअनुप्राणित होने के कारण स्वर मे भी बीजता मा 
। बोज रूप संविद्रिशेष पारमेषवर स्वातन्त्य का ही प्रतीक हे । कहा 
गया है- 

वही चिदात्मा पर प्रमाता परमेश्वर भन्तः स्थित अर्थं समूह्‌ को इच्छा- 
शक्ति से उसी प्रकार बहिः प्रकाशमान कर देता ह जते योगो निष्पादन सृष्ट 
कर लेता हे |" इस उक्ति से अन्तःस्थ विव का स्वेच्छा से हो प्रकाशन होता है 
यह्‌ सिद्ध हो जाता हे । स्वर भी भपने अनुरूप वर्णो के वेसे ही उत्पादक है । 
अत एव बोज है ॥८५॥ 

















३९४ श्रीतन्त्रालोकः 


इत्याद्युक्त्या सवं भावनिर्भरत्वात्‌ अन्तःस्थस्य विहवस्य स्वेच्छयेव बहिर. 
विर्भावनाद्रीजं -मुख्यकारणमित्यर्थः । ननु यदेवं तत्कथं स्वराणामपि 
बीजत्वमित्यारक्योक्तं "यद्योगाद्रोजता स्वरे इति, यद्योगादिति-यदनु- 
प्राणितत्वादित्यर्थंः, भत एव स्वराणां तत्तद्र्णाविर्भावकत्वादुचितं बीजत्वम्‌- 
इत्याशयः, नहि संवित्स्वातन्त्यमन्तरेण अन्यस्य कस्यचित्‌ रूपान्तराविभावने 
सामर्थ्यम्‌, इति भावः ॥८५॥ 


एवं बीजरशन्दार्थं ग्यास्याय विसिसूक्षात्मकं ण्यन्ताण्यन्ततया द्विप्रकार 
क्षोभमपि ग्याचष्टे 


तस्थ बोजस्य सेवोक्ता वि सिसृक्षा य उद्भवः । 
यतो प्राह्यमिदं भास्यदिभन्नकल्पं चिदात्मनः । ८६।। 
एष क्षोभः क्षोभणा तु तुष्णोंभूतान्यमातगम्‌ । 
हठाद्यदोदासोन्यांश्यावनं संविदो बलात्‌ ॥८७।। 


उद्भव इत्युदयन्ततेत्य्थः, यतो हेतोरिदं ग्राह्य देहनोलादि भावजातं 
कादि च, चिदात्मनः सकाशाद्भिन्नकल्पसू-भनतिरिक्तमपि अतिरिक्तायमानं 
भास्यत्‌- उत्तरकालं भाष्यमाणं स्यात्‌ स॒ एष उद्न्तृतामात्ररूपः क्षोभः । 
चयक्रमेऽपि हि क्षोभानन्तरमेवानन्दादि भवेत्‌, क्षोभणा तु तूष्णींभूता-भौदा- 
सीन्यात्‌ बहिर्मावानुन्मुखा, ये भन्ये नीलाद्यपोहिन अवस्थिता देहादयो मातारः 
भथन्नोलादयः प्रमेया्च, तद्गतं बलात्‌ स्वातन्त्यलक्षणं स्वं वीयंमवलम्ग्य 
संवित्कर्तुकं हठात्‌ - भतदिच्छेऽपि तत्त्वेच्छाभासनलक्षणात्‌ बलार्कारात्‌ 
यवौदासीन्याद्बहिर्भावोन्मुखतायामग्रवर्तनात्‌ च्यावनं बहिभिविौन्मुख्येनैवाव- 
भासनं नामेति ॥८६-८७॥ 





इस प्रकार बोज शब्द कौ व्याख्या कर ण्यन्त अथं के अनुसार क्षोभ 
की द्िप्रकारता का प्रतिपादन कर रहे है- 

बीज के विसर्जन का अभिलाष संबिद्‌ का एक स्पन्द मार होता ह ¦ 
यही उद्धव हे । चिदात्मा परप्रमाता से तादात्म्य सम्बन्ध से उल्लसित भौर 
भाषित होने के लिये स्पन्दित भाव वर्गं तथा कादिवर्णोकेषरूपमें यहु स्पन्द 
ही प्राह्य कौ चरम सूक्ष्मता का प्रतीक बन कर लहुरा रहा हे । यहो क्षोभ दशा 
हे । क्षोभणाक्रा वर्णन श्लोक ८४मेहै। चर्यामेंभी तूष्णीं भाव से उदासीन 
देहादि प्रमाताभों का नीलादि प्रमेयो से हात्‌ स्वतन्त्रतापर्वक अलगात्र रहने 
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एवं बीजसूतरं व्याख्याय योनिसूत्रमपि व्याचष्टे 
जातापि विसिसक्षासौ यद्विमर्शान्तरेक्यतः \ 
कृतार्था जायते क्ोभाधारोऽत्रेततप्रकोतितम्‌ ।८८॥ 
यत्परस्य प्रमातुस्त्पल्नापि क्षोभलशक्षणा सष्त्देच्छा --चिन्मात्रनिष्ठात्‌ 
्रकृतादहन्ताविमर्शादन्य इदन्तात्मा विमर्शो विमृश्यविमर्शयो रभेदोपचारात्‌, 
तत्परामृश्यं देहनीलादि भावजातं कादि च, तेनेकारम्यमवलम्न्य, कृतार्था -- 
स्वात्ममात्रविश्रान्त्या पूर्णा जायते, तदेतदत्र ' यदेक्यापत्तिमासाद्य (८४) इत्यादौ 
योनिसूतर क्षोभाधारः, प्रकीतितं ~ सम्बगुक्तमित्यथः ।८८॥ 
एवमेतत्पदाथंद्वारेण व्याख्याय तात्पर्यमुखेनाप्यभिधत्ते 
ततस्तदान्तरं ज्ञेयं भिन्नकल्पत्वमिच्छति । 
विक्ष्वबीजादतः सवं बाह्यं बिम्बं विवत्स्यंति ।८९। 
ततः- समनन्तरोक्तात्‌ सिसृक्षालक्षणात्‌ क्षोभादेतोः, भन्तरम्‌-प्रमाः 
त्रेकात्म्येन वर्तमानं सत्‌ तत्‌ आसूत्रितप्रायं ज्ञेयं भिन्नकल्पत्वम्‌ -अतिरिक्ताय- 
मानत्वमेति, अतो-विदवबीजादादिवर्णान्महामायातश्चारभ्य सर्वतानन्दादि 
तत्वभुवनादि च भावजातं, बाह्य -विच्छेदेनावभासमान बिम्बं-ज्ञानीयाकार- 


पर भो आकर्षण दोख पडता है । बहिखन्मृखता मे अप्रवृत्ति के विपरीत बाह्यौ- 
न्मृख्य का यह्‌ आकर्षणात्मक स्पन्दन ही क्षोभणा है । चर्या में इस प्रकार को 
स्थिति मतदिच्छ होते हुए भी तदिच्छा मे आन्तरिक रूप से प्रवृति मे होती 
है ॥ ८६-८७ ॥ 


बोजसूत्र को व्याख्या के अनन्तर योनिसूत्र कौ व्यासा कर रहे है 


विसर्गं की इच्छा की क्षोभात्मक स्थिति मे अहन्ता का विमशं होता 
हे । दूसरा विमर्शं इदन्ता का होता है । जब दसरा विमं प्रथम विमर्शे 
तादात्म्य स्थापित कर कृतार्थ हो जाता है उस आनन्दमयी इच्छा का भाधार 
योनि ही बनती है। चर्या पक्ष में समस्त भाववर्गं भौर वर्ण विकृति में भी यही 
नियम लाग्‌ होता है ॥८८॥ 

ताह्पर्याथं प्रकाशन के माध्यम से वही तथ्य स्पष्ट कर रहे है- 


इसके बाद वह भान्तर ज्ञेय भिन्न कल्पस्व अर्थात्‌ अतिरिक्त को तरह 
भासमान पदाथं की तरह होना चाहता है । इसी लिये विष्व बीज रूप जो भादि 
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लक्षणप्रतिनिम्बात्मकं, विवत्स्यंति-तत्तदेहनीलाद्यात्मना पदवाक्यादितया च 
यथायथ स्फुटोभविष्यतीत्यर्थः । चर्या्रमेऽपि हि बीजमेव भेदेन प्रसृतं सत्‌ 
स्री पुंनपुंसकादिरूपतामेष्यतीति ॥८९।। 


न चेतत्स्वोपज्ञमेवोक्तम्‌, इत्याह 
क्षोभ्यक्षोभकभावस्य सतत्त्वं दशितं भया । 
शभामन्महेश्वरेणोक्तं गरणा यत्प्रसादतः ।९०॥।। 
तदपरमूतिरभगवान्‌ महेक्वर' इत्यादिना प्राड्नमस्करतेन गुरुणा यत्स- 
त्वमुक्त, तन्मया दशितम्‌, इति संबन्धः ॥ ९० ॥ 
एवमेतत्प्रसंगादभिधाय प्रकृतमेवावतारयति 
भक्ृतं ब्रूमहे नेदं बीजं वर्णचतुष्टयम्‌ । 
नापि योनि्यंतो नेतत्क्षोभाधारत्वमृच्छति ।९१।। 


नहि कादिवदेतदैक्यमासाद्य कस्यचिदपीच्छा कार्ता्यंमियादित्यस्य 
क्षोभाधारत्वागमनम्‌ । नेदं बीजमित्यत्र पुनः ' ्षोभान्तरस्यासंभवात्‌' इत्यादिना 


्रागुपादानाद्धेतोरनिदेशः, अत एव चास्य वणंचतुष्टयस्य रक्षोभकत्वाभावात्‌ 
स्वात्ममात्रविश्नान्त्या परचमत्कारमयत्वम्‌ ॥ ९१ ॥ 


वर्णं या बोजषट्‌क उससे सारा बाह्य उन्मेष प्रसरित होता है । बीज िम्ब का 
बाह्य विश्वात्मक प्रतिबिम्ब बन जाता है गौर चर्याक्रम मे बीजरूप शुक्र ओर 
रज क संयोग से स््रीपुनपुंसकलिङ्ख की सृष्टि होतो है ॥८९॥ 

यहु केवल अपनी हौ सम्मति नहो वरन्‌ अन्य शास्त्रकार भी यही कहते 

क्षोभ्य क्षोभक भाव का यह्‌ ` ता्तिक प्रतिपादन महामाैशवर मेरे 
गुख्व्यं ने हो किया है । ने वहो बात उन्हीं की कृपा से कही है ॥९०॥ 

परसङ्गं वश इस चर्चाके बाद प्रकृत की चर्चाकर रहे है- 

निष्करषा्थं यह्‌ हमा कि ऋ ऋ लृ ल्‌ रूप येचारव्णं नतो 
बीज की तरह नये क्षोभान्तर के उत्पादक हैँ ओौर न ॒विमर्शान्तर के तादाहम्य 
कोधारण कर योनि को भर्थ-क्रियाका प्रतिनिधित्व करते है| ये क्षोभाधार भी 
नहीं है । ये स्वात्म मात्र मे विश्रान्त वर्णं हँ। इसीलिये शनं परामृत का 
चमत्कार मानते ह ॥९१। 
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तदाह 
आत्मन्येव च विश्रान्त्या तस्प्रोक्तमम्‌तात्मकम्‌ । 


न केवलमेषां यथासंभवं प्रमेयेण संघट्रे परामर्शान्तरोदयो, यावत्पर 
स्परमपि, इत्याह 


दृश्थं प्रागदितं यत्तत्पञ्चकं तत्परस्१रम्‌ ।९२।। 
उच्छलदिविधाकारमन्योन्यव्यतिमिश्चषणात्‌ । 
पञ्चकमिति--अनुत्तरेच्छेशनोन्मेषोनतारूपं, भआनन्दशक्तिहि 

(नन्दो ब्रह्मणो रूपम्‌ ००५५००५०१००००००० 


इत्याद्युक््या चिदव्यतिरिक्तेव, इति नास्याः पृथगभिधानम्‌, तदेतत्‌, 
परस्परम्‌- न पुनरेकेकम्‌, उच्छरद्विविधाकारं प्रादु्भवश्नानावर्णरूपं भवेत्‌, 
न चैतत्पारम्पर्येऽपि स्वात्ममात्रावस्थाने कि तु संघट्टे सति, इत्याह- 
व्यतिमिश्रणादिति, तद्यथा अकारस्याकारस्य वा इकारेणेकारेण वा व्यति. 
मिश्रणे ए' इति शूपं भवेत्‌, तयोरेव उकारेणोकारेण वा व्यतिमिश्रणे 
'मो' इति रूपं भवेत्‌, इकारस्यापि अकारेण "य' इति, उकारस्यापि अकारेण 
'व' इति, व्यतिमिश्रणं च न पञ्चकादतिरिक्तेन परामर्शान्तरेण केनचित्‌, 
इत्युक्तम्‌ अन्योन्येति । 


~ 


इसीिये कहते है - 

इलोक ८१ के सन्दभं मे यह्‌ भर्धालो दी गयोहै। वहां परामृत शब्द 
का प्रयोग कियागया है। यहां क्षोभान्तर का सद्भाव नहीं होता । स्वात्म 
मात्र में विश्रान्ति हौ इसका स्वभाव है । इसके अतिरिक्त अन्य वर्ण, जो विशेषतः 
५ है, जैसे चित्‌ गौर आनन्द रूप अकार गौर माकार, इकार' भौर ईकार 
तथा उकार भौर ऊकार है, इन के मध्य मे चित्‌ भौर भानन्दएकहोहै। इस 
ल्यि इन्हे ५ पञ्चक कहते है । चित्‌ भौर आनन्द में अन्तर नहीं होता । इसौ 
लिये कहा गया है कि “आनन्द ब्रह्म काहोरूप है।' यही कह रहे है 

इन पाचों वर्णो का यथा संभव प्रमेयो से संघट होने पर दूसरे परामर्शो 
का उदय होता ही है। परस्पर संघ से भी दुसरे परामशं उदित होते हैँ । अनेक 
भाकारों मे इनका उच्छलन स्वभावतः होता है । परस्पर ग्यतिमिश्रणसे भी 
जेतेषअ्याभासे "ह'ई' के व्यतिमिश्रणसे ए वणं पाणिनि के भाद्गुणः 





यत 





| 
| ३९.८ श्रोतन्त्रालोकः 


"सैव शौ घ्रस्थिरोपात्तज्ञेयकालुष्यरूषिता । 

| विजाती ोन्मुखत्वेन रत्वं लत्वं च गच्छति ^ 

हस्यादि वक्ष्यति, तत्‌ परामर्शान्तरोदयविषयमिति नात्र मेलनोयं-संध्य- 
क्षरोदयस्येव इह प्रक्रान्तत्वात्‌ ॥ ९२ ॥ 





ताविच्छोन्मेषसघटुाद्‌ गच्छतोऽतिदिचित्रताम्‌ । 


| नावनुत्तरानन्दशब्दव्यपदेश्यौ 'अक्राराकरारौ' दृच्छान्मेषाभ्याम्‌ धका 
||| रोकाराभ्यां यः संघद्भः--माद्गुण' इ्येवंरूपः संधिः, तस्मादतिश्चयेन 

| संधोयमानवणंद्रयविकक्षणतया, विचित्रताम्‌ 'एकारौक्रारलक्ष णां अचित्रं 

| गच्छतः--प्राप्नुत इत्यर्थः ॥ ९३ ॥ 

| एवमेकारस्योदयमातरमुक्त्वा गर्भीकारेण स्वरूपमप्यमिधत्त 

| अनुत्तरानन्दचितो इच्छाशक्तौ नियोजिते ॥।९४।। 


॑ सूतरानुसार निष्पन्न होता है । अ" का 'उ' कार भौर "ऊ के संयोग पसे भोकार 
| कीसृष्टिहो जाती है। ई" ई' अकाराकारसे निमित य' यण्‌ के अन्तर्गत 
| परिगणित है । 
| 'उ' का अकाराकार से "व' बन जातादहै। इन पाचों से अन्य कोड 
| वर्णं ग्यतिमिश्रण द्वारा दूसरा वर्णं उत्पन्न नहीं कर सकता । जो यह्‌ कहा गया 
| है कि “वही ज्ञेय का्ष्य से रूषित होकर विजातीयता कौ भोर उन्मुखता कं 
॥' कारण र मौर ल के परि्वात्तित रूप मेँ भी व्यक्त होती है, वह्‌ यहां मेलनीय नहीं 
॥ है ॥ ९२॥ 
यही स्पष्टकर रहे है 
| 


| एतदेव दर्शयति 
| | योऽनुत्तरः परः स्पन्दो यश्चानन्दः समुच्छलन्‌ ।\९२॥। 


अनुत्तर अर्थात्‌ भ' कार ओर आ कारये दोनों पर स्पन्द है । स्पन्द 
म उच्छलन स्वाभाविक है। इन दोनों का इच्छा भौर उन्मेष के स्पन्दनं से 
| संघट होने पर विस्मय जनक चित्र रूपायित हे उठते हैँ । पाणिनि सूत्र भाद्गुणः 
| यहाँ चरितार्थं होता है भौर अ-मा+इ-ई = एकार ओर अ-भा +उ-ऊस 
भोकार की सुष्टि हो जातो है ।।९३॥ 

इस तरह एकार का उदय होता है परन्तु यह रहस्य गभं अवस्था 
है । उसी का आकलन कर रहे है 





श्लो ० ९४ ] तृती पर्माह्भिकम्‌ ३९९. 


त्रिकोणमिति तस्प्राहविसर्गामोदसुन्दरम्‌ । 
यदनुत्तरानन्दौ अर्थाद्वि्कल्पेन, इच्छायां निहितसंधी तत्‌--संधोय- 

मानावयवमेका रलक्षणमक्षरं त्रिकोणं 

'त्रिकोणमेकादशमं वह्निगेहं च योनिकम्‌ । 

श्युगारं चेव एकारं नामभिः परिकोतितम्‌ ॥' 
इत्यादयक्तेः, इच्छाज्ञानक्रियाख्यकोणत्रयमयत्वाच्च, लिपिक्रमेऽपि तथा संनि- 
वेशात्‌ 'त्रिकोणम्‌' इति -च्रिकोणशब्दव्पदेश्यमाचक्षते इति वाक्यार्थः, 
च्च 

विसगेंस्तस्थ नाथस्य कौलिकी शक्तश्च्यते।' 
-द्यादिवक्षयमाणनीव्या, विसगः--परा शक्तिः, तस्या मामोदः- आनन्दौ 
दयक्रमेण क्रियाशषक्तिपर्यन्तमुल्लासः, तेन सुन्दरं--तत्र नित्योदितत्वाच्छक्ते 
परानन्दमयमित्पर्थः । त्रिकोणमित्यनेन योगिनीवकत्रापरपर्यायजन्माधार- 
हपत्वमप्यस्य सूचितम्‌ । तत एव हि परा शक्तिष्देतीति भावः, यदुक्तम्‌ 


'दोत्लसति श्छगाटपीठात्कूटिलरूपिणो ।' इति । 
तथा 


श्रिकोणं भगमित्यक्तं वियत्स्यं गुप्तमण्डलम्‌ । 
इच्छाज्ञानक्रियाकोणं तन्मध्ये चिच्िनीक्रमम्‌ ` इति । 


अनुत्तर भौर आनन्द दोनो एक हौ चिन्मयतत्तव हँ । ये विकल्प से 
श्च्छा शक्ति से जब सन्धि द्वारा नियोजित होतेह, उस समय तृतीय त्रिकोण 
तत्त्व कौ उत्पत्ति होती है। वही “ए' कारदै। यहु विसर्गं रूप शक्ति प्रसार 
भानन्द से केकर क्रिया शक्ति पर्यन्त उल्लसित होता है । यह्‌ उसका भामोद है । 
इसीलिये इसे सन्दर कटा गया है । नित्योदित परामर्शं खूप त्रिकोण ही एकार है \ 
त्रिकोण के सम्बन्ध में कहा गया है--'"यह्‌ ११ वाँ अग्निकेन्द्र है । यह्‌ क्षोभाधार 
है । इसी लिये इसे योनि कहते हँ । यह्‌ शृङ्गाटक के भाकार सदृश है। यही 
ए" कार है। तीनों कोण इच्छा, ज्ञान ओर क्रिया शूपरहूं। क्िपिमे भो इस 
का यही तिकोना रूप प्रचलित है । यह "विसर्गं सर्वेश्वर को कुल प्रथन शाछिनो 
कौलिकी शक्ति है ।” इसे योगिनी वक्त्र भो कहते हे । “इसे भग भो कते हे । 
शृङ्गाटक की कुटिल कृति इते प्राप्त होती है । यह्‌ गुप्तमण्डल है भौर वियत्‌ 
मे अवस्थित है । इच्छा, ज्ञान मौरक्रिया रूपो तोन कोणो के बोच म चिल्विनी 
क्रमहै। इसो आशय से अन्य लोग भी कहते ह कि, 





| ४०० श्रीतन्त्रालोकः 


अनेनैवाशयेन च इतो बाह्यं रपि 
"एकाराकृति यदहिष्यं मध्ये षट्कारभ्‌ षितम्‌ । 
आलयः स्वसोख्यानां बोधरत्नकरण्डकम्‌ ॥' 
| इत्याद्युक्तम्‌ । चर्याक्रमेऽपि हि विसरगंस्यानन्दफलस्य संबन्धिना स्फारेण परानन्द- 
| | मयं प्ररस्थानम्‌, इति ॥ ९४ ॥ 
। {| न केवलमनुत्तरानन्दयोरिच्छायां योगे संध्यक्ष रलक्षणपरामर्शान्तिरोदयो, 
| || यावदत्रापि, इत्याह 
अनुत्तरानन्वशक्तो तत्र रूहिमुपागते ।।९५।। 
त्रिकोणद्वित्वयोगेन व्रजतः षडरस्थितिम्‌ । 


। 
॑ 
| 
| 
| तच त्रिकोणेऽपि यदा अनुत्तरानन्दौ रूढि - वृद्धिरेचि इति संधिक्रमेण 
प्ररोहं प्राप्तौ, तदा अनुत्तरस्य पूर्वोक्तनीत्या रौद्रयादिशक्तित्रयमयत्वेन भानन्द- 
। स्यापि तह्स्फारमात्रसारस्वेन त्रिकोणरूपत्वात्‌ भकारेका रलक्षणत्रिकोणद्वययोगेन, 
प्रडरां - षट्कोणं स्थिति ब्रजतः-एेकाररूपतामवमासयत इत्यथः । लिपौ 





पुनरेवंरूपत्वमतिरहस्यत्वात्‌ न प्रदष्यते--इत्येकारस्येव द्विगुणी भावोन्मील- 
तायोपरि रेखाविन्यासः । चर्याक्रमेऽपि हि सिद्धयोगिनीत्रिकोणद्र यसंपुटो भावेन 
| षडरमुद्रामयी स्थितिर्जायते, इति ।। ९५ ॥ 


बीच मे छः अमृततत्तवों से भूषित समस्त सौख्यो का भश्रय विद्यमान है । वह्‌ 
बोध रत्न का करण्डक (पिटारा) है" चर्या क्रममेभो ५ {4 के विसर्गं का 


| । "एकार कौ आकृति वाका जो दिव्य भाकार दीख पड़ता है, उसके 
| परिणाम परानन्दमय डिम्भातमक प्रसार में पुलकित होता है ॥ ९४॥ 


। 
| केवल अनुत्तर ओौर आनन्द का हौ इच्छा शक्ति के संयोग से सन्ध्यक्षर 
| रूप अवान्तर परामर्शोदय नहीं होता अपितु अन्यत्र भी होतादहै। यही कहु 
र है- 
| त्रिकोण की स्थिति में भी अनुत्तर भौर आनन्द रूढि प्राप्त करते हैं। 
| पाणिनीय सूत्र "वृद्धिरेचि" की वृद्धि सन्धि के माध्यम से इनका अतिरिक्त प्रवाह 


दृष्टिगोचर होता है । अनुत्तर तो रौद्री, वामा भौर ज्येष्ठा शक्ति संवलित तत्व 
॥ है ही, आनन्द मे भी वहु स्फार भवस्था में रहता है। एकं भआन्तर शक्ति 
| त्रिकोण वहां उल्लसित रहता है । जब एकार रूप त्रिकोण से (इच्छा, ज्ञान 


| मौर क्रियाष्मकत्रिकोणसे) योगहो जाताहै, तो यह्‌ छः भरों वाला नृतन 








इलो° ९६ | तृतोयमा्भिकम्‌ ४०१ 


एवमनुत्तरानन्दयोरेकारेण संघद्रे यथा परामरशान्तिरोदयः, तद्वदोकारेणापि. 
इत्याह 


त॒एवोन्मेषयोगेऽपि पुनस्तन्मयतां गते ॥९६।। 
क्रियाशक्तेः स्कृटं रूपमभिग्यङ्क्तः परस्परम्‌ । 


ते एव-- अनुत्त रानन्दकश्षक्ती, उन्मेषेण-उकारेण यो योगः-मोकारा- 
पत्तिलक्षणः संधिः, तस्मिन्सत्यपि पुनर्यदा तन्मयताम्‌-भोकारात्मतां संधिक्रमेण 
तदेको भावं गच्छतः, तदा परस्परमनुत्तरानन्दो भौकारात्मना संभूय, क्रियाशक्ते- 
रौकारलक्षणं स्फुटं रूपम्‌, अभितः-समन्तात्‌ ग्यङ्क्तः - प्रकाशयत इत्यर्थः 
भभितः स्फुटं रूपं ्यडक्त' इत्यनेन क्रियाशव्तेः संध्यक्षरेषु यथाक्रमम्‌ अस्फुटं, 
स्फुट, स्फुटतरं स्फुटतमं च, रूपमस्ति-- इत्यावेदितम्‌ ॥ ९६ ॥ 

नन्वनुत्तरानन्दयोरिच्छोन्मेषाभ्यां संघट यथा परामर्शान्तिरोदय उक्तः, 
तथा तकक्षोभरूपाभ्यामीशनोनताभ्यामपि किमिति न ? इत्याशङ्क्याह 


तत्त्व उल्लसित होता है। पुराण इसे ही षडानन कहते हैँ। लिपि में हस 
रहस्यात्मक भाकृति का चित्रण नहीं है। वरन्‌ इस दवेगुण्य को व्यक्त करने के 
लिये ऊपर को रेखा हौ माध्यम बनतो है । चर्याक्रम में त्रिकोण द्वय की मिथुन 
स्थिति मे सिद्धयोगिनी रूपा'षडर' भाव का उल्लास आनन्द के चरम उत्कषं 
मेहोताहै; जिसे वर्णन का विषय नहीं बनाया जा सकता ॥९५॥ 


इस प्रकार अनुत्तर मौर आनन्द का एकार के संघटु से जसे भवान्तर 
परामर्शोदय होता है, उसी तरह्‌ उकार के संयोगसे भी होता है 


मनुत्तर भोर भानन्द शक्तियों का जब उन्मेषसे योग होतादहै, तो 
'भो' कार प सन्ध्यक्षर रूप अवान्तर परामर्शं उदित होता है । पुनः यहु भोः 
कार भी जब अनत्तरसे संधियोग करता है तो पूर्ववत्‌ नतन सन्ध्यक्षर भौ 
कारका उदय होता दहै। यह्‌ क्रियाशक्त्यात्मक स्फार होतादहै। यहां मभि 
उपसर्ग से व्यज्‌ धातु के संयोग के कारण क्रमशः अस्फुट, स्फुट, स्फुटतर भौर 
स्फ़टतम रूप ब्यक्त होने की क्रमिकता ज्ञात होती है ॥९६॥ 

यहाँ अनुत्तर भौर आनन्द का इच्छा तथा उन्मेषके संयोगस्ते नये 
परामर्शं रूप सन्ध्यक्षरों के उदय का क्रम प्रस्तुत है। प्र्नहैकि इच्छा भौर 
उन्मेष के क्षोभ रूप ईशन ओर उनश्व के संयोग से भो परामर्शान्तिर का उदय 
क्यो नहीं होता ? यहो स्पष्ट कर रहे है 

श्रीत०-२६ 


श्रोतन्त्रालोकः 


इच्छोन्मेषगतः क्षोभो यः प्रोक्तस्तद गतेर पि ।\९७।। 
ते एव शक्तो ताद्रूप्यभागिन्यौ नान्यथास्थिते । 
यः-दच्छोन्मेषसत्क ईषणोनतालक्षणः क्षोभः पूर्वमुक्तः, तं गते-तेन 
सह “भादगण-' त्यादिना संधि प्राप्ते भपि, ते-अनृत्त रानन्दाश्ये शक्ती, 
तादरप्यमागिन्यावेव-तदेव एेकारौकारलक्षणं रूपमवश्यं भजेते, मत॒ एव 
“नान्यथास्थिते' परामर्शान्तरात्मकष्वेन न तिष्ठतः, दति न तत्संघटन बनृत्तरा- 
नन्दयोः परामरलान्तरोदय उक्तः ॥ ९७ ॥ 
ननु "मनुत्तरः प्रकादा एवेक: प्रकाशते' इति ततोऽन्यश्न किचिदपि 
संभवेत्‌-तस्यातिरेकानतिरेकविकल्पोपहतत्वात्‌, तत्कथमिदमुक्तं -यदियतां 
क्रियाशक्तिप्य॑न्तेन वेचित्रयेण स एव परिस्फुरेत्‌, इति तदाह 
नन्वनुत्तरतानन्दौ स्वात्मना भेदबजितौ ॥९८॥ 
कथमेतावतोमेनां वेचित्रीं स्वाट्मनि श्रितो । 


तदेव प्रतिविधत्ते 
श्युणु तावदयं संविन्नाथोऽपरिमितात्मकषः ।\९९।॥। 


अनन्तक्षाक्तिवेचिन्यलयोदयकलेहवरः । 


अनुत्तर ओर आनन्द, इच्छा भौर उन्मेष को सन्धिसेजो रूप प्राप्त 
करते ह, वही रूप ईशन भौर ऊनत्वमे भी होता है । जब ये पुनः भनृत्तर 
आनन्द से मिलते ह तो वही ईशन मौर ऊनत्व उस क्षोभ को ग्यक्त करने के 
ल्यिठेः कारभौर "भौ कार कारूप ग्रहण करने के लिये विवश टोते है । 
वस्तुतः ये नये पराम के प्रतीक नहीं रहते । इसो लिये इन्हं भवान्तर परामशं 
नहीं मानते हैँ ।॥९७॥ 

प्रश्न है कि वस्तुतः "एक मात्र अनुत्तर प्रकाश हो प्रकाशित टै" उसमे 
तो मतिरेक या अनतिरेक की स्थिति ही नहीं होती । इसे ही स्पष्ट कर रहै 
ओर उसी का प्रतिविधान कर रहे है- 

यद्यपि मनुत्तर भौर भानन्द स्वात्म भाव से भेद रहितं फिर भी 
अपने मे हस वेचित्रयमय उल्लास को स्वात्म में केसे धारण करते ह ? इस प्रन 
का उत्तर (पहले ही भा चुका है कि) यहु संविद्वपुष्‌ परमेश्वर अनन्त राक्ति 
सम्पन्न है । वही इस विचित्र आनन्त्य के ल्य मौर उदय कौ कलनाका भाधार 
महेश्वर है। कहा गया है- 
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भयं खलु अनुत्तरानन्दात्मा संविक्नाथः 
'शक्तयोऽस्य जगत्कृत्स्नं शक्तिमास्तु महेश्वरः ।' 
इत्याद्युक्तेरनन्तस्य शाक्तिवेचिश्यस्य, क्योदययोः-निमेषोन्मेषयोर्यत्कलनं- 


स्वात्मनो भेदेन क्षेपः. तत्र स्वतन्त्रत्वात्‌ अपरिमितात्मको-नियतरूपानुपग्रहात्‌ 
अनवच्छिघ्नस्वभावः, इत्यर्थः ॥ ९९॥ 


तन्वयं संविन्नाथः किमिति नाम न नियतेन स्पेण परिस्फुरेत्‌ ? 
इत्याशंक्याह 
अस्थास्यदेकरूपेण वपुषा चेन्महेकवरः ।\१००।। 
महहवरत्वं सं वित्वं तदत्यक्ष्यद्वटादिवत्‌ । 
यदि नाम महेक्ष्वरः प्रतिनियतेन केनचिद्रूपेण अवतिष्ठेत, तदास्य 
वटादिन्यायेन माहिश्वयं संविद्रूपत्वं च न स्यात्‌, एतदेव हि अस्य माहेकष्वयं 
संविद्रपत्वं च-यत्‌ तत्तदनियतवाच्यवाचकात्मना परिस्फुरेत्‌ इति, तथाहि- 
"एकमेवेदं संविद्रूपं हुषंविषादायनेक्राकारविवतं पश्यामः तत्र यथेष्टं संजाः 
क्रियन्ताम्‌" शत्याद्यक्तयुक्तया संवित्‌ तावदनेकाकारतया परिस्फुरति, इति 
नास्त्यत्र विवादः, न चास्यास्तत्तदाकारतया परिस्फुरणे ^तस्यातिरेकानतिरेक- 
विकल्पोपहतत्वात्‌' अविद्यादि निमित्तं, कि तु स्व एव स्वभावो यः "स्वातन्त्र्यम्‌ 
ति "माहेश्वयंम्‌' इति च सर्वव्रोद्धोष्यते, तत्प्रतिनियतेऽस्य स्वख्पे प्रकाशमाने 


“महेश्वर की शक्तियां ही यह सम्पूर्णं विष्व है-ओर शक्तिमान्‌ तो 
वही संविन्नाथ परमेश्वर ही है ।'' इससे यह्‌ स्पष्ट है क्रि निमेष भौर उन्मेष 
दशाभों को कलना भर्थात्‌ अभेदमे भी भेदवाद के स्वातन्त्र्य का आश्रय 
वही महेश्वर है ।९८-९९।। 


यदि वह्‌ ईश्वर ही संविद्‌ शक्ति वैचित्र्य का अधोक्ष्वरदैतो वहु नियत 
रूप से क्यो नहीं स्फ्रित होता है ? इसका उत्तर दे रहे है- 

यदि वहु महेश्वर होते हृए भी एक प्रतिनियत रूप से अवस्थित होता 
तो वहु भपने मह्वरत्व एवं संवित्व दोनो का घट आदि जड पदार्थो को तरह 
परित्याग कर देता । ये दोनों महाभाव होते ही नहीं । वस्तुतः उसको महेश्व रता 
इसी से सिद्ध होती है कि वहु स्वातन्त्र शक्ति के कारण अनन्त वाच्य वाचकं 
मे अनियत भावसे ही परिस्फुरित होता हैं । 
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'माहेश्वयं सं विटूपत्वं च' न स्यात्‌, इति-जाडयमेवापतेत्‌, जड एव हि घटादिः 
'इदमिदानीमश्र भाति" इत्येवमात्मनियतावभासो भवेत्‌, न परः प्रकाशः ॥१००॥ 

एतदेव-ह तस्य जडाद्रेलक्षण्यं -- यत्‌ स्वप्रकाशत्वात्‌ अन्येन कंनचिष्ठ 
परिच्छिद्यते, अन्यप्रमीयमाणत्वमेव हि परच्छिक्नप्रकाशत्वं यन्नाम सर्वत्रेव जडस्य 
रश्षणमुच्यते, तदाहु 


परिच्छिन्नप्रकाञ्ञत्वं जडस्य किल लक्षणम्‌ ।१०१। 

जडादिलक्षणो बोधो यतोन परिभोयते। 
यतञ्चेवम्‌, अतस्तत एव इयान्‌ विक्ष्वप्रसरः, दत्याह्‌ 

तेन बोधमहासिन्धोरुल्लासिन्यः स्वजशक्तयः ।।१०२॥ 

आश्रयन्त्यूमेय इव स्वात्मसंघटूचित्रताम्‌ । 


तेन-उक्तानेकाकारतया षरिस्फुरणेन हेतुना, सिन्धोरिवोर्मयो बोधात्‌ 
उल्लसनकशशीकाः, स्वाः भात्मभूता इच्छाद्याः शक्तयः स्वात्मसंघटेन परस्परलोली- 
भावेन, चित्रतामाश्रन्ति-तत्तदुप्राह्यग्राहुकाद्मना तत्तत्परामशंूपतया च 
परिस्फुरन्ति, इत्यर्थः ॥ १०६-१०२॥ 


'हम एक ही हष शोकादि सूपो मे व्यक्त विवक्तं को देखते है 
इनके यथेच्छ नामकरणीय है ।' इस उक्ति के अनुसार संवित्‌ का अनन्त भाक- 
तियो मे परिस्फुरण स्वाभाविक है । इस स्वतन्त्र परिस्पूरण मे अविद्यादि को 
कारण नहीं मानना चाहिये । इसमे उसका महेश््वरस्व हो कारण है । मन्यथा 
वह "इदानीम्‌ भत्र घटः भाति' कौ तरह्‌ परिच्छिन्न ही हो जायेगा ॥१००॥ 


जड भोर मजडका वेलक्षण्य लक्षित कर रहे है- 


दूसरे द्वारा प्रमोयमाण होना तथा पराधीन प्रकाक्लन यह्‌दो प्रकार 
काजडकास्वभाव होताहै। महेश्वर की जडसे यह विलक्षणता कि 
वह्‌ परि च्छिन्न नहीं होता दै। चंकि वह्‌ एेसाहै, हसो ल्यि उसकेद्रारा 
यहु अनन्त विश्व प्रस्तार ख्पायित हो पातादहै। इसी लिये कहतेर्हकि इस 
बोध रूपी महा समुद्र की शश्वत उल्लसित ये कश्षक्तियां लहरों की तरह स्वात्म- 
भूत इच्छा, ज्ञान भौर क्रियादि शक्तियों के द्वारा परस्पर लोलोभावसे संभटु 
प्रवत्तित करतो हँ भौर मनन्त ग्राह्य प्राहुकात्मक रूपों मे भवान्तर परामर्शो का 
उदय होता रहता है ॥१०१-१०२। 
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एतदेव च परं क्रियाश्क्ते रूपम्‌, इत्याह 
स्वाव्मसंघट्र वेचित्रयं शक्तीनां यत्परस्परम्‌ ।।१०३॥। 
एतदेव परं प्राहुः क्रियाश्चक्तेः स्फ्टं वपुः । 
परं रफ़ुटमिति--स्फ़ृटतममिव्य्थंः, भत एव मेदप्राधान्यात्‌ अस्याः 
'विषयेष्वेव संलोनानधोधः पातयन्त्य णन्‌ । 
सद्राणृन्याः स्मालिग्य घोरतर्योऽपरास्तु ताः॥ 
इत्यादिलक्षितानाम्‌--अशद्धाघ्वाधिष्ठात्रोणां घोरतरोणामपि शक्तौनां निमित्त 
न्वम्‌, इत्यवगन्तव्यम्‌, भघोरादीनां हि शक्तोनामिच्छाशकतेर्नानलशक्तेश्च जन्म, 
इत्युक्तम्‌ ॥ १०३ ॥। 
शक्तिश्रयसंघटात्मकत्वादेव चास्य भगवतः त्रिशुलत्वमुक्तम्‌ इत्याह 
अस्मिश्चतुदशे धाम्नि स्फ्टोभूतत्रिज्ञक्तिके ।\१०४।। 
त्रिशलत्वमतः प्राह शास्ता श्रोपूर्व्ासने । 
अत इति--क्रियाक्क्तेः परं स्फुटत्वात्‌, 'स्फुटोभूतव्रिशक्तिके, इत्यत्र 


चायं हेतुः, स्फटोभृतत्रिशक्तित्वं च त्रिशरत्वोक्तौ हितुः---यदिच्छाज्ञानक्रियात्म- 
कमरात्रयम्‌ अत्रास्तीति भावः, यदुक्तं तत्र 


जा > ~~ ------ --------~ ~ 


क्रिया शक्ति का यही पारमाथिक ख्प व्यक्त कर रहे है- 

क्रिया शक्ति के स्फ़टतम शक्तियों का परस्परिक स्वास्म~संघट विचित्र 
रूप से व्यक्त होता है। इसमे मेद का प्राधान्य होता है। मा वि ३।३९१ में 
कहा गया है- 

“विषयों में इने पाश बद्ध पश्चुजनों को धोरतरी भपर शकतियां अपने 
मवेश मे केकर मौर भी नीचेसे नोचे गिरनेके च्यि बाध्यकरदेती ह)" 
ये शक्तियाँ भशुद्ध अध्वा को अधिष्ठात्री होती हैँ । पतन को ये निमित्त बनती 
है । भन्य भोर शक्तियां इच्छा भौर ज्ञान शक्तियों से उत्पन्न होती है ॥१०३॥ 

इन तीन शक्तियो के संबट के कारण भगवान्‌ महेश्वर का त्रिशलत्व 
सिद्ध होता है- 

यहु चौदहवाँ परामर्शान्तर है । यह्‌ क्रिया शक्ति का स्फटतम रूप है । 
इसलिये यहाँ इच्छा, ज्ञान ओर क्रिया संघट्‌ रूप त्रिश्ुलता उस्पन्न हौ जाती 
2 । इसका वर्णन श्लोक र्द्मेभीदहै। यहाँ भेद की प्रधानता होतो दै। इसी 
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इति ।। १०४ ॥ 


न केवलमत्र दक्तित्रयखमविशात्रिशूलत्वं भगवतोक्तं, यावन्नि रक्जन- 
त्वमपि अधिगततत्तदागमार्थेगुमिः, इत्याह 
निरञ्जनमिद चोक्तं गुरुभिस्तत्त्वर्दशिभिः ।\१०५॥। 
शक्तिमानःऽज्थते यस्मान्न शक्तिर्जातु केनचित्‌ । 
च भिन्नक्रमः, तेनेदम्‌ 'ओकारलक्षणं चतुर्दशं धाम निरञ्जनं चोक्तम्‌ 
इत्यन्वयः, यतः 
"यथालोकेन दीपस्य किरणेभस्किरस्य च। 
जञायते दिग्विभागादि तद्रच्छवत्या शिवः श्रिये ।। 


इत्याद्युक्त्या शक्तिमानू-परः प्रकाशः शक्त्या अजञ्ज्यते--परिमितार्‌ 
प्रमातृनप्रति व्यक्तीक्रियते उपाधोयते इत्यथः, स्वभ्रकाशस्य हि परस्य प्रकाशस्य 
परकरतृका व्यव्तिरेवोपाधिः, शक्तिः पुन रभिव्यक्तैव तदञ्जने उपायः--इति 
न तस्या अपि केनचिदजञ्जनं संभवेत्‌, नहि भसंविदितं करणं कारणतामेव 
यायात्‌, इति भावः ॥ १५५ ॥ 


लिये इसमे इच्छाज्ञान भोर क्रिया शक्तियों कायोग भी स्वाभाविक है। 
श्री पूर्व ्ास्व मे कहा गया है कि “त्रिशूल से वह चतुथं है ।'" इसी आधारं 
प्र श्लोक ९२ मे उते पञ्चक रूप भी कहा गया है ॥१०४॥। 

तीन शक्रितियों के समावेश के आधार पर न केवल उसका त्रिशूलत्व ह 
कटा गया है, अपितु उसे निरञ्जन भी कहा गया है । वही कहु रहे है- 

गुजनों द्वारा उक्त यही १४ वां निरञ्जन धाम है यह्‌ कहा गया है । 
"दोपकके प्रकाश से या सूर्यकी किरणों से जेसे दिशाभों की स्थिति 
का स्पष्ट ज्ञान होता है, उसी तरह शक्तियों के द्वारा शिव भो ज्ञात होते है. 
सवे अनुसार पर प्रकाश खूप शक्तिमान्‌ शक्ति के द्वारा परिमित प्रमाताभों 
के लिये व्यक्त होते है । स्वयं प्रकाश की परकत्तेक अभिव्यक्ति उपाधि कट- 
लातीहै। वैसे ही स्वप्रकाश शिव शिति के द्वारा उपाधि रूप से भभिव्यक्त 
होते द । शक्ति पहले स्वयम्‌ भभिग्यक्त होती है । उससे शिव मभिब्यक्त होते 
है । इसलिये शक्ति के भञ्जन मे कोई दूसरा कारण नहीं बनता क्यों कि 
असं विदित करण, शक्ति के अभिव्यंजन म कारण नहीं हो सकता है ।।१०५॥, 
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ननु इच्छादिशक्तिरिष्यमाणादिना स्वविषयेणाप्युपाधौयते एव, इति 
कथमुक्तं "न शक्तिः केनचिदजञ्ज्यते' ? इत्याशंक्याह 


इच्छा ज्ञानं क्रिया चेति यत्पृथक्प॒यगञ्ज्यते ।। १०६।। 
तदेव शकितिमत्स्वंः स्वेरिष्थमाणादिकंः स्फुटम्‌ । 


यत्‌ खलु उच्छाज्ञानक्रियालक्षणाः शक्तयः, स्वैः स्वैः--प्रातिस्विकैरि- 
ध्यमाणजेयकाय्मिामिः विषये, पृथक्‌ पृथक्‌ भेदेन उपरजङ्ज्यते, तदेव स्फुटं -- 
पूर्णस्वरूपं, शक्तिमत्‌ स एव गर्भङक्ितानन्तशक्तिः परः प्रकाशः इत्यथः, 
शक्तिटि नाम शक्तिमत एवस्वंषूपं, कि तु कलभेदादारोपित भेदो येन इष्य 
माणाद्युपरागात्‌ "इच्छा' इत्यादिग्यवहारः ॥ १०६ ॥ 
ननु यदि इन्छादोनामेकेकशः इष््रमाणादिना उपरञ्जने शक्तिमद्रूपत्वं, 
त्समुदितानामासां क्रि रूपम्‌ ? इत्याशंक्याह 
एतत्त्रितियमेक्येन यदा तु प्रस्फुरेत्तदा ।\ १०७ 
न॒ केनचिदुपाधेयं स्वस्वविप्रतिषेधतः । 
एतस्पुनः--इच्छाज्ञानक्रियालक्षणं त्रितयं, यदा क्रियाशक्त्यात्मना साम- 
रस्येन प्रस्फुरेत्‌, तदा केन चिदपीष्यमाणादिना विषयेण इच्छादीनामीषणो यादीनां 
च स्वेन स्वेन विप्रतिषेधात्‌ ईषणोयेन ज्ञानक्रिययोः नाञ्जनं ज्ञेयेनापि न 


प्रन उपस्थित होता है कि इच्छा शक्ति इष्यमाण भादि भपने विषयों 
दारातो उपाधिखूपसे व्यक्तहो होतीदहै फिर क्यों कहा गयाहै किं शक्ति 
किसी क द्वारा अंजित नहीं होती ? इसी तथ्य को स्पष्टकररहे्है- 


दच्छा, ज्ञान भौर क्रिया शक्तियाँ अपने भपने इष्यमाण, ज्ञेय मौर कायं 
रूप विषयों के द्वारा पृथक्‌ पृथक्‌ उपाधोयमान होती हँ । यही शक्तिमान्‌ का 
स्फुट खूप है । पर प्रकाशात्मकं शिव भपने अन्दर इन शक्तियों को पुलकित 
करताटहै। शक्ति तो शक्तिमान्‌ काही अपनाखूपहोतीहै। फलके अनुसार 
भेद आरोपित होते है, जिससे इष्यमाण के अनुसार इच्छाम भी भैदात्मक 
व्यवहार होता है ॥ १०६ ॥ 

ट्च्छा भादि एकं एक शक्तियों के इष्यमाण भादि द्वारा उपरंजन से 
शक्तिमान्‌ को सह-समुदित दशा मे क्या रूप होगे ? यही कह रहे है- 


ये इच्छा, ज्ञान, भौर क्रिया शक्तियाँ जब सामरस्यभावसे [एेक्य रूप 
से] प्रस्फुरित होती ह, तब अपने भपने विप्रतिषेध से वे किसी के दारा उपाधेय 
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इच्छाक्रिययोः, कर्येणापि न इच्छज्ञानयोः' इत्येवंरूपात्‌ परस्पर्याहतत्वात्‌ 
नोपाधेयं--नाञ्जनीयमित्यर्थः, यद्वक्ष्यति 


क्रिया देवी निरञ्जनम्‌ ।* ॥ इति ॥ १०७॥ 


अत एव च एतत्व्रिशूलशब्देनोक्तम्‌, इत्याह 
लोलोभूतमतः श्ञक्तित्रितयं तत्व्रश्ूलकम्‌ । 
यस्मिन्नान्ु समवेश्ाुवेद्योगी निरञ्जनः ।१०८॥। 
भतः--भनुपहितत्वाद्धेतोर्लोलो भूतं --स्परधिस्वेऽप्यविभागमाप्तम्‌, एत- 
च्छव्तित्रितयं व्रिद्ूलशशन्दस्य व्यपदेश्यम्‌, यस्मिन्ननुपाधौ दूपे न केवलं स्वयं 


नि रज्जनत्वं यावत्तत्सत्तासमावेश्चात्‌ प्राप्ततदेकात्म्यो योग्यपि निरञ्जनो 
भवेत्‌ ॥ १०८ ॥ 


भथेतदेव प्रमेयान्त रावापेन उपसंहरति 


इत्थं परामृतपदादारभ्या्टकमोदृश्म्‌ । 
ब्राह्मघादिरूपसंभेदा्यात्यष्टाष्टकतां स्फुटम्‌ ।।१०९॥ 
यदेतत्‌ परामृतपदात्‌--षष्ठवर्णचतुष्टयादारभ्य शृलबीजपर्यन्तमीदृशं- 
यथोक्तरूपमष्टकं, तद्‌ब्राहुम्यदिरष्टकस्य यत्पर्वेसर्वात्मकं खूपं, तेन प्रतिवणं 
देव्यष्टकस्य वाच्यत्वेन मिश्रौ भावात्‌, मष्टाष्टकतां स्फुटं याति--चतु.षष्टिहूपतया 


नहीं होतीं । जसे १ -ईषणीयसे ज्ञान मौर क्रियाकी, २-ज्ञेयसे इच्छा भौर 
क्रिया की तथा ३-कार्यं से इच्छा भौर ज्ञान की व्याहति होनेके कारणये 
किमीसे उपाधेय नहीं होतों। कहा भीटै कि "क्रिया निरञ्जना दैवी 
है ।'' ॥ १०५७ ॥ 

इसोलियि यह्‌ शक्तित्रितय त्रिशूल शब्द से कयित है-- 

इसलिये यह तीनों शक्तियां लोलो भावको प्राप्तकर कतीह भौर 
त्रिशूल शब्द से व्यपदिष्ट टोती है । इसमें समावेश प्राप्न योगी स्वयं निरञ्जन 
हो जाता है । १९८ ॥ 

इसी तथ्य का उपसंहार मन्य प्रमेय के आधार पर कर रहे है- 

चारो षण्ठ वर्णं परामृत माने जाते ह । 'ऋ' से लेकर शृलवीज तक एक 
भष्टक बनता है। जेसे १-ऋ, २-क्र, ३-लृ, ४-ल, ५-ए, ६-एे, ७-भो तथा 
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स्फु रतोत्यर्थः, तेन ब्राह्मो "ऋकारः" एवं क्रमेण यावत्‌ 'मोकारो' योगोश्चरो, 
पुनरमहिद्वरी "ऋकारः अत्र ब्राह्मो ओोकारः' यद्वा 'ऋक्रार एवमन्यत्र 
जेयम्‌ ।॥ १०९ ॥ 
तदेवं क्रिर्याशक्तिपरयन्तेन वेचिश्येण परिस्फ्‌ रन्त्या अपि परस्याः संविदः 
स्वूपविप्रलोपो न जातः, इ्येव द्योतयितुं बिन्दुस्वरूपं दशयति 
अत्रानत्तरज्ञक्तिः सा स्वं वपुः प्रकटस्थितम्‌ । 
कु्वेन्ट्यपि ज्ञेयकलाकालृष्यादिबन्दुरूपिणो ॥ ११०॥। 
अत्र--एवं संस्थितेऽपि, सा--समनन्तरोक्तस्वरूपा अनुत्तर शक्तिः, 
स्वस्वातन्त्रयात्‌ ज्ञेयस्य -ग्राह्यप्राहुकाहमनो भावजातस्य यत्कलनम्‌--इयत्ता- 
परिच्छेदः, तेन यस्कालृष्यं--स्वरूपगोपनात्मा संकोचः, तदवलम्ब्य स्वं स्वप्रकाशं 
वपुः प्रकटस्थितं सवंसंवेद्यतया अवतिष्ठमानं कुर्वाणापि, विन्दुरूपिणौ --वेत्तोति 
विन्दुः विदिक्रियायां स्वतन्त्रः प्रमाता, तस्य रूपम्‌--अविभागः परः प्रकाशः, 
तदेव विद्यते यस्याः--तत्स्व भावैवेत्यर्थः, एवमपि स्वरूपान्न प्रच्युता, इति 
भावः । ११०॥ 


८-मो । ब्राह्मो, महेशो, कोमारी, वैष्णवो, रो , याम्या, चामुण्डा भौर योगेशो 
मेद से ६४ हो जातो है । यहो वर्गाष्टक है। इसमे भौकार योगेश्वरी शक्ति है । 
ऋकार ब्राह्मी है। प्रतिवर्ण देग्यष्टकके गुणसे ये मेद होतेह । इनका 
वि्छेषण वर्णोदय के सन्दर्भ मेँ होता है।। १०९ ॥ 


इस मेद भिन्ननामे भौ संविद्‌ शक्ति का स्वहूप प्रच्याव नहीं होता 
है-यही प्रतिपादित करने के लिये विन्दु की चर्वाकररहैर्है- 


इतनी भेद भिन्नता में वह्‌ ज्ञेय रूप ग्राह्य प्राहुकादि भैदवाद का आकलन 
करती है । यह्‌ एक प्रकार का कालुष्य अर्थात्‌ संकोच हौ है । इस भवत्या म 
अपने प्रकाशात्मक शरीर को सर्ववेद्यभाव से व्यक्त करती हुई विन्दु खूप मे भो 
परकारामान रहुतो है । सवं वेत्ति इति विन्दुः इस विग्रह्‌ के अनुसार विद्‌ धातु पे 
स्वतन्त्र सर्वज्ञ पर प्रमाता अर्थं वाला यह्‌ विन्दु ल्द निष्पन्न होता है। अर्थात्‌ 
यह्‌ अविभाग पर-प्रकाश-रूपा संवित्‌ शाइवत अच्युत विन्दु-भाव से अवस्थित 


रहती है ॥ ११० ॥ 
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अत आह्‌ 
उदितायां क्रियाहाक्तो सोमसूर्याग्निधामनि । 
अविभागः प्रकाशो यः स बिन्दुः परमो हि नः।॥ १११॥ 
दह्‌ ह्वादतैक्षण्याद्यवच्छिन्नत्वेन नियतात्मना प्रमाणाद्यात्मनां सूर्यादीनाः 
माश्रयमृतायां क्रियाशक्तावुदितायां--तत्तद्र चिव्यात्मना परिस्फरन्त्यामपि, 
भविभागो--ह्वा दतेकषण्याद्युपाध्यवच्छेदगृन्यः पूर्णो यः प्रकाशः स परमः, एवमपि 
भप्रच्युतस्वरूपत्वादत्यृश्छृष्टोऽस्मह्‌ शने "बिन्दुः" विदिक्रियायां स्वतन्त्रः पर. 
प्रमात्रेकरूपः परमेश्वरः शिव इत्यर्थः, यद्वक्ष्यति 
अन्र प्रकाशमाच्रं यत्स्थिते धामत्रये सति । 
उक्तं बिन्वृतया शास्त्र शिवविन्दुरसौ मतः।॥ इति ।॥१११। 
न चेतत्स्वोपज्ञमेवोक्तम्‌, इत्याह 
तत्त्वरक्षाविधाने च तदृक्तं परमेशिना । 


हुत्पश्ममण्डलान्तःस्थो नरश्ञक्िशिवात्मकः । ११२॥ 
बोद्धव्यो ल्यभेदेन बिन्दुविमलतारकः । 
` इसलिये कहते है-- 
सोम रूप भआह्ाद, सूयं रूप जीवनात्मक प्राण प्रकाश भौर अग्निरूपः 
दाहक पाचकं स्वरूपो मे व्यक्त क्रिया शक्तिके उदित होने पर भी शाश्वत 


भविभक्त भर्थात्‌ उक्त पाथंक्य को भतिरिक्तायमानता के रहने पर भी पर- 
प्रकाश रूपसे प्रकाशमान परम शिव ही विन्दु है। कहागयाहैकि, 


"“तीनों प्रकाशमान सूर्य, सोम भौर अग्नि रूप प्रतिनिधियों के रहते 
प्रकारा मात्र जो परम सत्ता है, वह शास्त्र मे विन्दु रूपसे कथितदहै। व्ही 
वस्तुतः हिव विन्दु है ।'” विन्दु का वास्तविक भर्थं विद्धातु से निष्पन्न वेत्ति 
क्रिया का कर्ता परम प्रमाता रूप परमपुरुष परमेश्वर शिव है ॥ १११ ॥ 

यह्‌ केवल ग्रन्थकार का स्वोपन्ञ कथन नहींहे। इसे अन्य भागमभो 
कहते हैं । यही कह रहे है 

तत्त्व रक्षा विधान मे सन्दर्भानुसार भगवान्‌ ने स्वयं कहा ह कि ऊध्वं 
दादशान्त, भ्रूमध्य भोर हदय इनमें विश्रान्ति को यौगिक प्रक्रियाके अनुसार 
नर शक्ति शिवा्मक विमल तारक विन्दु को बोध का विषय बनाना चाहिए । 
श्च्छा, ज्ञान गौर क्रिया रूपों मे तथा विद्या, मन्त्रैश भौर सदाशिव षश्पोँमे 





| णक 
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तदेवाह--हत्पश्नेत्यादि, बिन्दुः--वेदयिता परः प्रकारः, स्वस्वा- 

तन्तयाद्विश्वमववबिभासयिषुः 
त्रिषु स्थानतो विन्दुमेकश्रैव विभावयेत्‌ ' 

द्त्यादयुबत्या ्रादशषान्तभ्रमध्यहूदयलक्षणेषु स्थानेषु, लयस्य विश्रान्ते भेदात्‌, 
नरशक्तिशिवात्मको बोद्धव्यः _इ-्छाद्यात्मकिवविद्यार्मलक्षणतस्वत्रयरूपत † 
प्रस्फुरित: इत्यर्थः । एवमप्यसौ हत्पश्ममण्डलान्त.स्व ` संकुचितात्मतायाः 
प्राधान्यात्‌ भेदभूमावेव प्रा्तप्ररोः दृत्यर्थः । एवमपि नासौ स्वस्वरूपालप्रच्युतः 
दत्याह्‌--विमलतारक इति, विमलः _._तत्तदेचिश्योल्लासेऽपि संविन्मात्ररूपत्वापः 
शुद्धः, भत एव संसा रान्धेस्तारकः । ११२९ ॥ 

न केवलं परामर्शनीयविक्ष्ववेचिश्यात्मना परिस्फुरतोऽस्य न स्वस्वरूपात 
प्रच्यावो, यावत्तत्त त्परामर्शात्मनापि, इष्याह्‌ 


योऽसौ नादात्मकः शब्दः सर्वप्राणिष्वबस्थितः ) ११२॥। 
अधङऊर््वं विभागेन निष्क्रियेणादतिष्ते । 


दृह योऽसौ विन्दुः, स तत्तत्यरामर्शासमतामुल्लिटासयिषुः 'नादात्मर 
शब्दः' तद्रूपतया स्फ रतोत्यथः, शन्दयति--स्वाभेदेन विश्वं परामक्षतीति शब्दः, 
परावाग्रपो विमर्शः, ष च नादात्मक :--नदति सर्वेषामेव जोवकलाष्वेन परिस्फ्र 
तोति नादो 'हकारा्षर्षरूपिणी ममा कला' यैव मुख्यया वृत्या सर्वत्र 
अस्वरत्वेन व्यपदिश्यते, तस्यात्मा--तदरूपतवः अवभासते इति यावत्‌, 5 
व 


वि 
प्रमाता रूप से शिव ही प्रतिष्ठित है। इन रूपों मे उल्लसित होने पर भौ 
सं विद्रपुष्‌ होने के कारण वे विमल है, संसार समुद्र ते पार करने वाले ओर 
विमल तारकवत्‌ प्रकाश के उत्स भी ह । विन्दु परम प्रकाश को भी कहते ह । 
अपनी स्वातन्त्र्य शक्ति से वही विश्व का उल्ला भरी करता है । ऊर्ध्वं द्रादशान्त 
भ्रमध्य भौर हृदय इन तोन स्थानों मे एक वही भासित है ॥ १९२ । 
परामृश्य विश्ववेचिश्य स्थिति, या परामर्शान्तर प्राप्ति इन दोनों 
अवस्थाओं मे शिव का स्वरूप से प्रच्याव नहीं होता । यही कहं रहै है-- 
इलोक में प्रयुक्त "नाद' भौर “शब्द ये दोनों "विन्दु के परामर्शान्तरोय 
उल्लास है । "नदति इति नादः इस विग्रह के अनुसार सबको जीव कला के 
रूप मेँ स्फुरित होने वाला ` नाद है । 'शब्दयति इति शाब्दः” विग्रह्‌ के अनुसार 
स्वात्म से अभेदरूप से विव का परामर्शं करने वाला परावाक्‌ रूपी विमर्द ही 


* त । 
हि क  ) 
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"अकारः सववर्णानामन्तर्यामितया स्थितः ।' 
इत्यादत्या सर्वेषामेव वर्णानाम्‌, अध्व विभागेन--अनुत्तरात्‌ शूलबीजपयंनतं 
हका रपर्यन्तं वा, प्राणनूपत्वेनावस्थितः--स्वं एव पराम रािस्तत्स्फारसार 
एवेत्यर्थः । भय च स एव सर्वेषां प्राणिनामधङध्वंविभागेन--सूर्याचनद्राहमप्राणा- 
पानप्रवाहुरूपतयाप्यवस्थितः, सैव हि “परा जोवकला' हति भावः । एवमप्यसौ 


निष्केण रूपेणावतिष्ठते--क्रियाशक्तिपरयन्तं तत्तदरेचित्यात्मना परिस्फ़रणेऽपि 
नास्य स्वस्वरूपात्‌ प्रच्याव इव्यर्थः | ११३ ॥ 


ननु उदितायां क्रियागक्तौ ह्वादतेक्षण्यायवच्छिन्नः सोमसूर्यादिः प्रति- 
नयत प्रकाशः प्रकाशते, य: स्वमन्यच्च निखिक्छमेव प्रकाशयति, यः पुनर- 
विभागः परः प्रकाश उक्तः स॒ कि तदात्मकः उत तस्रकाश्योऽन्यो वा? 
इत्याशंक्याह 
ह्लादतेकषण्यादिवेचिग्यं सितरक्तारिकं च यत्‌ १ १४।। 
स्वयं तन्निरपेक्षोऽसौ प्रकाशो गरुराह च । 
यत्खलु चन्द्रसूर्यादिगतं ह्वादतेक्ष्याद्यात्मसितरक्ताद्यात्म च वेचिव्य, 


तदसौ परः प्रकाशः स्वात्मना नपिक्षते - नियतसूपत्वाभावात्तदेकाह्मको न भवेत्‌ 
नापि स्वप्रकाशत्वात्तसप्रकायः, तेन नासौ सूर्यादिरूपः तश््रकाष्यो वा, अपि तु 


सूर्यादिधामत्रयानुप्राणकः परप्रमात्रेकरूपः, भआदिकषब्दद्याच्च दाहुकष्वं दा्य- 





शब्द है । विन्दु के रहस्याथं के अनुसार नादात्मक शब्द ही सभी प्राणियों के 


हृदय मेँ भवस्थित है । नाद हूकाराधर्षि रूपो भमा कला है । वहु सर्वत्र अस्वर 
भाव से अवस्थित ह । वही-- 


अकार सभी वर्णो मे अन्तर्यामी खूप से अवस्थित हे ।' इस नीति के 
अनुसार सभौ वर्णो मे [ अनुत्तर से शृल बीज पर्यन्त ] प्राणखूप से अवस्थित 
हे । प्राणियों मेँ सूयं प्राण भौर सोम अपान बन कर जीवकला रूप से इवास- 
निःश्वास में उल्लसित हँ । निष्करियता का अर्थं क्रिया शक्ति तक ज्योंका त्यो 


रहना है । भर्थात्‌ विन्दु ही नाद, शब्द, श्वास प्रश्वास आदि सब मे भच्युत भाव 
से उल्लसित हो रहा है ॥११३।। 


भकाश दो तरह के कहे गये है। १-क्रियाशक्ति में सोम सूर्यादि का 
प्रतिनियत प्रकाक्च भौर ---अविमाग प्रकाश । क्या यह दूसरा ही पर-प्रकाश 
है अथवा इससे प्रकाश्य ? हसे स्पष्ट कर रहै है- 





























श्लो ११५-११६ | तृतीयमा निकम्‌ ४१३ 


मेदोत्थं नानावर्णत्वं च ग्राह्यम्‌ । एतच्च केवलं नास्माभिरेवोक्तं यावदगवता 
वासुदेवेनापि, श्ष्युक्तं "गुराह च' इति, यद्गोतम्‌ 
'न तद्भासयते सूर्या न शशाङ्ोन पावकः । 
यद्गत्वा न निवतन्ते तद्धाम परमं मम ।\' इति ॥११५। 
एतदे वार्थद्वारेण दशयति 


यन्न सूर्यो न वा सोमो नाग्निर्भासयतेऽपि च ।॥११५॥ 


न॒ चाकंसोमवह्लीनां तत्प्रकाज्ञाद्िना महुः । 
किमप्यस्ति निजं कि तु स्विदित्थं प्रकाशते ।॥११६।। 


यत्परमं धाम न प्रतिनियतसुर्याद्येकरूपमपि भासयते च--स्वाभासत्वात्‌ 
सूयद्यवभास्यो न स्यात्‌, प्रत्युत सूर्यादोनां प्रकाश्यत्वात्‌ तत्प्रकाशमन्तरेण 
प्रकाडमानतेव न स्यात्‌, इति--पर एव प्रकाशः तत्तत्सूर्याद्यात्मना प्रस्फुरेत्‌, 
भत एवोक्तं "कि तु संविदित्थं प्रकाशते" इति ॥ १६१५-११६॥ 


ननु यद्येवं ताहि त्रयाणामपि तेजोषूपत्वा विषेऽपि तैक्षण्याद्यात्म वेचिश्रयं 
क तस्त्य मू--दव्याशङ्कुथाह्‌ 


कनाया ~ 


मा = = = का 


यहां विचित्रता दो प्रकार से निदिष्ट की गयी है। १{-ह्वाद भौर 
तक्ष्य बादिषरूपसे भौर २-सित रक्त आदिषखूपमे। इसमे प्रकाश ही उल्ल- 
सित है। पर-प्रकाद इनकी अपेक्षा नहीं करता । यहु प्रतिनियत प्रकाश 
नहीं है भौर तदात्मक भो नहीं । यह्‌ स्वयं प्रकाशमान होने से उनसे प्रकाश्य 
भोनहीहै। वरन्‌ स्वयं उनका भनुप्राणक है। यही बात भगवान्‌ परम गुखं 
श्री कृष्ण भी कहते है- 

“उस स्वप्रकाश पर प्रमाता प्रकाश को सूर्यं नहीं भासित करता, चन्द्र 
भौर अग्निभी प्रकाशित नहीं करते। जहां जाकर संसृति नहीं होती, वही 
मेरा परमधाम है ।' भर्धात्‌ परम भनुप्राणक वहो है ॥११४॥ 

यही तथ्य स्वयं कहु रहे है - 

स्वप्रकाश होने के कारण सूर्य, सोम मौर भग्नि भादि से वह्‌ भवभास्य 
नहीं है । विना उस परमधाम के ये सूर्यं, सोम मौर मग्नि प्रकाशित ही नहींहो 
पाते । इनका प्रकाश उस परम प्रका काही प्रकाश है। संविद्‌ इन प्रकाशः 
प्रतीको मे प्रतिनियत भाव से स्वयं प्रकारित होती है ।॥११५.११६॥. 





४१४ श्रीतन्त्रालोकः 


स्वस्वातन्त्रयग्रभावोष्यद्विचित्रोपाधिसंगतः । 

प्रकाज्ञो याति तेक्षण्यादिमवान्तरविचित्रताम्‌ ।। ११७ ।॥। 

स्वस्वातन््यमाहात्म्यात्‌ उद्यत्पाथिवाप्यद्रव्यादिरूपो योऽसौ उपाधिः, 
नेन वैहिष्टयमापादितः - अर्थात्तेजोरूपतामप्युपगतः प्रकाशः, तक्षयाद्यात्म 
वैचित्रयान्तरं याति - तद्रूपतया प्रस्फुरतीत्यर्थः । पर एव हि प्रकाशः पाथिवादि- 
दरव्याभागकंमिन्नो बह्मबात्मना, आप्यद्रन्यावभासोपहितश्च चन्द्रात्मना, शुदढतेजो- 
मात्रावभासोपरक्तश्च सूर्यात्मिना प्रस्फुरन्‌ दाहुकत्वह् दकत्वतोक्ष्णत्वादिषूपां 
विचित्रतःमवभासयेत्‌ ॥ ११७ ॥ 

ननु उपाधियोगमात्रादेव कथमेवं स्वलूपातिश्ायकमपि वेचित्रयं भवेत्‌ ? 
इत्याश्चंकां दष्टान्तोपदर्शनेन उपह्मयति 

दुदक्ञनोऽपि घर्माशुः पतितः पाथसां पथि । 

ने्ानन्दत्वमभ्येति पश्योपाधेः प्रभाविताम्‌ । ११८ ॥ 


दृष्टिधातकृदपि तीक्ष्णाः स्तेमित्यभाजि जलाशयादौ प्रतिग्रिम्बितो 
दुर्र्शनस्वपरिहारेण सुखावकोकनीयतामेति, इति दृष्ट एव सरव॑त्रायम्‌ उपाषेः 


प्रभावो, यदुपाघेयस्य स्वरूपमतिशाययतति ॥ ११८ ॥ 


पर प्रकाश से प्रकाहय सूर्यभादि मेंह्लाद तेक्षण्यादिव सित रक्तादि 
वैचितर्यकाकारणक्याहै? यही कहरहेदहँ- 


अपने स्वातन्त्र्य के प्रभाव से उदीयमान क्षित्यप्तेजोखूप जो विचित्र 
उपाधियां शाष्वत स्फुरित है, वही पर प्रकाशशाह्म शक्ति अवान्तर बेचित्य में 
रूपान्तरित होती हुई तीक्ष्ण आदि रूपों मे स्फुरित होती हँ । पाथिव परिवेश में 
आग, रसात्मक परिवेश मे सोम भौर तेजस परिवेश मे सूर्य खूप से व्यक्त दै, गौर 
इनमें दाहुकत्व, भाह्लादकत्व मौर उष्णतीक्ष्णत्व भादि की भवान्तर विचित्रता 
भरी उसी के प्रभावसेहो जाती है ।॥११५७॥ 


उपाधि वैचिग्रय से स्वरूपातिश्षायी विचित्रता कंसे हो जाती है ?-यही 
कह रहेर्है 


चकाचौध उत्पन्न करने वाली तिग्मांशु सूर्य को प्रचण्ड आकृति रह 
राते जलाशय मे १ड कर नेत्रोत्सव प्रदान करने लगती है । यह्‌ मात्र उपाधिका 
प्रभाव है । इससे उपाधेय मे ातिश्शय्य उत्पन्न हो जाता है ॥११८॥ 
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एवमुपहितस्वरूपत्वादेव सूर्यादिप्रकाशः स्वप्रकाशाने संविभरकाशमपेक्षते, 
इत्याह 

सुर्थादिषु प्रकाश्ोऽसावुपाधिकलृषोकृतः । 

संवित्प्रकाश्षं माहेक्षमत एव ह्यपेक्षते ।॥ ११९ ॥, 

संविच्छब्देनात्र जडात्‌ रूर्यादिप्रकाशात्‌ परस्य प्रकाशस्य वेलक्षण्यं 
दशितम्‌ । ११९ ॥ 

एवंमप्येषां यथासंभवं स्वहू्पं दर्शंयति 

प्रकाश्ासात्रं सुव्यक्तं सूयं इध्युच्यते स्फुटम्‌ । 

प्रकाऽ्यवस्तसारांशवषि तत्सोम उच्यते ।॥ १२० ॥ 

सुव्यक्तमितति-आप्वद्रव्याद्यनुपहितमिव्य्थः, सूर्यस्य शुद्ध प्रकाठमात्र- 
मेव रूपमिति भावः। भत एव चास्य प्रमाणत्वं, तस्य हि ज्ञानमात्रमेव दिवध्षितं 
छप, स्फुटं -- सर्वे जनसाक्षिकम्‌ । प्रकाश्यानि मेयानि यानि वस्तूनि तेषां 
सुखदुःखमोहमयत्वात्‌ अंशद्वयपेक्षया पः सारः- सुखकार्याह्लादादिरूप 
उत्कृष्टो ऽशः 

44 सोमो वंति चामृतम्‌ ।' 


ये उपहित प्रकाश संवित्‌ प्रकाशको भपेक्षा सेहीप्रकाितर्है। यही 
स्पष्ट कर रहै ह- 

उपाधियों से प्रभावित सूर्यादि मे रहने वाला जड प्रकादा अपने भस्तिष 
के लिये माहेश्वर संविष्परकाश की भपेक्षा करतादहै। यही संवित्प्रकाडा की 
महत्ता है ॥११९॥ 

इनके स्वरूप का ही परिदर्शन कर रहैर्है- 


सूर्यं का सुव्यक्त प्रकाक्ष आप्य भादि उपाधियों से उपहत नहीं होता । 
वह्‌ शुद्ध प्रकाश वालादहै। वहु प्रमाण माना जातादहै। जहां तक सोमका 
प्रन है, वह्‌ प्रकाश्य रूप मेय वस्तुभोंके सारांश भर्थात्‌ उकृष्ट आह्वा 
आदि अंश की व्षाकरतादै। कहागयादहै- 

“सोम भमृत की वर्षा करता है।” परिणामतः समग्र भावव्गं का 
अभिसिजञ्चन हो जाता है । तेक्षण्य-प्राधान्य मे सूर्य- 
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दस्या्युबत्या, तं वर्षति-तेन सर्वमिदं भावजातं सिञ्चति, भाह्वादमयमे 
करोति दतयेवंविधं सत्‌ तत्प्रकाशमात्रं 'सोम' उच्यते--सोमक्षब्देन व्यपदिश्यत 
दृत्यथं; । बत एव च मआह्वादात्ममेयांश्राधान्यात्‌ भस्य मेयत्वं, यदभिप्रायेण 
अनयोः 

(ज्ञानशक्ति परस्येषा तपत्यादित्यविग्रहा ।' इति । 
तथा 


"चन्द्ररूपेण तपति क्रियाशक्तिः शिवस्य तु ।' 
द्त्यादयक्त्या ज्ञानक्रियाशक्तिरूपत्वमुक्तम्‌ ॥ १२० ॥ 
एवं च 
स्यं प्रमाणमित्याह: सोमं मेयं प्रचक्षते ॥ 
एवं सू्यसोमयोः स्वरूपमभिधाय वहं रप्यभिधतत 
अभ्योन्यमवियुक्तौ तौ स्वतन्त्रावप्युभौ स्थितो । १२१ ॥। 
भोक्तभोग्योभयात्मेतदन्योन्योन्मुखतां गतम्‌ । 


“ज्ञान शक्ति रूप आदित्य विग्रह बन कर प्रकाशित होतादहै।' बौर 
ह्लाद रूप मेयांश प्राधान्य मे “क्रियाशक्ति चन्द्ररूप से प्रकादित होती है ।'' 
इन उक्तियों के अनुसार ज्ञानशक्ति सूर्य भौर शिवको क्रिया शक्ति ही चन्द्र 
हूप से प्रकाहित होती ह ॥१२०॥ 


ट्स तरह्‌-- 

सूयं को प्रमाण भौर सोम को मेय कहते हैँ । सूर्यं मौर सोमके बाद 
भग्निकास्वकूपवर्णनकररहेर्है- 

स्य ओर सोम दोनों स्वतन्त्र रूप से भवस्थित रहते हए भी एक दुसरे 
से अवियुबत भ रहते ह । प्रमाण भौर प्रमेय सूपसे तो पार्थक्य दीख पडता है 
किन्तु अन्योन्याश्रय भाव से एकत्व भी है । ज्ञान मौर ज्ञेय दोनों एक दूसरे के 
बिना मस्तित्व हीन ही होते है । कहा गया है कि, 

“स्फटिक मे उपाश्रय के अभावज्ञान का निरूपण नहीं हो पाता 
(क्यों कि पारदर्शिता से भर्थं प्रतीति असम्भव हो जाती है ।)"' तथा “विद्य वेदन 
के विना नहीं होता ।' इस ल्य ये सूर्यं मोर चन्द्र दोनों ग्राह्य भोर ग्राहक 
अथवा भोग्य मौर भोक्ता ङ्प होने के कारण परस्पर उन्मुख रहते ह । 
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ततो ज्वलनचिटरूपं चित्रभानुः प्रकोतितः ।॥ १२२ ॥ 
योऽयं बहन: परं तत्त्वं प्रमात रिदमेव तत्‌ । 
तौ उभौ सूर्यचन्द्रौ, स्वतन्त्रौ--परस्परनेरपेक्ष्येण प्रमाणप्रमेयात्पना 
पथग्व्यवरार्यौ पि, अन्योन्यमवियुक्तौ -सहोपलम्मनियमादभेदमापन्नावित्यथंः 
न खल्‌ ज्ञानं ज्ञेयानारूषितं क्वचिदपि उपलभ्यते ज्ञानं विना वा ज्ञेयमिति, 
यदाहुः 
“स्फटिकस्येव ह्यपाश्चयश॒न्यस्य ज्ञानस्य 
स्व रूपमनिरूप्यम्‌ ।' इति । 
तथा 


हति, भत एव एतत्सूर्याचन्द्रास्म द्वयं ग्राद्यग्राहकरूपत्वात्प रस्परोन्मुख्यं 
राप्तं सत्‌ भोक्ता--वुद्धयाद्यात्मा संकुचितः प्रमाता तन्मयत्वात्‌ प्रमाणमपि 
भोक्ता, भोग्यं च नीलसुखादि तयोर्यत. लोली भावमापन्नं सत्‌ उभयं, तदात्मा 
यस्य तत्‌--मोक्त्‌ मोग्यसंघटुस्वभावमित्यथः । यतश्चेवं ततो भोक्तभोग्य- 
संघटुलक्षणाद्धेतोष्ित्राः-- नानाकारा मानमेयादिरूपा भानवो यस्यासौ मग्नि- 
सक्तः, यदुक्तम्‌ 

'शुचिर्नामाग्निरुद्‌ भूतः संघट्रातषोमसूययोः ।' 

इति, स च प्रमाणप्रमेयविभागात्मनो भेदस्य दाहकत्वात्‌ ज्वलन प्रधाना चिद्‌ 
रूपं यस्य सः--परिमितप्रमातुरूप इत्यर्थः, तस्य हि प्रमाणप्रमेययोः संमेलनमेव 
रूपमित्यर्थं॒वद्भेरप्येवम्‌ इति तस्य प्रमातृत्वम्‌, अत॒ भह--योयमिस्यादि, 
परमित्यसाधारणम्‌ ।॥ १२१-१२२ ॥ 


एक दूसरे की उन्मुखता मे परस्पर संघु भी स्वाभाविक है । परिणाम स्वरूप 
चित्र विचित्र विभा-भास्वर रष्मियाँ फूटती रहतीं हैँ । ये किरणें मान भौर मेय 
खूप होती ह । यही भग्नि तत्व है । कहा भो है- 

सोम भौर सूर्यं के संघटु से शुचि नामक अग्नि उत्पन्न होता है ।' इसको 
किरणे प्रमाण ओर प्रमेय शूप विभागमय भेदको जलाती हं । बतः ज्वलन 
प्रधान चिद्रूप परिमित भ्रमाता होती है । यहो वद्भि का परम रहस्यात्मक 
स्वप है । स्वयं वभि भी परिमित प्रमाता है ॥१२१-१२२॥ 

श्रीत०-२७ 
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ननु वहवः परापेक्षप्रकारत्वात्‌ समनन्तरमेव जाज्यमुक्तं, तत्कथमसौ 
खेतनेकवपुषः प्रमातुस्तत्त्वं स्यात्‌ ? इत्याशंक्याह 


संविदेव त॒ विज्ञेयतादात्म्यदनपेक्षिणी । १२३ ॥ 
स्वतन्त्रत्वात्प्रमातोक्ता विचित्रो ज्ञेयभेदतः । 


संविदेव हि स्वस्वातन्त््यात्‌ विज्ञेयेन भोक्त॒भोग्यात्मना वर्निना टेका- 
स्म्यासादनात्‌ "प्रमाता" इति उच्यते, अत एवोक्तम्‌--अनपेक्षिणीति, वर््भिरूपता- 
मासाद्यापि संविदो न स्वरूपप्रच्याव इति भावः। ननु यदि संविद एव प्रमात॒त्वं 
तत्तस्या भाखण्ड्यात्‌ तट्रपस्यापि प्रमातुः कथं वे चित्रं संगच्छते ? हत्या शंक्याह्‌ 
“विचित्रो ज्ञेयमेदत' इति, ज्ञेयस्य--कलाद्यात्मनः तत्तवतव्रातस्य भेदात्‌-वंचित्रया- 
दित्यर्थः, कलादोनां हि किचित्कर्तुत्वाद्यविशेषेऽपि तत्तत्कर्माधिपत्यादस्त्येव 
सर्वसवेद्यं तारतम्यं येनायमुपाधिमाहात्म्यापन्नः प्रमातुभेदः इति ॥ १२३ ॥ 


अत एवाग्निरपि तथा, इद्याह 
सोमांशषदाह्य वस्तुत्थवेचित्र्याभासबंहितः ।। १२४ ॥ 
तत॒ एवाग्निरुदितश्चिन्रभान्‌ मंहेक्षिना । 


ततः प्रमातुविचित्रत्वदेव, प्रभुणाग्निरपि--चित्रा भोक्तुभोग्यादिरूपा 
भानवो यस्य स ॒तत्तन्मानमेयादिविचित्रस्फार उक्तः, यतो--मेयात्मनः सोमस्य 


भग्निका प्रकाश भी सापेक्ष प्रकाश दहै। सपेक्षतादही जडताहै। फिर 
चेतन पर-प्रमाता का यह्‌ तत्व है, यह मान्य है केसे ? इसका उत्तर दे रहे है- 

संविद्‌ ही स्वातन्त्र्य के कारण विज्ञेय, भोक्ता भौर भोग्यशूप अग्नि 
से एेकात्म्य स्थापित कर उल्लसित होती है। उसे किसी की अपेक्षा नहीं 
होती । वहो प्रमाता कहलातो है । बरहि खूप मेँ व्यक्त रहने पर भी संविद्‌ में 
स्वरूपप्रच्युति नहीं होतो है । संविद्‌ का प्रमाता होना ही वैचिश्यसे युक्त है। 
ज्ञेय रूप कला विद्या आदि का किचित्कत्तंत्वादि भेदवाद विचित्रतां से भरा 
हुमा है । अतः कहु सकते हँ कि भगवती संविद्‌ सोम सूर्यं संघटु के कारण 
विचित्र खूप ग्रहण करती हुई भी अच्युत रूप से उल्लसित है ।।१२३॥ 

संविद्‌ के स्वरूप के अनन्तर अग्नि का स्वप वर्णन कर रहे है-- 
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कलादिरूपा अंशा एव दाह्यानि आत्मसात्कार्याणि वस्तूनि तेभ्यः तारतम्यादिना 
उत्थितेन वैचिश्रयाभासेन बंहितो वैशिष्टयमापादित इत्यथः ।। १२४ ॥। 

ननु प्रमातुः प्रमेयोपाधिवेचिन्यमुक्तं, प्रमेयं च 9 माणपिक्षया पृथगेव न 
म काशते इति - वेचिश्र्यचर्चा दूर एवास्ता, प्रमातुस्वमेव पुनरस्याः संविदः कथं 
घटते ? इत्याशंक्याह 


ञेयाचचपाय-संधातनि पेकषैव संविदः ॥ १२५ ॥\ 
स्थितिर्माताहमस्मोति ज्ञाता शास्त्रज्ञवद्त` 


्ातृतोपायभूततततन्ोलसुलाद्यातमञयनि रेव संविदः "महरमस्मि 
हृत्यामर्ञमयो या स्थितिः, स "माता -पराहंपरामर्शस्वभावो ज्ञातेत्यर्थः । 
>यनेरेक्षेण च अहंपरामर्शस्य विकल्पात्‌ वैगक्षण्यं दशितम्‌, "कृशोऽ्हम्‌ 
इत्यादौ अहप्ररयवमर्शो हि विकल्प एव ~ प्रतियोगिभूतस्य अकृशत्वादे रपाद्यस्य 
संभवात्‌, तस्य हि तदतदरप्घमिप्रति योगि षापिक्षिस्वमेव रूपम्‌ । परप्रमात्रात्मनि 
प्रकाशो पुनरहप्रस्यवमञचः प्रवर्तमानोऽतिरेकानतिरेकविकल्पापहतत्वात्‌ प्रति- 
योगिनः कस्यापि मसंभवात्‌ न विकल्पः, यदाहुः 


मेयात्मक सोम | के कला खूप अंश को आत्मसात्करने वाली दाह्य आदि 
तास्विक वस्तु है । उनसे उदित विचित्र आभासो के कारण अग्नि वृद्धि को प्राप्त 
करताहै। इसी से चित्रभानु कहलाता है। यह्‌ सब प्रमु महेश्वर काटी 
मेयाटमक स्फार है ।।१२४॥ 

संविद्‌ के प्रमातु भावका प्रतिपादन कररहेर्है 


ज्ञान भौर ज्ञेय आदि उपाय राशि के संघात से निरपेक्ष संविद्‌ शक्ति- 
तत्व मे अहम्‌ अस्मि (म हं) यह्‌ परामर्शं होता है। यहं परामर्शमयो 
जिसमे होतो है, वहौ वस्तुतः ज्ञाता जौर प्रमाता हे क्योकि पराम हौ उसका 
'स्व' भाव होता है । 

“कृशोऽहुम्‌' ( मेँ कृश हं ) ईस वारक मे कृश का प्रतियोगौ अकृश होता 
है । इसमे ज हप्रत्यवमर्शं तो है, पर विकल्पात्मक दै । परप्रमाता सूप संविद्‌ 
बोध प्रकाश मे होने वाले अहू्रस्यवमर्ञं के वि 








कल्पोपहुत किसी प्रतियोगो 
परामक्ञं को सम्भावना नहीं होती । कहा गया है -“यह परावाक्‌ रूपो 
दरामर्शात्मक अहं प्रस्यवमर्थ विकल्प नहीं होता । यह दरपपिक्षौ विनिङ्चय 
होता है |! | 


[० णि 


श्रोतन्त्राखोकः 


'अहप्रत्यवमर्शाो यः प्रकाशात्मापि वाग्वपुः । 

नासौ विकल्पः स हचुक्तो द्रयापेक्षौ विनिश्चयः ॥' €ति। 
ननु प्रमातुरहंविमश्शं एव स्वभावोऽस्तु, तस्यापि वा विकत्पाद्रलक्षण्य, 
किमनेन नः प्रयोजनं, जेयं विना पुनरस्य ज्ञातृत्वं न स्यात्‌ ? इत्याशंक्य उक्तं 
“राखज्ञवद्यतः' इति, यथा शाक्चज्ञस्य व्याचिश्यासादिंविरहैऽपि शाख्ञाणां 
स्वात्माभेदेन वर्तमानत्वात्‌ तत्र ज्ञातृस्वमुच्यते, तथा परध्यापि प्रमातुः सवभावः 
निर्भरस्वात्‌ मात्मसंस्थ एव ज्ञेयजात इति ॥ १२५ ॥ 


ननु प्रमासंबन्धात्‌ प्रमाता उच्यते, प्रमा च ग्यतिरिक्तज्ेयविषयात्प्रमा- 
णाद्धवति-इति व्यतिरिक्तं ज्ञेयादि परिहृत्य कथमस्य ज्ञातृत्वं स्यात्‌ 
द्त्याराक्याट्‌ 
अन्न एव यतो ज्ञातानुभवात्मा न रूपतः ।१२६॥। 
नतुसा ज्ञातृता यस्यां शुदधज्ञेयाद्यपेक्षते । 


यो हि प्रतिनियतज्ञानारम प्रमाणादिकमपेक्ष्य ज्ञाता इत्युच्यते सोऽज्ञ 
एव -न प्रमातैव भवति श्यः, प्रमातुः खलं अनन्योन्मुखस्वादन्यनि रपेक्षमेव 


रूपं यथोक्तं, न पुनरस्च सपक्षं रूपं भवितुमहंति--परस्य परनिष्ठत्वानुपपत्तेः, 
तदाह्‌ "न तु' इत्यादि ।{२६॥ 


प्रहन होतादैकिप्रमाता कातो भहं विमर्श स्वभावहीहै। उसमे 
विकल्प की अपेक्षा वेलक्षण्यी है । परदेखनातो यहुहै किज्ञेयके बिना इस 
की ज्ञातृता कैसे हागी ? इसके उत्तर मेँ शास्त्रज्ञ का दुष्टान्तदे रहे हँ एक 
सवंशास्त्र पारङ्कत विद्धान्‌ है । उसमे शास्त्र को व्याचिख्यासा के न रहने पर 
भी शास्त्र उसमे अभेद भाव से वत्तंमान है। इस तरहु उसमे ज्ञातृता का बोध 
होता है । उसी प्रकार परप्रमाताके सर्वमाव निर्भर स्वभाव के कारण उसमें 
मभेद भाव से ज्ञेय वर्गं उल्लसितं रहता है ॥१२५॥ 


प्रमासे प्रमाता युक्तदहै। जेय प्रमाणोंसं प्रमा होतोहै। ग्यक्तिरिक्त 
ज्ञेय का छोड कर इसका ज्ञातृतव केसे ? इसो भाशङ्भा का उत्तर दे रहह- 


जो प्रतिनियत ज्ञानरूप प्रमाण को अपेक्षा से शाता कहुलाता हे, वह्‌ 
वस्तृतः अज्ञ ही है । प्रमाता तो भन्यनिरपेक्ष हो होता ह । जो स्वयं पर' ह, वह्‌ 
दूसरे द्वारा अपनी परता को सिद्ध कराने को भपेक्षा नहीं रखता । वह्‌ ज्ञातृता 
ही नहीं, जिसमें ज्ञेय भादि की भयेक्षा हो ॥१२६॥ 
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ननु यद्येवं तहि कथमस्य सर्वत्रेव ज्ञातृत्वमुच्यमानमपह्नुघताम्‌ ? 
दत्याराक्याह्‌ 


तस्यां दश्ञायां ज्ञातत्वमुच्यते योग्यतावशात्‌ ।\१२७॥। 
मानतेव तु सा प्राच्यप्रमातृपरिकल्पता । 


तस्यामिति - संकुचितप्रमातुषूपायामिव्यर्थः, याग्यतावक्ादिति -जेय- 
परिच्छेदकारित्वलक्षणात्‌, सा पुनरियं दशा प्राच्येन भादिसिद्धेन परेण प्रमात्रा 
अमाणरूपत्वेन परिकल्पिता - संकुचितज्ञानात्मकत्वात्तथात्वेनाव भासितेत्यथं; । 
पर एव हि प्रमाता स्वस्वातन्तयात्‌ स्वं स्वह्पं गोपयिव्वा संकुचितज्ञानात्मता- 
मवभास्य ज्ञेयमपि पृथगुल्लासयेत्‌ ॥१२७॥ 


ननु परा संविदेव यदि मानादिरूमेणापि भ्रस्प्‌रेत्‌ तत्तस्या भस्तमय एव 
[किन स्थात्‌ ? दत्याशंक्याह 
उच्छलन्त्यपि संवित्तिः कालक्रमविवजनात्‌ ।\१२८॥। 
उदितेव सतो पूर्णा मातमेयादिरूपिणौ । 


मातुमेयादि रूपत्वेन बहिरुल्लमन्त्यपि संवित्तिः ! सकृद्ध भातोऽयमात्मा' इति 
न्यायेन अवभासनक्रियाविच्छेदाभावात्कालान्वच्छेदाद्‌दितैव--संवन्मात्रूपत्वा- 
प्रच्यावात्‌ नियमेन भनस्तमितरूपा इत्यथ :, अत एव पूर्णा--स्वात्ममात्रविश्रान्ति- 
ङूपत्वादनन्यपिक्षिणोद्य्थः ॥१२८॥ 





उसके सर्वत्र व्यक्त ज्ञात॒त्व के विषयमे कह रहैर्है- 

संकुचित प्रमातृता की भवश्था मेँ ज्ञेय को परिच्छेदाटमकता प्राच्य सिद्ध 
वरमाताओं के द्वारा प्रमाण खूपसे ही परिकल्पित है। इसमे मुख्य कारण 
उसका संकोच है। वास्तविकता तो यह है कि परप्रमाता हौ स्वातन्त्य 
शक्ति वशात्‌ अपने रूप का गापन कर संकाच ग्रहण करता हैभोर ज्ञेयका 


पृथक्‌ उल्लास करता है ॥१२७॥ 

यदि संविद्‌ शक्ति हौ मान आदि रूपो मे भो प्रस्फ्रित होतो है तो उसका 
सूर्यं को तरह अप्त क्यों नहो होता ! इम का उत्तर दे रहे है- 

माता-मानमेय खों मे भो बाह्य जगत्‌ मे उल्लसित यह संवित्ति-देवता 
कालक्रम से रहित होने के कारण शाश्वत रूप से उदित रहतो है । इसक्रा 
स्वप प्रच्याव नहीं होता। इसी लिये यह्‌ सदा पूणं बनी रहतो है । सकृत्‌ 
कारित आटा को तरह संवित्ति काल से कलित नहो होती ॥१२८॥ 
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ननु संविन्नाम क्रिया, तस्याश्च क्रियान्तरवत्‌ कालावच्छेदोऽवश्यसंभाव्यः 
इति कथमस्याः कालक्रमविवजितत्वमुक्तम्‌ ? इत्याशंक्य लौकिक्या एव पाकादे 
क्रियायाः कालावच्छेदोऽस्ति, न तु अस्याः, इति दशंयितुमाह 


पाकादिस्तु क्रिया कालपरिच्छेदात्क्रमोचिता ।। १२९। 
मतान्त्यक्षणवन्ध्यापि न पाकत्वं प्रपद्यते । 
इह पाकादिः लौकिकी क्रिया कालावच्छेदात्‌ क्रमव्याप्राभिमता, यतः 

सा अन्त्यः क्षणो, यत्समनन्तरमेव द्वितीये क्षणे फलनिप्पत्तिस्तेनापि यदा श्या 
भवेत्‌ तदानेकक्षणप्रचयवत्तवेऽपि स्वस्वरूपापरिपूर्तश्तथा व्यवहारं न भजते यदि 
नाम हि साप्यवभासनक्रियावत्कालानव।च्छन्ना स्यात्‌, तत्‌ प्रथम एव क्षणे 
पाकादिक्रियात्वेन ग्यवहारमियात्‌, अतश्च पाकादेर्लोकिक्या एव क्रियायाः 
सक्र मत्वं, न पुनः शाश्वत्याः 'संविल्लक्षणाया' इति, यदाहुः 

'संक्रमत्वं च लोकिक्याः क्रियायाः कालशक्तितः । 

घटते न तु शाश्वत्याः प्राभव्याः स्यासप्रभोरिव ॥' 


इति, अतश्च भकालकलितत्वात्‌ प्रमातुप्रमाणप्रमेयरूपत्वेन अवतिष्ठमानमपि 
संवित्तत्त्वं संविन्मात्रलक्षणात्‌ मुख्या टूपात्‌ नापोहयं स्यात्‌ ॥१२९॥ 


यदि संविद्‌ क्रिया है, तो दूसरी क्रियामोँ को तरह काल कलित होनाः 
स्वाभाविकं है । फिर उससे विवजित क्यों कहा गया है ? लोकिक पाक आदि 
क्रियामों को तरह यह्‌ नहीं है । यही प्रदशित कर रहे है - 


पाक आदि क्रियार्ये लौकिक होती है । साथहीये कालस प्रभावित भी 
होती हैँ । इनमें क्रम अनिवार्यं होता है । इनका अन्त भो होता है भौर उसके 
बाद क्रिया कापरिणामभी होता है । अन्तिम क्षण में जब कोई क्रिया पूणं होती 
है, एक शुन्यक्षण भी भाता है । इस तरह यह भवच्छिन्न होती है । बोध के 
भवमासन को शाश्वत परम क्रिया शक्ति एेसी नहीं होती क्यों कि वहाँ क्रम नहीं 
होता है। इस रौकिकी क्रियाम क्रम की अवच्छेदकता रहती है। कहा 
गया है- 
'“लोकिकी क्रियामों मे क्रमिकता उसी शाश्वत क्रिया शक्ति के अनुग्रह 
काही परिणाम है। किन्तु परम प्राभवी क्रिया शक्तिमें इस प्रकारकी कोर 
खांडिकता नहीं होती जसे प्रभुम भी नहीं होती ।" 














इलो ° १२३०-१३२ ] तृतीयमाद्भिकम्‌ ४२३ 


तदाह 
इत्थं प्रकाहाततत्वस्य सो मसूर्याग्निता स्थिता ।\१३०॥। 


अपि मुख्यं तत्प्रकाहमात्रत्वं न ॒व्यपोह्यते । 


ननु वाच्यात्मविक्वावभासदल्लायामेवमास्ता, वाचकात्मविष्वावभासे 
पुनः सोमसूर्याग्नीनां रूपमेव कि नामोक्तं -- पदवभास नेनास्य प्रकाडतच्वस्य न 
स्वस्वरूपापोहः, इति चिन्तापि स्यात्‌ ? इत्थाशंक्याहु 


एषां यत्प्रथमं रूप स्वं तत्सं उच्यते ।१२३१॥ 
क्षोभानन्दवज्ञारीषं विश्चान्त्या सोम उच्यते । 
यत्तत्परं ष्लतं नाम सोमानन्दात्परं स्थितम्‌ ।१३२।। 
प्रका्ञरूपं तत्प्राहुराग्नेयं शास्त्रकोविदाः । 


एषां- समनन्तरोक्तानां बीजानां यस्रथममासाद्यमक्षन्धं रूप्‌, तत्सूक्षम- 
त्वात्‌ एकमात्रात्म "हस्वं' प्रकाशमात्रप्राधान्याच्च सूरयः । तथा क्षोभानन्दयोः 
वशाद्बहोरूपतायां विश्रान्त्या क्ुन्धत्वेन स्थौल्यात्‌ द्विमात्रं 'दोर्षम्‌' भाह्ञाद- 
कारित्वाच्च सोम॒ उच्यते- सामान्येनाक्तेः सर्वेः शास्त्रकोविदेरेवं व्यपदिश्यत 


दस लिये निष्कर्षतः यह्‌ निषिचत है कि संबित्‌ तत्त्व भकाल कलित है। 
अकालकलित होने पर भी प्रमाता, प्रमाण मौर प्रमेयख्प से उल्लसित भो है, 
इस तरह उल्लसित होने पर भी भपने ^स्व' रूप से इसका प्रच्याव नै हीं 
होता ॥१२९॥ 


वही कहरहे है 

इस तरह्‌ प्रकाशतस्व सोम, सूर्यं ओर अग्नि इन तीन सूपों मे प्रतिष्ठित 
है । फिर भी इसकी प्रकाश मात्रता का व्यपोहन नहीं होता ॥१३०॥ 

बिव वाच्य ओर वाचक दो रूपों मे भासित है। उपर्युक्त पद्य मे 
वाचकात्मक अवभास मे भी प्रकाश का व्यपोहुन न होना कहा गया है । इसमे 
सोम, शयं भौर भग्नि सत्ता का वास्तविक रूप क्या है-यही कह रहे है-- 

ऊपर कटे गये बीज वर्णों का पहला भकषुन्ध सूप हस्व मात्रिक है, वहो सूं 
है । यह सूक्ष्म भौर एकमात्रास्मक होता है । क्षोभ भौर भानन्द के कारण बाह्य 
विश्रान्तिका प्रारम्भ होने पर स्थलता, द्विमात्रता अर्थात्‌ दीर्घस्थिति आ जाती 
है । यहो रूप सोम कहूलाता हे । हस्व भौर दोर्घ के अतिरिक्त इनकी तीन अथवा 
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इत्यर्थः । तथा ताभ्यामेकमात्रद्रिमात्राभ्यां हस्वदोघभ्थिां परमन्यत्‌ यत्तिमातं 
प्तं नाम तच्छास्त्रकोविदा आगनेयं प्रामात्रं रूपं प्राहुः, यतः प्रकाशो मानात्मनि 
सूर्यं रूढं जातप्ररोहं सत्‌ मेयात्मकं सामानन्दमवलम्न्य परमत्यथं स्थित - 
मातृरूपतया प्रस्फूरितमित्यथंः मातुहि 'मानमेयसंवटरात्मकमेव रूपम्‌" इत्युक्तं 
भाक्‌ , तदेषां स्वत्वं सूर्यत्वं, दीर्घत्वं सोमत्वं, प्लृतत्वमग्नित्वमिति धामत्रयम- 
यत्वम्‌ ॥१३१-१३२॥ 
ऽवमन्यत्र परस्य प्रकाशस्य न स्वस्वरूपात्‌ प्रक्यावः, इति विन्दुरूपल्व- 

म्म्‌, इत्याहु 

अत्र प्रकाश्ञमात्रं पत्त्थिते धामन्रये सति ॥१३३॥ 

उक्तं विन्दतया शास्त्रे शिवविन्दुरसौ मतः । 


त॒ चायं विन्दः परप्रमात्रेकल्पत्वान्मन्त्रभ्रमेयान्तरवतीं इत्याह "शिव- 
विन्दु रसौ मन" इति ~ अविभागपरप्रकाशात्मकल्वेन विदिक्रियायां स्वतन्त्रः परः 
प्रमातेत्यर्थः, तद्क्तं प्राक्‌ 


'उदितायां क्रियाशक्तौ सोमसूर्याग्निधामनि । 
अविभागः प्रकाशोयः स विन्दुः परमो हि नः ।\" इति ॥१३३॥ 


भधिक मात्राभोँकेखरूपको प्डुन कहते हें । यह आग्नेय खूप है । यहु सब शास्त्र 
के पारङ्गत विद्वान्‌ कहते है । प्रमाण रूप सूयं में मेयात्मक सोमानन्दात्मकता का 
भवलम्बन कर प्रमाता खूप से यह्‌ भग्नित्व स्फुरित होता है । प्रमाता तो मान 
भीर मेय का संघट्र हो होता है । इस प्रकार बोजों का हस्वस्व सूर्यत्व, दोरघंत्व 
सोमस्व भोर प्रभुतत्व भग्नित्व है । यही त्रिधामता भी है । 


इतना होने पर भी प्रकाश का "स्व" रूप सेभ्रच्याव नहीं होता । इसोलिये 
उमे विन्दु कहते है- 


तीनो धाम के प्रकाशमान रहते हृए्‌ भो प्रकादामात्र तत्व को हो शास्त्रे 
विन्दु कठ्ते है । यहा शिव विन्दु कदुलाता है । यह्‌ शिव विन्दुं पर प्रमाता है 
ओर मन्व रूप प्रमेय मे निवास करता ह । वहु अविभाग पर प्रकाशात्मकं होने 
कं कारण विद्‌ धातु से निष्पन्न वेत्ति क्रिया का भाधार-भूत कर्ता होता है। 
यहो बात {६६ वेंश्लकमें भी कही गयी है ॥१३३॥ 
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ननु न विन्दुर्नामि परामर्शान्तरं किचिद्यज्यते--वक्षयमाणेन मका राख्येन 
परामर्शविशेषेणेवास्य संग्रहात्‌, नहि अनयोः प्रतीतौ कश्चिद्विशेषः -- परव्येय- 
मेदाद्धि ब्रतीतिभेदः, तत्कथमयं तत भिन्नः स्यात्‌ ए इत्याशक्याह्‌ 
मकारादन्य एवायं तच्छायामात्रधुद्यथा ।\१२४।। 
रलहाः षण्ठवेसर्गवर्णेरूपत्वसंस्यिताः । 
यथा षण्ठविभर्गा्णतामाध्रिता रेफलकारहका रास्तच्छ.तमात्रधारित्वऽपि 
वक्षयमाणेभ्यो रेफादिभ्योऽत्तिरक्ताः, तथायं विन्दुरपि मकारात्‌ -इति 
वाक्यार्थ; । न च वर्ण्र तिरेव वर्ण" दत्युपपादितं प्राक्‌ ॥१३४॥ 
ननु ईइष्यमाणरूपाभ्यां रेफटका राभ्यामिच्छाशक्ते रारूषितत्वम्‌, इति 
तच्छायामात्रधारित्वात्‌ यक्तं परामर्शान्तरत्वं, मकारहकाराभ्यां पुन राङषणेव 
कस्याधोयते, यस्यापि परामर्लान्तरत्वं स्यात्‌ ? इत्याशंकाहं 


इकार एव रेफांशच्छाधयान्यो यथ। स्वरः ॥१३५।। 
तथैव महलेश्शादः सोऽन्यो टवेधास्वरोऽपि सन्‌ । 


इकार एव यथा रेफांलच्छायया षण्ठात्मस्वरान्तरूपा भवेत्‌, तथेवा- 
श्वरोऽपि सन्‌ अनृत्तरभ्रकाशात्मकोऽपि भवन्नसौ "भः चिच्छक्हयात्मा भादिवर्णां 
बिन्दु परामशं के अतिरिक्त कुछ नहो है । इसका संग्रह मात्र मः कारसे 
होता है । 'म' कार भौर बिन्दु को अनुभूति मे काई विशेष अन्तर नहीं । प्रत्येय 
के भेद ते प्रतोति में भेद होते है । इस नियम के विपरोत इनमें भेद क्यो ? इसी 
शङ्खा का उत्तरदेरहैहै- 
विन्दु 'म'कार के अतिरिक्त अस्तित्व रलता है । “म' केवल उसको छाया 
मात्र को धारण करता है । जंसे ^र' छकार भौर हु कार ये तोनों "ऋ, क 
ओर विसगं को छाया मात्र के धारक है । इसलिये इन्दं षण्ठ वैसर्गं वणं कहते 
है । ये श्रुति साम्य वाले वर्णं ह, मुख्य व णं नहीं है ।।१३४॥ 
रेफ आर लकार दोनों ष्यमाण वर्ण है । ये इच्छा शक्ति से रूषित है । 
टन दोनों को परामर्शं दशा स्वाभाविकटहै। जहां तक म कार ओर 
हुकार का प्रश्न है, ये किसी से भी रूषित नहीं । फिर भवान्तर्‌ परामलं कमे ? 
इसी का प्रतिपादन कररहेहै- 
इ"कार इच्छा शक्तिके प्राधान्यके कारण रेफांशाकी छायाको धारण 
करता है । फलतः छठा स्वर बन जाता है । उसी प्रकार भस्वर रहते हुए भो “भ 


जः कः कः ऋक @ 
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मकारहकारलेशमुपाधित्वेनावलम्ब्य तच्छ तिमात्रधारित्वेन द्वे धा -- विन्दुविसगं 


रूपतयान्यः परामर्शान्त ररूपमाक्‌ भवतीत्यर्थः । भनृत्तर एव हि प्रकाशः 
स्वस्वातन्त््यात्‌ स्वं स्वरूपं गोपायित्वा शक्तिदशामाभास्य संकुचितप्रमातृरूप- 
तामवभासयेत्‌, अतश्चास्य 

(अकारश्च हकारश्च दहावेतावेकतः स्थितौ ।' 
द्त्यादुक्त्या 

(हकाररूपया शक्त्या मकारो न हूदि स्यितः ।' 


इत्यादुक्न्या संकुचितप्रमात्रात्मना च मकारेणारूषणा- इति न कश्चित्‌ 
दोषः ।॥ १२५॥ 


ननु अनुत्तर एव कस्मादेवमारूषणया विसर्गाद्यात्मकतामियात्‌ ? 
इत्याशंक्याह 


अस्थान्तविसिसृक्षासौ या प्रोक्ता कौलिको परा ।।१३६॥ 
सैव क्षोभवशदेति विसगत्मिकतां ध्वम्‌ । 


भस्य--मनुत्तरप्रकादाहमन आदिवर्णस्य प्राक्‌ 
कौलिक सा परा शक्तिरवियुक्तो यया प्रन: ।' 
इत्यादौ कौलिकीति, परेति' चोक्ता अन्तःप्रमात्रेकात्म्येन वतमाना विमर्शात्मा 


विन्दु गौर विसगं दो शूपों मे विभक्त हो कर उल्लसित होता है । “भस्वर' का 
तात्पर्यं अनुत्तर प्रकाशात्मक स्वर है । यहु भपने स्वातन्त्य के प्रभाव के कारण 
भपने ^स्व' स्प का गोपन कर लेता है । भपनी शक्ति का प्रदर्शन करता है । 
कहा गमा है- 

अ" कार भौर कारये दोनों एक भाधार पर भवस्थित है" भौर 
यही कारण है कि ह" कार शूप शक्ति से "मकार' रूप शक्तिमान्‌ समन्वित हो 
जाता है । इसका भधिष्ठान हृदय होता है ।" संकुचित प्रमाताकेषूप मेषु 
"मः कार से आरूषित हो जाता है ॥१३५॥। 

अनुत्तर ही आरूषित हो कर विसर्गं आदि ख्यो में क्यों उल्लसित होता 
है ? यहो कह रहे है 

श्लोक ६७ मे वणित कौलिकी शक्ति परा कुंडलिनी शक्ति है। यह 
अनुत्तर प्रकाशात्मकं अ की विमं रूपिणी सजन की आकाक्षाही है) 
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यासौ विसिसृक्षा, सेव निश्चितं बहिरीन्मुख्यलक्षणात्‌ क्षोभवश्लात्‌ विसर्गात्मिकता- 
मेत्य, आनन्दोदयक्रमेण क्रियाशक्तिपर्यन्तं प्रोच्छलन्तीं स्थितिमवभासयति, 
द्त्यर्थः ।१३६॥ 

न चैतदस्मद्पज्ञमेव, इत्याह 

उक्तं च त्रिहिरःज्ञास्त्े कलाय्याप्त्यन्तचचंने ।।१३७।। 

कला सप्तदश्ो तस्मादमृताकाररूपिणी । 


परापरस्वस्वरूपबिन्दु गत्या विसपिता ।।१३८।। 
प्रकाश्यं सर्ववस्तूनां विसरगंरहिता तु सा । 
शक्तिकुण्डलिका चैव प्राणकुण्डलिका तथा ।। १२९ ।\ 
विसर्गप्रान्तदेक्े त परा कुण्डलिनोति च। 
क्षिवग्योमेति परमं ब्रह्मात्मस्थानमुच्यते । १४० ॥ 
विसर्गमात्रं नाथस्य सृष्टिसंहारविथ्माः 


कलाग्याप्तयन्तच्चं ने, इति- अमाख्यकलास्वरूपस्फारसिद्धान्तविचारा- 
वसरे इत्यर्थः, तत्र हि 


वही क्षोभ के कारण बाहर की भोर उन्मुख होती है । उस अवस्था मेँ वही विष्व 
विसगं का कारण बन जाती है। भानन्द के उदय से लेकर क्रिया शक्ति 
पर्यन्त यह प्रोच्छलन, सृष्टि को प्रतिष्ठित कर देता है ॥१३६॥ 

यह्‌ तथ्य ग्रन्थकार का स्वोपश्ञ कथन नहीं अपि तु शास््रान्तर भी यही 
मत व्यक्त कर रहेर्है- 

व्रििरः शास्र मे अमा कलाके^स्व'रूपकास्फारकेसे होता है, इस 
सिद्धान्त की चर्चा के प्रसङ्गमे कहा गयादहै कि“ यह्‌ सत्रहवीं कला है ।' ` 
स्वयं पार्वती ने महेश्वर से कला व्याप्ति की चर्वाकीथो। महेश्वर ने उक्त 
प्रसङ्ख मे उवत उत्तर दिया । कहीं शब्दतः भौर कहीं संकेतात्मक अर्थतः भी 
यह सब कहा गया है । वहाँ कहा गया हैकि- 

अन्तः करण प्रभृति १६ कलामों का आप्यायन करने के कारण उसेः 
अमृताकार रूपिणी कहा जाता है । वही ' कौलिको "परा' या कुण्डलिनो कलाः 
है । यह्‌ हकारार्धा्धं रूपिणी सत्रहवीं अमा कला दवै । यह 'पराफर विसगं रूपा- 
वस्था में दो विन्दो से व्यक्त होती है ।॥१३८॥ 
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'कलाव्याप्तिमहादेव पदसंज्ञा महेश्वर । 


अतिसंक्षेपतो ब्रहि “ ॥\' 
इति भगवत्या पष्ट, तन्निर्णयाथं 
कला सप्तदशी यासौ १११०५१५०१०००००००* || |" 


द्त्यादि भगवतोक्तम्‌, यदिह क्वचिच्छब्दद्रारेण क्वचिदथद्वारेण च 
संवादितम्‌, तत्र 
“पुरुष षोडशकले तामाहुरमरतां कलाम्‌ ।' 


इत्याद्युक्त्या अन्तःकरणप्रभुतोनां षोडशानामपि ककानामाप्यायकारित्वात्‌ 
निध्योदितत्वेन च अनस्तमितल्पत्वात्‌ अमृताकरारशूपिगो येयं चिन्मात्रस्वभावा 
'कौलिकीति, परेति" एवमादिशब्दव्यपदेह्या दुकाराधाघल्पिणी भमाख्या 
सप्तदशी कला, परस्य आनन्दरात्मनो विमर्गंस्य उक्तत्वात्‌ अपरस्य च हुकारा- 
त्मनो वक्ष्यमाणघ्वात्‌ परापरो योऽगौ विस्षगंः नस्य स्वखूपस्थौ यावात्मभूतौ 
विस्जनोयश्ब्दवाच्यौ विन्द्‌, तयोर्गतिः-तद्रपावभासनेन प्रसरणं, तया 
विसर्पिता--तत्तद्रपावत्रिभासयिषया प्राच्छछन्तीद्यथंः, अत एव च सर्वेषां 
प्रमातभ्रमाणप्रमेयाहमनां वस्तूनां अनतिरेकेऽपि अतिरिक्ततवेनेव प्रकारं 
तत्तन्नियतप्रकाशार्मिकेव्यर्थः, सेव पुनविस्गेण--बहि्वौन्मख्येन विरहिता 
सती, प्रसप्तभुजगाकारत्वात्‌ स्वात्ममात्रविश्रान्ता शक्तिकुण्डलिनो-परा 
संविन्मावत्ररूपेति यावत्‌, अत एव विसगंत्य बहि भावौन्मुख्यात्मकादिकोरिख्पं 
प्रान्तदेहे प्राणकुण्डलिका 
श्राक्‌ संवित्प्राणे परिणता ।' 
इति नोत्या प्रथममेव प्राणरूपतामवभासयन्तोत्यर्थः, तथा प्रत्यावृत्तिक्रमेण 
त्भावौन्मुख्यरूपान्तकोटथाट्मनि प्रान्ते स्वल्पे परा कुण्डलिनो" स्वात्म- 


यहो प्रकाशे प्रमाता, प्रमाण, भौर प्रमेय भादि मनतिरिक्त रहते हुए 
भी अतिरिक्त भी तरह भासित नियत वस्तुभों का प्रकाशन करताहै। यही 
बहिरौन्मुख्य के विपरीत जब स्वात्ममात्रमें ही विश्रान्त होता है, तो सोये सांप 
की तरह आकार वालो शक्ति कुण्डलिनी बन जाता है । उस समय वहु परापरा 
नहीं वरन्‌ केवल "परा' होतो है भौर संविद्रूपा ही रहतो है। “पहु संवित्‌ 
प्राण रूप में परिणत होतो है ।'' इस सिद्धान्त के अनुसार बहिरौन्मुख्य मे प्राण 
कुण्डलिनी कहुलातो है ॥१२३९॥ 

्र्यावृत्तिक्रम से पनः जब अन्तमृख हो जाती है भौर अन्तिमि कोटि 
खूप भग्रिम स्वात्म मात्र मे स्थित हो जातौ है, उसे परा कुण्डलिनो कहते हैं । 


श्लो° १४० ] तूतीयमा्भिकम्‌ ४२९ 


विश्रान्तपरसंविन्मा त्रह्पेत्यर्थः, एवं त्वियमेव संविन्मात्ररूपा सप्तदशो काशिव- 
व्योमेति, परम ब्रह्मेति, शुद्धात्मस्थानम्‌ इति चोच्यते-तेस्तेः सारमायकंः 
शब्दैव्यपदिश्यते दत्यर्थः, तथा-हि श्चात्रिक्षिरोभैरवे एव 
'शिवनव्योमेति या संज्ञा परं ब्रह्मोति यत्पदम्‌ । इति । 
तथा 
"आत्मस्थानं किंमाख्यात `` ।' 
इति भगवत्या पृष्टे 
कुण्डल्याख्या तु सा ज्ञेया स्वध्वोपरिव तनी ।' 
द्वयुपक्रम्य 
“प्रमाणोत्थानरहितमुपमाभेदब जितम्‌ । 
भतब्योमपदातीतं चिदघोमान्तपद परम्‌ ॥ 
भावप्रत्ययसंरम्भमभावं परमा गतिः । 
शिवव्योम तु तज्ज्ञेयं सर्वाधारत्वलक्षणम ॥ 
बहत्वं ब्र हकत्वं च सूक्ष्मं तच्चान्तवति च । 
परं ब्रह्मति तत्प्रोक्तं लक्ष्यम्‌तमलक्ष्यकम्‌ ।\' इति । 





स्वात्म मात्र मे विश्राम यह्‌ संविद्रपही होती है। यह १७ वींकलाहै।इसेहीः 
हिवव्योम भी कहते है । इसे परम ब्रह्म भी कहते है । यही शुद्ध मात्मस्थान है । 
समकालीन विद्वान्‌ इसे उक्त अनेक नामों से जानते भौर समञ्लते ह । 
त्रिशिरोभेरव ग्रन्थ मे कहा गयादहैकि, 

'“हिवव्योम' नामक संज्ञा परं ब्रह्म पदकोही सूचित करतीहै।' तथा 
आत्म स्थान किसे कहा गया दै ? इस प्रकार भगवती परमाम्बा के पूछने पर-- 


उसे कुण्डलिनी कहते है, वह सभी सिद्धान्त रूप से स्वीकृत मध्वा 
समुदायसे ऊपर है। यहाँ से लेकर" 


““जहां प्रमाण निरूपाय रहते ह, उपमा मौर साद्य भादि भेद जहां नहीं 
रह जाति; भूत, ओर व्योमपद से अतीत चिद्वयोम रूप जो परम अन्तिम पद है, 
जहां भाव, प्रत्यय भोर नके सम्बन्ध सभी निरस्त रहते ह, जो परम गति है, 
बहो शिवव्योम है । वही सबका भाधार है, स्वयं वुंहित है, सब का उपवृहुक 
है, अत्यन्त सूक्ष्म भौर रहस्य मयदहै, उते हो परम ब्रह्म कहते है । सबका 
लक्ष्य वही है फिर भो शाश्वत भलक्षित है । 





४३० श्रोतन्त्रालोकः 


तथा 
वं पदविभागं तु कोतितं तदहेयकम्‌ । 
तथापि भूमिकातोतमात्मस्थानं निगद्यते ॥। 
इत्यादिना स्वरूपमेषां भगवतोक्तम्‌ । तदेवं परेव पारमेश्वरी संवित्‌ तत्तत्र 
मातुप्रमेयात्मनो विद्वस्य सुष्टिसंहा रविभ्नमाविर्भावनिबन्धनम्‌, इत्युक्तं स्यात्‌, 
अत एव आह-विसर्गमात्रमित्यादि ॥ १२३७१४० ॥ 
ननु एकेव अखण्डा संवित्‌ अस्ति, इ ति तदतिरिक्तं किचिदपि न 
संभवेत्‌, तत्कस्य नाम सृष्टिः संहारो वा स्यात्‌, येनास्यास्तत्कारित्वमपि 
भवेत्‌ ? इत्याशंक्याह 
स्वात्मनः स्वात्मनि स्वात्मक्षेपो वेसगिको स्थिति: ॥१४१।। 


इयमेव नाम वैसर्गिको-सष्टिसंहारकारित्वलक्षणा स्थितिः, यत्‌ 
स्वात्मन एव न॒ पुनर्मायाप्कृत्यदेङ्पादानात्‌, स्वात्मन्येव न पुनस्ततो 
विच्छिन्ने कूत्रचिटेशे काले वा, स्वात्मन एव न पुनरन्यस्य कस्यचित्‌ 
प्रमातुप्रमेयादेः, क्षेपः तत्तदाभासवेचिष्येणान्तर्बहीरूपतया परिस्फुरणमिति, 
तेनानन्यापेक्षित्वेन पूर्णां परेव संवित्‌ कादिहान्तरूपतया परिस्फुरिता, इति 
भावः ॥ १४१ ॥ 


तथा ““वही आत्म स्थान है । समस्त भूमिकाओं से अतोत है, पहले 
जितना कुछ पद मौर पद विभाग के सम्बन्ध मे कहा गया है वहु सभी उपादेय 
ही है ।" इत्यादि उक्तियां उसौ के स्वरूप को व्यक्त करतो हुं । इस प्रकार यहं 
कहू सकते हैँ कि वहो परा संवित्‌ प्रमाण, प्रमा, प्रमाता मौर प्रमेय भादि सूपो 
भ विष्व के सर्जन, संहार, आदि विश्नमों को उत्पन्न मे सक्षम परम कारण 
है ॥ १४० ॥ 

संवित्‌ एक भखण्ड शक्ति है । उसके अतिरिक्त कृ भन्य नहीं है । 
फिर किसकी सृष्टि गौर किसका संहार ? ये विश्रमही क्यों ? इनके कर्तारूप 
चे भो इसे क्यों स्वीकार करर--इन्दीं प्रहनों का उत्तर दे रहै है- 

स्वात्मतकतव का स्वात्मतत्त्व मे हौ स्वात्मक्षेप होता है। किसी दूसरे 
यदायं का उसके अतिरिक्त किसी दूसरे स्थान मे उल्लास नहीं होता भपि तु 
विभिन्न अनन्त विचित्र माभासों मे वही स्वार्म तत्त्व उल्लसित होता है । माया 
आर प्रकृति का उपादान तो स्वात्म तत्त्व हौ है । सृष्टि ओर संहार मायाके 
विश्रम नहीं अपि तु वेसगिकौ स्थिति के हौ प्रतीक है ॥ १४१॥ 








अलो १४२ ] तृतीयमाद्धिकम्‌ ४३१ 
अत एवाह 
विसर्गे एवम्‌त्सुष्ट आह्यानत्वमुपागतः । 
हंसः प्राणो ग्यंज्ञनं च स्पर्शश्च परिभाष्यते ।। १४२ ॥। 


इह विसर्गं एव तत्त द्रेचित्र्योपारोहकरमेण हकारा्म स्थौल्यमुपागतः सन्‌ 
“हंस' इत्येवमाद्यः शब्दैः परिभाष्यते- सर्वेष्वेव शापत्रेष्वेवमुच्यत इत्यर्थः, 
तदुक्तं श्रीतन्त्रराजमटूारके 
"हसं शल्यं तथा प्राणं हकारं नामभिः स्मृतम्‌ ।* इति । 
निघण्टावपि 
'व्रयस्त्रिशो व्यञ्जनं च द्विकूञ्जः स्पशं एव च ॥।' इति । 
एवं च विसगंस्येव स्थूलं रूपं "हकारः" इत्युक्तं स्यात्‌ ॥ १४२ ॥ 
ननु 
'शक्तयोऽस्य जगत्कृत्स्नं शक्तिमांस्तु महेश्वरः ।' 
इत्याद्युक्त्या पर्य अनुत्तरस्य प्रकाशस्य 'स्वशक्तिमात्रस्फारो विष्वम्‌' 
श्त्यविवादः, इह पुनः 
“"विषग मात्रं नाथस्य सृष्टिसंहारविश्रमाः 1 


इसील्यि कहते है- 
विसर्ग हौ उत्सर्जन कौ अवस्था में सूरष्मता को अतिक्रान्त कर स्थूरुतव्‌- 
हप आश्यानत्व ( विततार ) प्राप्त करता है। इस यात्रा मे अनुत्तर का उसे 
आश्रय मिल जाता है! विसर्ग ही अनुत्तर स्वातन्त्य चमत्कार के कारण षह 
स्थूल व्यंजन बन जाताहै। से हौ "हंसः, श्राण', व्यंजन मौर स्पशं आदि 
शब्दों के माध्यम से परिभाषित करते है । 
श्रो तन्त्रराज मेँ स्पष्ट हो कहा गया है - 
“हस, शून्य, प्राण ये संजये हकार की करीं गयी है । निषण्टु मे भो- 
३३ वाँ, दो स्थानों से टेढ़ा, स्प व्यंजन हकार ही है। इस उक्ति 
के अनुसार हकार को विसर्ग का हो स्थूल प्रतीक माना गया है ॥ १४२ ॥ 
“महेक्ष्वर को शक्तिमान्‌ ओौर समग्र जगत्‌ को शक्ति का स्वरू कहा 
गया है ।" इस उक्ति के अनुसार पर-भनुत्तर प्रकाश का शक्तिमय वित्फार 
ही यह्‌ विद्व है - यह्‌ तो निविवाद सत्य सिद्धान्त हीहै। फिरमभो यहां 
“महेषवर का सृष्टि संहारात्मकं विभ्रम विसगं मात्रहौी है।' यह्‌ 
अ्रतोप वचन भो कटा गया है । यह्‌ क्यों ? इसी प्रन का उत्तर दे रहे है- 
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४२८ श्रोतन्त्राखाकेः 


द्त्यायन्यथोक्तम्‌, इति किमेतत्‌ ? इत्याशंक्याह 
अनुत्तरं परं धाम तदेवाकुलमुच्यते । 
विस्गंस्तस्य नाथस्य कोलिकी शक्तिरुच्यते ।। १४२ ॥ 
एवय 
'अकूलस्यास्य देवस्य ००००००००७ । # 
दत्याद्युपक्रान्तमेव इह निर्वाहितं, न तु पूवं किचिदृक्तम्‌, इति भावः ॥१४२३। 
ननु विसर्गशन्दः, शक्तौ केन निमित्तेन प्रवृत्तः ? इत्याशंक्याह 
विसगता च सेवास्या यदानन्दोयक्रमात्‌ । 
स्पष्टीभूतक्रियाश्क्तिपयन्ता प्रोच्छरस्स्थितिः ।। १४४ ॥ 


सैव भस्याः- कोलिक्याः शक्तेः, विसर्गता--विसर्जंनक्रियायां कर्तृत्वं-- 
यदानन्देच्छादयुदयक्रमेण भिन्नावभासरूपत्वात्‌ स्पष्टीभूता--स्पष्टतामाप्ता येयं 
क्रियाशावितः, तत्पर्यन्ता प्रोच्छलन्तो स्थितिः-तत्तष्परामर्शान्तरवेचिष्यरूपः 
तया परिस्फुरणम्‌, इति ।। १४४ ॥ 

ननु इयतो वेचित््यस्य विसर्गः कारणमस्तु, स॒एव पुनस्तत्‌, इति कथं 
युज्यते ? इत्याशंकां दृष्टान्तोपदर्शनद्रारेण उपशमयति 


विसं एव॒ तावान्यदाक्षिप्तेतावदात्मफः । 
इयद्रूपं सागरस्य यदनन्तोमिसंततिः ॥ १४५ ॥। 


इस प्रकार श्टोक ६७र्वेका यहां तक निर्वाह कर कौलिकी शक्ति 
कोही परिभाषित कियागयाहै।॥ १५४३॥ 


यहाँ शकिति के अर्थं मे विसगं शब्द का प्रवृत्तिनिमित्त बतला रहे है-- 

इस कौलिकी शक्ति को विसर्गता सख्यि स्वाभाविकटहै कि, सर्जन 
की क्रिया में यही शक्ति कर्ता है। कुल-प्रथन शालिनी इसी चिन्मय शविति से 
आनन्द का उदय होता है । उसके बाद इच्छा, ज्ञान भौर क्रिया शक्तियों का 
उच्छलन होतादहै। यहां तक कासारा अवभासन अवान्तर परामर्शो के 
वैचिच्य काही परिणाम है ॥ १४४ ॥ 


यह माना जा सकता है कि विसर्गं ही हन विचित्र परामर्शन्तरों का 


कारण है । किन्तु यह्‌ कोलिको शक्ति भो है । यहु बात जंवती नहीं। इसी का 
स्पष्टीकरण दष्टान्त के माध्यमसेकर रहैर्है- 
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तावान्‌- तत्परिमाणो, विसर्ग एव न तु तावतः कारणं, भेदनिबन्धनो 
हि कार्यकारणभावः, भेद एव चात्र नास्ति, इति कथमेतदवेत्‌ इति भावः, 
यस्मादाक्षिप्तो- गर्भीकितः, एतावान्‌- क्रियाशक्तिपर्यन्तो येनैवंविध त्मा 
यस्यासौ -तत्तद्वाच्यवा चकाद्याल्मना अनन्ताभासमय इत्यर्थः ॥ १४५ ॥ 


एवमस्य विसर्जक्रियाकर्तृत्वादेव व्यपदेशान्तरमप्यन्यत्रास्ति, इत्याह 

अत एव विसर्गोऽयमव्यक्तहुकलात्मकः । 

कामतत्वमि तिश्नीमत्कुलगुह्वर उच्यते ।॥ १४६ ॥ 

मतः-- उक्ताद्धेतोः, अव्यक्ता -नादमाव्ररूपत्वादनुद्धिन्नवर्णप्रविभागा, 
येयं हकला- हकारारधाधभागः, तदात्मकोऽयं विसर्गः, श्रीमत्कुलगुह्व राख्ये 


शास्त्रे कामतत्तवं' कामः--इच्छा, तस्य तत्त्वं सर्वत्रेव अगप्रतिहूतस्वभावं पूणं 
रूपम्‌ इत्युच्यते, इति वाक्यार्थः ॥ १४६ ॥ 





तत्रत्यमेव ्रन्थं पठति 
यत्तदक्षरमव्यक्तं कान्ताकण्ठे व्यवस्थितम्‌ । 
ध्वनिरूपमनिच्छं तु ध्यानधारणवनितम्‌ । १४७ ।, 


सागर को अनन्त ऊर्मि परम्परा सागर के अतिरिक्त नहींहै। इसमे 
भेद की कल्पना व्यथं है । कारणसे का्यकेहोने परभेद होतादहै। यहाँतो 
लहरर भी सागरहीहैं। उसी तरह विसर्गं हो क्रिया शवित पर्यन्त उच्छलित हो 
रहा है । इदन्ता का प्रतीक रूप यहु सारा उल्लास उसके ही भन्तः समुद्र का 
तारङ्गिक विस्फार है । उसके अतिरिक्त नहीं ।। १४५ ॥ 


इसी विसर्जन क्रिया के कारण इसे करई तरह से संज्ञापित करते है - 


इसलिये विसगं अव्यक्त "ह्‌ कलात्मक माना जाता है । श्रोमत्कुल- 
गह्वर शाख मे इसे कामतत्त्व भी कहते हँ । 'हु'कला हकारके अधेकामौो 
माधा भाग होती है । उस समय यह्‌ अभ्यक्त रहूतो है । उसमे स्वरवणं विभाग 
को पार्थक्य प्रथाकालेक्ष मात्र भी नहींहोताहै। केवल परनाद गभं अवस्था 
होती है । काम इच्छा शक्ति है । इच्छा जपे सर्वत्र अप्रतिहत होती है । उसी 
तरह कामतत्तव रूपी हुकलात्मक विसर्ग भी सर्वत्र अप्रतिहत खूप से उल्लसित 
है ।। १४६ ॥ 


श्रीत०- २८ 








४२४ श्रीतन्त्राटोकः 


तत्र॒ चित्तं समाधाय वजशयेद्यगपज्जगत्‌ । 
तत्रच 


"इदानीं कामतत्त्वं तु विषतत्त्वं परं तथा । 

कथ्यते तव सुश्रोणि भक्तिस्नेहाद्िशेषतः ।' 
इत्युपक्रम्य 

"यत्तदक्षरम्‌ १1 क रककक तका १११५१ क | 
इत्यादि चाभिधाय 


"तत्र चित्तं नियुञ्जोत साधकेन महात्मना । 
देव किन्नरगन्धरववं-सिद्ध विद्याधराद्धनाः ॥ 
यक्षकन्यास्तथा नाग्यः पिशाच्यः सुरयोषितः । 
वशमायान्ति सुभगे नरनारीषु का कथा॥ 


इत्युक्तम्‌ । यदिह "तत्र चित्तं समाधाय वशयेद्युगपज्जगत्‌ इत्यथंद्रारेण पठितम्‌, 
यत्तत्‌-- सर्वदेव स्फुरदरूपत्वात्स्वानुभूत्येकसिद्धम्‌, अक्षरं - नित्योदितत्वादप्रच्थयुत- 
प्राच्यस्वरूपम्‌, भत एव अनिच्छम्‌ 

'नास्योच्चारयिता कश्चित्प्रतिहन्ता न विद्यते । 

स्वयमुच्चरते देवः प्राणिनामुरसि स्थितः ।।' 
इ्याद्यक्त्या स्वयमुच्च रूपत्वात्‌ अन्यसंबन्धिनीमुच्चिचारयिषां नापेक्षत इत्यथ, 
तदपेक्षित्वे हि तस्याः कादाचित्कत्वात्‌ अध्य निह्योदितत्वं न स्यादिति भावः) 
अत एव "सहुजमिति, स्वयंमू' इति च अन्यत्रेतदुक्तम्‌, अत एवाव्यक्तम्‌, व्यक्तत्वं 
हि स्थानकरणाभिघातादिना भवेत्‌, तच्च इच्छाधीनम्‌, इति कथमस्ये- 
तत्स्यात्‌, अत एव ध्वनिषूपम्‌ 


'नादाख्यं यत्परं बीजं सवेभतेष्वव स्थितम्‌ । इति । 
सुसृक्ष्मो व्यापकः शुद्धः प्राणतत्त्वस्य वाचकः ।।' 


कुल गुह्भर का उद्धरणदे रहे ट- 

जो नित्योदित होने के कारण अपने 'स्वरूपसे कभी च्युत नहो होता, 
वही अक्षर तत्त्व है । स्थान आदि आंगिक निमित्तो से जो व्यक्त नहीं होता, 
रतिक्रिया मे आनन्द के आमोदसे विह्वल सामरस्य समावेश कौ भावातीत 


दशा मे कान्ताकेकण्ठसे मः, अः जाप रूप से भनुध्वनित होतादहै, भत एव 
उसे- 








क १. रिति 
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इत्या्यक्त्या सततोदितनादमात्रस्वभावमिः्यर्थः, मत एव -सुसू्षमत्वग्यापकत्वादेः, 
तच्च तत्र स्थृलध्येयादिनिष्टठं यत्‌ ध्यानादि तेन वजितं -- नेयध्यनिबन्धन- 
ध्येयादिषूपत्वेन अक्षोभ्यमित्यर्थः, एवंरूपत्वेऽपि उपभोगावसरे रतिसौख्यसमावेश- 
वैवक्षयेन विगलितवेद्यान्तःक रणत्वात्‌ निरस्तवेकल्यायाः कान्तायाः कण्ठान्तः 
स्वरसत एव उद्यत्‌अभिब्यज्यमानम्‌, भत एव सततोदितत्वेऽपि तत्कालमस्य 
विरेषेणावस्थानम्‌ । एवं च विसर्गस्य अनाहतूपत्वात सक्ष पऽपि कान्ता- 
कण्ठान्तः किचिदच्छनतापच्या 'हा-हा' इति स्फ्टमवस्थानम्‌, येनास्य 
एतदु पलभ्यमानं निद्शंनीकृतं, तेन न योगिम।त्रगम्यमेवेतत्‌ अपितु सर्वैरपि 
उपलभ्यत इति भावः । अतश्च अनेनैव हुकारस्यापि प्रस ङ्कात्स्वरूपं निदिष्ट, कि 
तु तस्य स्थौल्यात्‌ -स्फ्‌टत्वेनावस्थानम्‌, अस्य तुं सौक्ष्म्यात्‌ न तथा, इति 
इयानेव विशेषः, अत एव समनन्तरमेव 

'विसगं एव सुस्पष्टमाश्यानत्वमुपागतः । 
इत्याद्युक्तम्‌ । यदभि प्रायेणैव ननयोः परापरत्वमपरत्वं चोक्तम्‌, अत एव अग्र 
हकारस्य स्वरूपं न उक्तं चान्यत्र 

यत्तदक्षरभक्षोम्यं प्रियाकण्ोदितं परम्‌ । 
सहजं नाद इत्य॒कतं तत्त्वं नित्योदितो जपः ।' इति । 








"“नाद नामक पर बोज ( कहते ह) जो समस्त प्राणियों मे अवस्थित 
ड ॥" तथा “जो अत्यन्त सूक्ष्म, व्यापक भौर शुद्ध टै तथा प्राण शक्ति का 
वाचक है ।" तथा “इस का उच्चार करने वाला भौर प्रति हन्ता भो कोई 
नहीं होता । यह शाश्वत द्योतनशोल प्राणियों के हृदय मे रहते हए स्वयम्‌ 
उच्चरित होता है ।। ` 

दस उक्ति के अनुसार इसे अनिच्छ भो कहते ह । अत्यन्त सूक्ष्म हाने कै 
कारण इते ध्यान भौर धारणा से अतोत तत्व कहते हँ । 'ह'कारमें तो कुछ 
स्थौल्य भी है किन्तु इमे अआ्यन्तिक सूक्ष्मता हे । इसोलिये यह्‌ ध्येय नहों 
रह जाता । उश पर-नाद-गभं उच्छछन मे चित्त को स्थिर करने वाला योगौ 
विद्व को वकशीभृत कर सकता दै । यहो तथ्य इन्दोने-- 


"“इदानों' से केकर 'नरनारीषु का कथा' तक ? के सन्दभंमे प्रस्तुत 
किया है । उसका अर्थं नितान्त स्पष्ट है । इसो तथ्य को स्पष्ट करनेके ल्व 
श्लोक १४२ मे विसगं कौ आश्यान अवस्था का भी उद्धरण प्रस्तुत किया गया 
है । इसी अभिप्राय से इन दोनों मे परापरत्व ओर अपरत्व का आकलन करते 
ह । हकार के स्वरूप के सम्बन्ध मे कहा गया है- 





श्रोतन्त्राखोकः 


'नित्यानन्वरसास्वादाद्धाहेति गलकोदरे । 

स्वयंभः सुखदोच्चारः कामतत्त्वस्य वेदकः ।।' इति । 
तत्र भनाहतात्मनि एवंविधे विसर्गे साधकश्चित्तं सम्यक्‌ 

'अतिसौख्यसमावेश - विवशीकृतचेतसः । 

मविच्छिन्नं जपन्त्येनमङ्खनासंगमोत्सवे ॥ 

अत्रासक्तधियो यान्ति योगं योगीश्वराः परम्‌ । 

स॒ शिरोरहितः कामः कामिनोहूदपालयः॥ 

नेत्रारूढेन तेनाथ शक्तिवुर्ष्टि समाहरेत्‌ । 

क्षोभयेन्नात्र संदेहो दप्तामपि वरस्त्रियम्‌ ॥' 
इत्यादुक्तनीत्या कामशन्दाभिधेयम्‌ भनच्ककलात्मकं विसं स्वनेत्राभ्यां निर्गतं 
साध्यनेत्रयोरनुप्रविष्टं ध्यायेत्‌, साध्यनेत्राभ्यां च निर्गतं स्वनेत्रयोरनुभ्रविष्टं 
ध्यायेत्‌, इत्येवं क्रमेण आ--समन्तात्‌ दोलायन्त्रक्रमेण गमागमयोः पौन:पुन्येन 


“यह्‌ वह्‌ अक्षर है, जिसमे कभी क्षोभ नहीं होता । प्रियतमा के कण्ठ 


से आनन्दामोदकी आनल्द स्थिति मे इसका स्फुरण सहृदय हृदय संवेद्य भो 
होता है । यह्‌ सहज नाद तत्तव है । यह्‌ नित्योदित है मौर इसका भनवरत 
अजपा जप होता रहता है ।'' भौर भो कहा गया है- 


““निह्य आनन्द भमत रस के भास्वाद की उपभोगावस्था मे गले के 
अन्तराल में स्वयं प्रादुर्भूत होने वाला सुखद नादोदय है । यहं काम तत्त्व का 
वेदक है ।' 


स अनाहत अवस्था की विसर्गात्मक भूमि मे साधक भच्छी तरहु 
अपने चित्त का समायोजन करता है-- 


“मौर भात्यन्तिक भनन्द-समावेश के प्रभाव से साधक एकं प्रकारसे 
विवश साहो जाता है। उसका मन उसीमें रम जाताहै। रति क्रियाके 
महोस्सव प्रसङ्गं मे उसका जप स्वयं होने लगता है । इसमे भासक्त योगो योग 
के एेष्वर्य भाव का अनुभव करते हैँ । वह्‌ तर्कातोत काम तत्त्व है । कामिनो का 
हदय उसका आश्रय स्थल हे । रसिक योगी उसकी खों मेँ भख डालकर 
प्रिया के शाक्त भाव का आहरण करता है भौर प्रौढा प्रियाकोभी वशम 
कर लेताहि।'' 
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घृत्वा -अनन्यापेक्नेण अवहितं कृत्वा, जगत्‌ -जायमानं जन्तुचक्र, युगपत्‌ 
न तु क्रमेण, वशयेत्‌ -स्वात्ममधनयेव सवंमाभासयेत्‌, स्वात्मायत्तं वा 
कुर्यादित्यर्थः ।। १४७॥। 


ट्दानों यथ क्तविमर्गस्वरूपमेव दष्टान्तोकृत्य कादोनामुदयं वक्तमुप- 
क्रमते 


अत एव विसर्गस्य हंसे यद्वर्स्फ्टा स्थितिः ।\ १४८) 
तद्रपानत्तरादोनां कादिसान्ततया स्थितिः । 


अतः--ममनन्तरोक्ताद्धेतोः, विमर्गध्येव यथा हकारात्मतया स्थूलेन 
रूपेणावस्थानं, तथैव अनुत्तरादोनामपि कादिसान्तत्वेन अनुत्तरादय एव 
तथा अव भासन्ते इत्यथः ॥१४८॥ 


नदेवार्‌ 


अनुत्त राटकवर्गस्य सूतिः पञ्चात्मनः स्फुटम्‌ ।\१४२।। 
पञ्चक्ञक्त्याटमतावेश्ञ एकंकत्र यथा स्फुटः । 


----- -  - ~ ~ ~ 


इन उक्तियों से यह सिद्ध है कि यहौ कामाक्षर तत्तव है। यहो 
स्वर-कला रहित विसर्गं दशा है । अपनी पुतच्यों से साध्यको पुतल्यों मे 
अनुप्रवेश प्रक्रिया का ध्यान करना चाहिए । इस ध्यान को यहु विशेषता 
होनी चाहिये कि जसे इला भागे भौर पौर चक्ता हे,--उसी तरह साध्य 
मे साधक ओर साधक मे साध्य का अनुप्रवेश-अनुभव करे अर्थात्‌ गमागम रूप 
वारम्बार समागम संचारण कर इदमात्मक जगत्‌ रूपी जन्तुचक्र को स्वात्ममय 
अनुभव करे । इस प्रक्रिया मे सार्वारम्य संवलित तादात्म्य का अनुभवो 
जाता है । इस प्रक्रिपा से विश्व वशीभूत हो जाता हे ॥ १४७ ॥ 





वरिस भाव को सोदाहरण व्याह्पा के उपरान्त मब कादि व्यजनो को 
वर्णोदय-परक्रिया के वर्णन करने का उप्रमकररहैर्टै 


टृसलियि जैवे विसर्गं को, 'हंस' मे हकार रूप स्थूरं सताट्मक््‌ भक्षः 
को स्फुटता वक्त हे, उको प्रकार अनुतरादि स्वर वर्णो क ^क्‌'से स्‌' तक 
को अवस्थिति भी विसर्म मे विद्यमान हे ।। १४८ ॥ 
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पञ्चात्मत्वे हेतुः--पञ्चक्षक्त्यात्मतावेश इति, एकेकतरे ति--अनुत्तरे 
च्छादौ, अनुत्तरस्य हि चिच्छक्तिप्राधान्येऽपि 'सर्वेत्र सर्वमस्ति" इति न्यायेन 
पञ्चदाक्तिमयत्वम्‌, इति तत्दूतेः कवर्गस्यापि पञ्चास्मत्वम्‌, एवमन्यत्रापि 
ज्ञेयम्‌ । १४९॥ 

इच्छाशक्तेः स्वस्वरूपसंस्थाया एकरूपतः ।। १५०।। 

चवर्गः परचश्क्त्यात्मा क्र मध्रस्फुटतात्मकः । 

या तक्ता ज्ञेयकालुष्य-भाकिक्षप्रस्थिरयोगतः ॥ १५१) 


दिरूपायास्ततो जातं ट-ताद्यं वगंयुरमकम्‌ । 
उन्मेषात्पादिवगंस्त॒ यतो विश्वं समाप्यते ।१५२॥ 


स्वरवरूपसंस्थाया इति- इष्यमाणानारूषितायाः, एकषरूपत इति-- 
मक्षुम्धाया एव इच्छाशक्तः, न पुनः क्षुब्धाया अपीत्यथंः, चिदादीनामपि 
शक्तीनां यथायथं बाह्यान्मुखतया स्पुःरत्वमस्ति, इत्यौचित्यात्तत्स्फाररूपाणां 
करवगादीनामपि तथात्वमित्युक्तं क्रमप्रस्फुटतात्मक' इति, येति--इच्छा- 


शक्तिः, जेयम्‌ भर्थादिष्यमाणं, द्िरूपाया--ऋकारऋकाररूपायाः, एवमने- 


("कक्क्क्क्०" "9 फिं 


वही कह रहे है - 

यह सारी सृष्टि ही पांच शवितियों के भावेश से भावेरित हे । भनृत्तर 
त्वमे जसे चित्‌ शक्तिका प्राधान्य है, किन्तु “सर्वत्र सर्वमु अस्ति के 
नियमानुसार उस में चित्‌, भानन्द, इच्छा, जान ओर क्रिया शव्ितियों काभी 
समावेधा है, उसी तरह अनुत्तर से कवर्ग कौ भी पंचात्मक सृष्टि होती है । यही 
नियम वर्णोदय मे सर्वत्र है ॥१४९॥। 

अपने स्वात्म रूप में संस्थित इध्यमाण से अप्रभावित भक्षुन्धएक रूपा 
द्च्छा शक्ति की प्रतीक 'इकारसे “च' वर्गका५ भक्षरों का शक्ति-सम्पन्न 
रूप उदित्‌ होता है । इसमें क्रम भो रपष्टतया ग्यक्त है । यह्‌ क्रमात्मकता बाह्य 
मौन्मृख्य ही है । वाहर की भोर उन्मुखता कवर्गं से पवगंतक स्फूट हे । इकार 
ही जवं ज्ञेय अर्थात्‌ इष्यमाणसे भारूषित हो जाता हतो ऋ भौर ङ बन 
जाता दै । क्िप्रत्व भौर स्थिरत्व के प्रभावकायोगहो जाने पर इच्छा दो रूपों 
वाली हो जाती दहै। क्षिप्र योगिनी इच्छारूपं ऋकारसे टवं भौर स्थिर- 
योगिनी लृसे तवर्गका उदयहो जाता है। उन्मेषके प्रतीक उकार तेष 
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नानृत्तरादिभ्य एव पञ्चभ्यः कवर्गादीनां पञ्चानां वगानामुदय इत्यभिहितम्‌, 
अत एवैषां (अकृटविसजंनीयानां कण्ठः, इत्यादिना सस्थानल्वमुक्तम्‌, ॐ तं 
चान्यत्र 

'अकुलात्पञ्चशक्त्यात्मा द्वितीयो वगं उत्थितः । 

अनारूषितरूपाया इच्छायाश्च ततः परः ॥ 

वद्धिक्षमाजुषस्तस्याष्ट-ताद्यं च दयं ततः । 

पादिरुन्मेषतो जात इति स्पर्शाः प्रकी तिताः ॥' इति ॥१५०-१५२॥ 

ननु 
"पृथिव्यादीनि तत्त्वानि पुरषान्तानि पञ्चसु । 
क्र मात्कादिषु वर्गेषु मकारान्तेषु सुव्रते ॥\ 


इत्याद॒वत्या कादयो मावसानाः पञ्चविशतिवं्णाः पृथ्वीतत्त्वादारम्य पुख्ष- 
तत्तवान्तं यावत्स्थिताः, तत्‌ तत्त्वान्तराणामपि संभवाद्िश्वमवशशिष्यत इति 
कथमेतावतैवोक्तं "यतो विष्वं समाप्यत' इति ! इत्याश ङ्याह्‌- 


ज्ेयरूपमि दं पञ्चविशशत्यन्तं यतः स्फुरम्‌ । 
ज्ेयत्वात्स्फटतः प्रोक्तमेतावत्स्पशंरूपकम्‌ ।\ १५३।। 
यत इदं-- विष्वं पृथ्वीतत्वादि, पञ्चविशत्यन्तं “पुरुषः पञ्च विशकः' 











वग की उत्पत्ति होती है । भगवान्‌ पाणिनि ने इसी आधार पर अकुह विसगं 
काकण्ठ स्थल के क्रमसे इचुयश, ऋटुरष, ऋतुलसभौरउपु 
उपध्मानीय वर्णो का स्थान निदिष्ट किया है। अन्यत्र भो- 


“अकुल रूप से पंचराक्त्यात्मक द्वितोय वर्ग, वद्धि (क्षिप्र) योग से 
ट वर्ग, पृथ्वी ( स्थिर) योगसे तवर्ग, उन्मेषसे पवगं इस प्रकार स्परां वणं 
उदित है ।“ यह कहा गया हे ॥१५०-१५२॥ 


उक्ति है कि पृथ्वी से पुरुषतत्त्व तक पांच-पांच तत्त्वों के क्रमानुसार 
कादि वर्गो मे भी ५-५ वर्णं होते हँ” इसके अनुसार 'क' वगं चे .म' तकं २५ 
वर्णं २५ तत्त्वों के बाधक रूप से स्थित हँ । प्रषन उपस्थित होता है कि द्सरे 
त्त्वं की उत्पत्ति भी सम्भव है तथा उनसे सृष्टि होना अवरिष्ट है । यहां विशव 
समाप्त होता है, यह्‌ क्यों लिखा गया ? इसका उत्तर दे रहे है 
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इत्याद्युक्त्या पुरुषतत्त्वान्तं विश्वं स्प टत्वाञ्जेयरूपम्‌, अत उक्तं "यतो विश्वं 
समाप्यते" इति । नियत्यादि हि 

"मायासहितं कञ्चकषट्‌कमणोरन्तर ङ्कमिदमृक्तम्‌ ।` 
इत्याद्युक्त्या ज्ञातुरत्यन्तं कण्ठसंरगनत्वेन भभिन्नमेव, इति न रव्यातिरिक्त- 
स्थूलज्ञेयात्मविश्वरूपतयोक्तमिति भावः, अत एव चैतावत्तत्वपञ्चविशकान्तं 
विष्वं स्फ्‌टाज्ज्ञेयत्वादेव हेतोः, इन्द्रियः स्पृश्यन्त इति स्पर्शाः" तद्रूपं, प्रक्रषण 
कादयो मावसानाः स्पर्चाः, इति वाचकाभिप्रायेण 


'मात्रास्पर्शास्तु कौन्तेय शीतोष्णसुखदुःखदाः । 
आगमापायिनो नित्पास्तांस्तितिक्षस्व भारत ।+'` 


दति च वाच्याभिप्रायेण उक्तम्‌, अत्र च पुंसः प्रमातुत्वेऽपि करणानां च 
करणत्वादेव प्रमाणल्वेऽपि यज्जञेयत्वमुक्तं तच्छन्यादिभ्रमात्रन्तराभिप्रायेण, 
इति न कश्चिटोषः ॥१५३॥ 





विश्व पृथ्वी तत्व से पुरूष तक २५ तत्त्वात्मक दै । कहा गया है-- 
“पुरुष पंचविश तत्त्व है ।'' यहां तक का सम्पूर्ण विश्व ज्ञेय है । स्फुट है । यहां 
तक स्फुटता समाप्त हो जाती है । इसी लिय वहां विश्व समाप्तिका उल्लेख 
है । शेष 'नियति' आदि तत्तव के सम्बन्ध मे कहा गया है कि- 


“माया सहित कञ्चुको का यहु छ. तत्तव-समुदाय अणु का अन्तरङ्गे 
है ।' एक प्रकार सेये ज्ञातासे अभिन्नहीहैँ। पृथक जेय चिक्ष्वके रूप मे 
इनका उल्लेख नहीं हो सकता । इमी लिये उक्त २५ तत्तवात्मक वणं इन्द्रियो से 
सन्निकषं के कारण स्पर्शो कहते हैँ । कादि मावसान स्प वर्णो की स्थिति 
उभयात्मक है । १-वाच्य रूप गौर २-वाचक खूप । गीता मेँ स्पष्ट खूप से कटा 
गया है कि- 


“हे कौन्तेय अजुन ! प्रमाता द्वारा स्पर्श रूप से भो सच्निरष्ट सुख आदि 
अनेक दन्द उत्पन्न करते ह । ये आगमापायी हैँ । हे अर्जन ! इन्हे तितिक्षा से 
जोत ।'' दस शलोक म वाच्य स्पा अभिप्रेत है । प्रमाता पुर्ष है । इन्द्रियां 
प्रमाण ह । यह्‌ ज्ञेय भाव शून्य प्रमाताओोंकी दृष्टि से कहा गयाहै। इस 
लिये स्पर्ग की दृष्टि ते विश्व समाप्ति की उक्ति मे कोई दोष नहीं ॥१५३॥ 


स आ 
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एवं स्वर्शानामदयममिधाय अन्तःस्थानामप्यभिधत्त 


हच्छाशक्तिह्च या द्वेधा क्षुभिताक्षुभितस्वतः । 
सा विजातीयशञक्च्यंशप्रोन्मुखो याति यारमताम्‌ ।\ १५४।। 


नत 


सेव हञोघ्रतरोपात्तज्ञेयकालृष्यरूषिता । 
विजातोयोन्मखत्वेन रत्वं लत्वं च गच्छति ।\१५५।। 


यद्दुन्मेषशक्तिद्िरूपा वे जात्यशञक्तिगा । 
वक्षारत्वं प्रप्त सृष्टिसारध्रवषेकम्‌ ।\ १५६।। 


क्षभिताक्षुभितरूपत्वेन द्विविधा येयमिच्छाशक्तिः सा, विजातीयश्चिद्रपो 
योऽयं शक्तयंशोऽनुत्तरस्तत्र प्रोन्मुखी -तेन समं "इको यणचि! इति प्राप्तसंधिः 
सती यात्मतां याति--यकारात्मना प्रस्फु रतीव्यर्थः, सैव द्विरूपापीच्छाशक्तिः 
'अचिरदयतिभासिन्या' इत्यादयुक्तगत्या शीघ्रं॑स्थिरं -च कृत्वा, उपात्त यत्‌ 
्ञेथम्‌--अर्थादिष्यमाणं, तत्कालष्येणारूषिता सती अनुत्तरात्मनि विजातोये 
यदुन्मुखत्वं- -तेन समं "इको य णचि" इति संधिः, तेन रत्वं लत्वं च गच्छति -- 
तदात्मना भासत इत्यर्थः, एवमुन्मेषशक्तिरपि द्विप्रकारा ` वैजात्यशक्तिगा - 
अनुत्तरेण सह प्राग्वदेव कृत पन्धिर्वकारत्वमवभासयेत्‌, तदुक्तम्‌ 


'विभिन्नशक्तिसंयोगादिच्छा य-र-लतां गता । 
उन्तेषश क्तिरायाति वत्वमेव वरानने \\' इति । 





सपर वर्णो के बाद अन्तःस्थ वर्णो का कथन कर रहे है- 

दच्छा क्षुभित गौर अक्षुभित दो प्रकार की कही गयी है । वही चिद्रूप 
विजातीय अनुत्तर शक्त्यंश की भर उन्मुख हो कर पाणिनि के “इको यणचि 
९।१।७७ सूत्रानुसार सन्धि प्राप्त कर यकार खूप प्रहण कर लेती है । वही शोध 
रौर स्थिर भावसेऋलृ रूपोंमेज्ञेय भावसे भरूषित होने पर जब चिद्रूप 
अनूत्तर शक्त्यंश की भोर अभिमुख होती है, तोर मौर 'ल' बन जाती है। 
इसी प्रकार जब उन्मेष शक्ति भी क्षोभ ओर अक्षोभ को दोनों भवस्याओं में 
विजातीय अनुत्तर चिद्रूप शक्त्यंश कौ ओर अभिमुख होती है तो उक्त सूत्रा 
नुसार हौ व' कार रूप ग्रहण कर लेतो है। कहा गया है- 
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(सृष्टिसारप्रवर्षकम्‌' इत्यनेन अस्य वरूणबोजत्वादाप्यायकारित्वं 
दर्शितम्‌, एवं य-र-लानामपिोषकारित्वं दाहकत्वं स्तम्भकत्वं च क्रमेणाव- 
गन्तव्यम्‌ ।।१५६॥ 

ननु इष्यमाणारुषणायामपि वक्ष्यमाणनीत्या इच्छाशक्तिरेव परामशौ- 
न्तरजनन समर्था, इत्यनुत्तरसंघट्‌ टभाजः तस्थाः परामर्शान्तरलक्षणं कार्यं 
मुत्पद्यतां नाम, तस्य पुनर्यका रादिरूपत्वेन भेदः कथं स्यात्‌ कारणमेदादि 
कार्यभेदः" कारणं चात्रेच्छानत्तरसंघट्‌ टात्मकमेकमेव इति किमेतत्‌ ? इत्याशं- 
याट्‌ 

दच्छेवानु तरानन्दयाता श्ोघ्रत्वयोगतः । 
वायुरिव्य॒च्यते वह्धिर्भासना्स्थेर्यतो धरा । १५७ 

इह॒ इच्छेव, न पुनरिष्यमाणमपि, अनुत्तरानन्दाभ्यां, अ्थद्विकल्पेन,याता- 

मिलिता सती, शोघ्रत्वयोगतः संस्कारलक्षणं वेगमुपाधित्वेन स्वीकृत्य, वायु- 


रित्पुच्यते -वायुबीजयकारषूपां प्राप्तेव्यर्थः एवं भासन द स्वत्तालक्षणं 
घमं, तथा स्थेर्यतो धृतिरैतु स्थिरत्वाख्यं धर्मम्‌ उपरजञ्जकत्वेन अवलम्ब्य, 


क्रमेण वद्भिः--्निबीजरेफात्मतां, धरा--ध राबोजलकाररूपतां चाभासः 


“विभिन्न शक्तियों के संयोग से इच्छाहीय, रोर ल भाव को प्राप्त 
हो जातीहै गौरे सुमुखि! उन्मेष शक्ति ही व'कार का रूप ग्रहण करती 
है ।” “व' वरुण बीज है । वरुण भापतत्व का आप्यायनकारी देव है । इस लिये 
यह सुष्टि के सार-तत्व का प्रवर्षक मानाजातादहै। इसदृष्टिसे "य॑ कार 
शोपक, र'कार दाहक भौर 'ल' कार स्तम्भक तत्तव माने जाते है ।॥ १५४-१५६॥ 


प्रन उपस्थित होता है कि इष्यमाणसे आरूषित होने पर भी इच्छा 
शक्ति ही परामर्शान्तर को उत्पन्न कर सकती है । अनुत्तर चिद्रूप सम्पकसे 
परामर्शान्तरके सर्जककार्यहों, क्योकि कारणमेदसे कार्य मेद होते ह । यह्‌ 
नियम दहै । परयह्‌ य" कार आदि भेद केत ? जबकि कारण एक हो है-इनच्छा 
ओर भनु त्तर का संयोग ? इसका उत्तर दे रहं है- 


इच्छाही अनुत्तर ओर आनन्दसे मिलकर शीघ्ताके साथ संयोग 
करनी । उसमे वेग को उपाधि रहतीदहै। यहूवेग हीबायुहै। यकार 
वायुकाहो बोजदहै। भासन को भास्वरता हौ वभि बोज रूप र बन जाता 
है ओर इच्छा का स्थेयं हो धरा बोज का रूप ग्रहण कर लेताहै) 
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यतीतथर्थः, आनन्देति चोन्मेषादिविजातोयश्चक्तयन्त राभिव्यञ्जनपरतयो- 
क्तम्‌ तेनानुत्त रादिसंघट्‌टभाज इच्छाया एव मुपाधियोगेन भेदात्कार्यस्यापि 
भेद इति यथोक्तमेव युक्तम्‌ ॥१५५७॥। 

अत्र चान्तःस्थश्ञब्दस्य प्रवृत्तौ निमित्तं दर्शयति 

इदं चतुष्कमन्तःस्थमत एव निगद्यते । 

इच्छाद्यन्तगंतत्वेन स्वसमाप्तौ च संस्थिते: । १५८।। 


अत एव ~ प्रागुक्ताद्धेतोः, “इच्छादि इति भादि शब्देन उन्मेषस्य 
ग्रहणादि च्छोन्मेषयोरन्तर्‌- मभेदेनावस्थानात्‌, तथा स्वस्य--प्रमात्रेक- 
ह्पस्य आत्मनः, सम्यगाप्तिः--एेकात्म्येनावभासः, तत्र संस्थितेः-प्रमात्रे- 
काम्येन व्तंमानत्वादिदं यादि-वान्तं चतुष्कमन्तःस्थं निगद्यते--सर्वंशासत्रेषु 
एवमुच्यते इत्यथः, यदुक्तम्‌ 
'इच्छाद्यन्तः प्रवेशेन तेऽन्तस्था इति कीतिताः' इति ॥१५८।। 


नन्विच्छाद्याः दाक्तयो विजातीयदाक्तिसंभिन्ना यथा परामर्शान्तराणि 
आवि भावयन्ति, तथेव सजातीयशक्तिसंबन्धेऽपि कि, न वा ? इत्याशंक्याह 


इस प्रकार अनुत्तर-संघट॑हो उपाधिवशात्‌ अवान्तर रूपों मे व्यक्त होता है । 
यह कार्यं कारण जन्य भेद भी स्वाभाविक ही दै। इसमे प्रहनकौी क्या 
बाइ्यकता ? ।।१५७।। 


अन्तःस्थ शब्दको प्रवृत्ति का निमित्त प्रदर्शित कररहे है 


इच्छा ओौर उन्मेष इन दोनों के अन्तस्तादावम्य के कारण स्वात्म को 
सम्यग्‌ रूप से आप्ति स्वाभाविक टहै। इसे एकात्मकं भबभास की शाइ्वत 
स्थिति कह सकते है । 'य' (र, ल' भौर 'व' इन चार वर्णों की इसी अन्तरिक 
स्थिति भर प्रमाता के एेकत्म्य को देख कर इन्हं अन्तःस्थ कहते ह । कहा 
गया है- 

““इच्छा आदि के अन्तः प्रवेश के कारण इन्हे अन्तःस्थ कहते है ।'' इस 
तरह अन्तःस्थ संज्ञा अन्वर्थं को ही व्यक्त करती है ॥ १५८} 


इच्छा अदि शक्रितियां विजातोय शक्ति से मिल कर जैसे अन्य परामर्शो 
को उत्पन्न करतीं है, उसी तरह सजातीय संपकं मे क्या परामर्शान्तर नहीं 
उत्पन्न करती है ? यही कह रहे है 
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सजातोयकशक्तोनामिच्छाद्यानां च योजनम्‌ । 
क्षोभात्मकमिदं प्राहुः क्षोभाक्षोभात्मनामपि । १५९॥ 


क्षोभात्मनां--दीर्घाणाम्‌, अक्षोभाव्मनां--ह्भस्वानाम्‌ इच्छादोनां 
शक्तोनामेवंषटपाणां सजातोयानामपि शक्तीनां यदा योजनं -"भकः सवर्णे 
दीघः' इति सन्ध्यात्मा योगो भवेत्‌, तदा ्षोभात्मकम्‌' इति प्राहुः--सजातोय- 
दीर्घरूपपरामशंस्व भावत्वं, न॒ पूनविजातीयपरामर्शान्तरष्पत्वं शास्त्रकोविदाः 
कथयन्तीत्यथः, तेन इ इई, ई दृद, ई ई = ई इत्येवंप्राये योगे क्षोमात्म- 
दीर्घषूपमीकारत्वमेव भवेदिति तात्पयम्‌ ।१५९। 

अनुत्तरे पुनरेवंरूपत्वेऽपि विशेषोऽस्तोत्याः 


अनुत्तरस्य साजात्ये भवेत्तु द्रतयी गतिः । 
अनुत्तरं यत्तत्रेकं तच्चेदानन्दसूतये ।।१६०।। 


प्रभविष्यति तद्योगे योगः क्षोभात्मकः स्फुटः । 
अत्राप्यनत्तरं धाम दितोयमपि सूतये ॥१६१॥ 


न पयप्तिं तदा क्षोभं विनेवानुत्तराट्मता । 


अनुत्तरस्य पुनः सजातोययोगे द्विप्रकारा गतिर्भवेत्‌, यत्‌- यस्मात्तत्र 
तदेकमनुत्तरं चेत्‌, आनन्दसूतये प्रमविष्णृतामेष्यति, तदा तेनापरेणानुत्तरेणेव 


क्षोभात्मक दीर्घं स्वर हों या अक्षोभात्मक हस्व स्वर हों, इनसे सजातीय 
इच्छा आदि शक्तियां भी परस्पर संघट प्राप्त करती ह, उनका योजन होता 
है । परिणाम क्षोभात्मकही होतादै। इसमे व्रिजातीय परामर्शान्तिर नहीं 
मपितु सजातीय क्षोभरूपता अर्थात्‌ “अकः सवर्णे दीर्घः' के अनुसार दोर्घंहा 
होता है । जेसे-इ + ३ = ई, ई + इ = ई, ई +ई = ई भौर ३+ई=ई चारो 
दशमं मे दोर्घं ईकारही होता है ॥१५९॥ 


अनुत्तर के सजातीय समायोजन मे विशेषता का उल्लेख कर रहे है 


अनुत्तर के सजातीय संयोग को दो स्थितियां होती ह । १-पहला 
भनुत्तर आनन्दोत्पत्ति मे समर्थं है । उसका दूसरे अनुत्तर से संघटु होने पर 
क्षोभात्मक दीर्घं (अअ आ) की निर्बधि सन्धि होती है । जेसे दण्ड +अग्रम्‌ 
= दण्डाश्रम्‌ प्रयोग निष्पन्न होता है। 
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यामे संबन्धे, क्षामाट्मक भनन्दरूप एव स्फः योगः-- प्राग्वदेव निर्बाध 
सन्धिः, यथा "दण्डाग्रम्‌ इत्यादावेकः प्रकारः, भथापि- अ्थदिकस्यानृत्तरस्य' 
द्रितीयमप्यनुत्तरं संघदट्‌टमानमर आनन्दजन्मने न पर्याप्तं स्यात्‌, तद) 
लोभात्मकानन्द्रादुर्माव मन्तरेण अतो गुणे" इति पररूपे हृते सति, अनुत्तरात्म- 
तैव मवेत्‌, यथा ' सीमन्तम्‌' इत्यादाविति द्रितीयः ॥१६१॥। 


एवमेतत्‌ प्रसंगादभिधाय प्रकृतमेव ऊष्मणामुदयमिधत्त 


इच्छा या कर्मणा हीना या चैष्टव्येन रूषिता ॥ १६२।। 


तीध्रस्येयं प्रभिन्नेन त्रिधा भावमुपागता ' 
अनुन्मिषितमुन्मीलतप्रोन्मीलितमिति स्थितम्‌ \\ १६३॥ 
इष्यमाणं त्रि घेतस्यां ताद्रूप्यस्य 1परिच्यतेः । 

तदेव स्वोष्मणा स्वाटेमस्वातनत्प व्रेरणाटमना ।! १६४।। 
बहिर्भाव्य स्फटं क्षिप्तं श-ष-स त्रितयं स्थितम्‌ । 


२-पहके अनुत्तर के साथ दूसरा मनुत यदि आनन्द के प्रादुर्भाव मे 
समर्थं न हुमा तो वही क्षोभ ही उत्पन्न नहीं होगा । वहां भकः सवर्णे दीर्घः" 
अपना कार्यं नहीं करेगा । वरन्‌ मतो गुणे से पर--रूप हो जाताहै। जसे 
सीमान्तम्‌ । इमी । इदम्‌ + ञौ, इद+भौ, इद ओ, इम +भौ = इमो ॥ 
दूसरी अवस्था के क्षोभ राहित्य मै अभनुत्तरात्मत ही रह जाती है ॥ १६०-१६१॥ 








ज 


शुद्ध इच्छा पहले अकर्मक होती है । वह्‌ जब एष्टन्य से प्रभावित होती 
है, तो उसमे शोघ्रता ओरस्थिरता केदो अन्य नाव भी उल्लसित होते है । 
परिणामतः वह तीन प्रकार को हो जाती है । १-अनुन्मिषित, २-उन्मीलत्‌ 
नौर ३-प्रोन्मीलित । अनुन्मिषित अर्थात्‌ ^हइ'कार को शुद्ध भव्या, जिसमे 
उन्मेष का उल्लास नहीं होता कहा गय। है-“'सखष्टव्य से भलग इच्छा मात्र 
रूप वह्‌ होती है ।'' जिस समय उसमे शीघ्रता का उन्मोलन होता है, वह्‌ "इ 
ते “्र' बन जातो दै । यह्‌ उसके उल्लास के अंकुरण की मवस्था होती है । 
यह्‌ शोघ्रता से एष्टभ्य है। जब स्थिरता को चाहु उल्लसित होती है, तो वही 
लकार का रूप ग्रहृण कर लेतो है । 
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एवमत्रष्टव्यस्यापि विभजञ्यावस्थानं दर्शयति--अनुन्मिषितमित्यादिना, 

एतस्यां त्रिधाभावमुपागतायामिष्यमाणमपि त्रिधेवावस्थितं, यतः 

"तत्सा केवलमिच्छामात्ररूपा ज्लष्टग्यस्य विप्रकृष्टा' 
इत्यादिनीत्या शुद्धायामिकाररूपायाम्‌ “अनुन्मिषितम्‌” अनुल्लसितं श्र 
ह्पेण एष्टव्येनारूषितायामृकारल्पायाम्‌ उन्मीकत्‌' उल्लसदरपं, स्थर्यात्मना 
चैष्टव्येनारूषितायां लृकारशूपायां श्रोन्मीलितम्‌' उल्लसितमिति । ननु इष्य- 
माणस्य बीघ्रत्वादिभेदेन वैशष्टयात्मस्वरूपप्रच्यावः प्राप्तः, इति त्रयोऽत्र 
विषया इति वाच्यं, न पुनरेक एव त्रिधा ? इत्याशङ्क्योक्तं ताद्रप्यघ्या- 
परिच्युतेरिति' नहि शोघ्रत्वादिभेदेऽपीष्यमाणतालक्षणाद्रपादस्य भ्रच्याव इति 
भावः, तदेवं त्रिविधमपीष्यमाणं स्वातन्त्पलक्षणेन स्वोष्मणा बहोरूपतया 
समुल्लासितं सत्‌ उष्मसंज्ञल-ष-सत्रितयात्मना प्र्फुरेत्‌, अत॒ भह 'तदेवेत्यादि' 
एवमेषणोयस्य तदतिरेकासंमवात्त्रिप्रकारापीच्छेव स्वोष्मवशात्‌ एवं 
परामर्शत्रयात्मना प्रस्फुरिता इति तात्पर्यार्थः, यदुक्तं 

"इच्छंव स्वोऽमणाक्रान्ता कलात्रयतसमाध्िता ।' 
इति, अत एवैषामिच्छायाश्च “इचुयक्ानां तालू" ऋटुरषाणां मूर्धा' 'लृतुल- 
सानां दन्ताः इत्यादिना सस्थानत्वमुक्तप्‌, इयदन्तमेव विस्फार इत्यप्यनेन 
प्रका्ितम्‌ ॥१६४॥। 
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यह्‌ ध्यान देने की बातहै कि इस त्रिधात्व में मो उसका स्वल्प भरच्याव 
नहीं होता । इष्यमाण की स्थिति में स्वात्म ऊष्मा भौ उल्लसित होतो है । 
इस स्वातन्त्य का ही महा प्रभाव है कि बाह्य उल्लास का उन्मीलत यहां हो 
जाता है । कहा गया है- 


“च्छा ही स्वात्म ऊष्मा से भारूषित होकर तोन कलाओं मे भ्यक्त हो 
जाती है ।'' इसील्यि इचुयशानां तालु", छतु रषाणां मूर्धा भौर ठृतु 
ल सानां दन्ता-' की उवितयों म इनका सह॒ स्थान उल्ि्खित है । यहां तक 
विश्व का विस्फार समाप्त हो जाता है । प्रोन्मीलित इष्यमाण को ऊमा स 
रूप में स्फट होती दै । सू वर्णमाला का अन्तिम वर्णं है। क्‌ सेस्‌ तक्रं के वणं 
चक्र क्ष' ख्प मे व्यक्त होते ह । अत एव क्ष को चक्रेशवर भी कहत है । 
।।१६२-१६४॥ 
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अत आह 
तत एव सकारेऽस्मिन्स्फ्टं विश्वं प्रकाहाते । १६५॥। 
अमतं च परं धाम योगिनस्तत्प्रचक्षते। 
तत्‌ ईइति-प्रोन्मोलितस्यापोष्यमाणस्य बहीरूपतया समुल्लासितत्वात्‌, 
अनेनेव चामिप्रायेण 
'सार्णेनाण्डत्रयं व्याप्तं' 
इत्याद्युक्तम्‌ मत एव चेयद्विश्वाप्यायकारित्वात्‌ 
"सोमं चामृतनाथं च सुधासारं सुधानिधिम्‌ । 
सकारं षड़साधारं नामभिः परिकोतितम्‌ ।।' 
इत्यादिदुशा भमृतबौजतयोक्तेश्च गुरवस्तत्परामृतं धाम प्रचक्षते-सर्वंशास्तरेष 
कथयन्तोत्यर्थः ॥ १६५॥ 
ननु चास्य किमेवंरूपत्वं क्वचि द्विभाग्यते, न वा ? इल्याशंक्याह्‌ 
क्षोभाद्यन्तविरामेषु तदेव च परामृतम्‌ ।। १६६।। 
सोत्कारसुखसःदूावसमावेक्समाधिषु । 


इसील्यि कते ह-- 

प्रोन्मीलिन उष्यमाणके बाह्य व्यक्त उल्लासके प्रतीक सकार में 
सारा विव हो प्रकाशमान दहै । कहा गया है- 

''स' वर्णं से नखिल भण्ड कटाह व्याप्त है ।'' इसील्यि “ सकारही 
सोम तत्तव है । यहु अमृतेइवर है । सुधा कासार दहै। सुधाल्य पोयूष-कोष है । 
यही छः रसो का आधार है । इन समस्त नामों मे अमृत बोजताका अभिप्राय 
मरा हुभा है । गुख्वर्यो कौ परम्परा इसे अमृत का परम धाम ही मानती हं ॥' 
यह सर्वशास्त्र सम्मत सिद्धान्त है ॥१६५॥ 


सकार का यहु रूप कीं प्रकाशित है या नहीं? यहो कहु रहे है- 

क्षोभ को आगमिक परम्परा आदि-याग कृतो है । इसमे भादि भौर 
अन्त के विराम अनुभूति के विषय हैँ । इन विरामो मे सोत्कार, सुख, सद्धाव, 
समावेश भौर समाधि खूप 'स' कार की अनाकछित कलार्ये उल्लसित होती हँ । 
वस्तुतः इन परम चरम अवस्थां मे वही परामृत खूप (स'कार हौ अभिन्यक्त 
होता हे । इत परामृतमयता के उद्रेक के कारण- 
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कनोभस्य-आदियागरूपस्य ये आद्यन्तविरामाः, तेषु ये सीत्कारादयः, तेषु 
तदेवामृतं परं धाम अर्थादभिब्यज्यत इति संबन्धः, एवमस्य परानन्दमयतो- 
्रेचनेन 

'करणमरीचिचक्रमुदयं कुरुते रभसात्‌- 

स्थितिमुपयाति तत्र परसौख्यरसान्ततया । 


विलयमूपेति चात्र परबोधभरक्षपणात्‌ 
वरमकलाश्र केवलतया बिलसत्यमला ।' 


इत्यादयुक्तयुक्त्या प्रथमं क रणचक्रस्य क्षोभौन्मुख्यात्‌ उदितसीत्कारादौ, मन- 
न्तरं तत्रेव विश्रान्त्या परसामरस्यात्मसौख्यसम विशे, तदनु च तत्रैव दाढयन 
निरूढया 

“सदिति ब्रह्म परमम्‌! 
इत्याद्युक्त्या सतः परस्य ब्रह्मणो भावः सत्ता, तत्र यः समावेशो-देहादिप्रमा- 
तृतानिमज्जनेन चिस्प्मातृताया उन्मज्जन, स एव समाधिः-परसंवित्कलारूप- 
त्वेन परिस्फ्‌ रणं, तत्रेति एवमादिष्वानन्दस्थानेष्वभिव्यक्तिरित्यथंः ॥१६६॥ 





"वह्‌ बलपूर्वक करण-रश्मि-चक को उदित करता ह। पुनः स्थित 
होता है । उस अवस्था मे परम सौख्य की चरम रसम॒यो स्थिति होती 
हे । पुनः परात्मकबोध सिन्धु का उल्लास कम हाने लगता हें मौर परामृत मे 
हौ रदिमचक्र विलोन हो जाता हे । उस समय केवल अपने केवल्य रूप मे भमला 
प्रम कला ही विलसित रहती हे ।' 


इस उक्ति के अनुसार पहले करण चक्र क्षोभ के प्रति अभिमुख होता 
है । उसी समय सीत्कार ध्वनि का उदय होता हे । वहीं सुख सद्भाव भादि 
उल्लसित होते है । वहीं इनकी विश्रान्ति मी होती हं । उस समय परम सामरस्य 
दक्षा का आनन्दाट्मक समावेश हो जाता हे । उसी में दृढ़ भवस्थान को- 


“सत्‌ ही परम ब्रह्म हे ।" उक्ति के भनुसार ब्रह्म को सत्ताका माप 
कहते है । वही सद्भाव हे । ब्रह्म भाव मे समावेश होने पर देह भादि मे प्रमातृ- 
भव समाप्त होकर चित्प्रमातृता स्फुरित होती हं । वही समाधि हे । उसमे 
परा संवित्कला का स्फुरण होता हे । यह्‌ परम धाम को ही भभिव्यक्िका 
सकारात्मक भमृत उल्लास हे ॥१६६॥ 
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एवं चास्य परब्रह्मरूपत्वमेवेत्युक्तं स्यादत आह्‌ 
तदेव ब्रह्म परममविभवतं प्रचक्षते ॥ १६७।। 


ब्रहेति 
सव खल्विदं ब्रह्य" 
इत्याद्युक्त्या व्यपकं रूपमित्यर्थः, बत ॒ एव “अविभक्तमिल्युक्तं'--नियत- 
रूपस्य हि विभागो भवेदिति भावः, प्रचक्षत इति-श्रीपरात्रिशकादौ, तथाहि 
तत्र, पराबीजोद्धारे 
(तृतीयं ब्रह्य सुश्रोणि" इत्युक्तं, 
तृतोयं ब्रह्य सकारः, यद्गीतं 
भं तत्सदिति निदंशो ब्रह्मणस्त्रिविधः स्मरतः ।' इति ॥१६७॥ 
यत एव चास्य व्यापकमामृतं च रूपम्‌, मत एव अन्यत्र “विषतत्त्व- 
मिति' व्यपदेशान्तरमप्यस्ति, इत्याहू 


उवाच भगवानेव तच्छमत्कुलगह्वरे । 
दाक्तिशक्तिमदेकात्म्य लन्धान्वर्थाभिधानके ॥। १६८।। 


यही इसकी पर ब्रह्म रूपता है- 

श्रुति कहुतो हे-““सवं खल्विदं ब्रह्म" । इसके अनुसार यही ब्रह्म का 
भ्यापक स्वरूप ह । वह्‌ सर्वत्र अविभक्त रूप से उल्लसित हे । जो नियत या 
अव्यापक होता हे, उसी मे विभाजन सम्भवहै। ब्रह्मे कदापि नहीं। 
परात्रिशिका में पराबीज के उद्धार प्रसंग मे कहा गया ह-“हे सृश्रोणि ! वही 
तृतीय ब्रह्म हे ।" यह्‌ तृतीय ब्रह्म सकार' ही है । श्रीमद्भगवद्गीता भी “3 
तत्‌ सत्‌ यहु ब्रह्म का तीन प्रकारका निर्देश करती हे।' इस उक्ति मे “सत्‌ 
रूप से सकार की सत्ता स्वीकृत हे ॥१६७॥ 


क्योकि इसका व्यापक भोर अमृतमय रूप हे । इसलिये इसे दूसरे स्थान 
पर विषतत्तव भी कहा गया है । यही कह रहे है- 





¶१--श्रीमद्धगवद्गीता अ० १७।२३.२७ 
श्रोत०-२९ 
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काकचः्चुपुटाकारं ध्यानधारण्वजितम्‌ । 


विषतत्त्वमनच्काख्यं तव स्नेहातप्रकाक्ितम्‌ ।।१६९॥ 
अन्वर्थाभिधानके इति, यदृक्तं तत्रेव 
कुलं शक्तिः समाख्याता गह्वुरं शक्तिमानपि । 
उभयो्वेदनकत्वं कथ्यते कूलगृह्भरम्‌ ॥ इति । 
तत्रत्यमेव ग्रन्थं पठति “काकचच्चु' इत्यादि । संबोधनसारत्वाद्युष्मद- 
थस्य हे देवि तव स्नेहात्‌'--शासनोयत्वेनानृक्म्प्यत्वात्‌, विषस्य-व्यापक्ररय 
रूपस्य, यत्तत्त्वं --सर्वत्राप्रतिहतवं, तत्प्रकाितम्‌--अन्योन्यसंघटटात्मसाम- 
रस्यावसरेऽनुभवगोचरतामापादितमित्यर्थः, तच्चानाहूतखूपत्वादनच्कशन्दा- 
भिधेयम्‌, अत एव सततोदितत्वेन ध्यानादिनिरपेक्षं, तद्धि नियतध्येयादिनिष्ठ- 
मिति भावः, एवमपि काकचञ्चुपुटवदाकारो यप्तत्तयाविघम्‌--अनच्कस्य 
द्विकुन्जतया तथासंनिवेशात्‌ ॥१६८-१६९॥ 
नन्विह अमृतबीजमुपक्रान्तं वर्तते, न च तस्यैवं रूपं संभवति--तस्य 
कामाक्षरविषयत्वेनोक्त्वात, तत्किमर्थमत्रेतत्संवादितं, भगवतोऽपि 
'यदेतत्कामतत्त्वं तु विषतत्वं तदेव हि । 
तदिदानीं समासेन शृणु त्वं मृगलोचने ।' 
श्रीमत्कुल गृह्धर शास्त्र मे “कुल शक्ति है । गह्वर शक्तिमान्‌ है । दोनों 
का तादात्म्य-बोधेक्य ही कुल गुह्वर' है । उस शास्त्र मे स्वयं भगवान्‌ ही अन्व- 
थाभिधान की द्ष्टिसे शक्ति को संबोधित कर कह रहे हैकि, हि देवि! तुम्हारे 
स्नेह के कारण ही मैने इस अनच्क विष भर्थात्‌ व्यापक तत्त्व का प्रकाशन किया 
है । यह्‌ काकचञ्चु पुट के समान भाकृति वाला है । यह ध्यान ओौर धारणा 
भादि से अतीत है क्योकि शाश्वत उदित है । व्यापक तत्व जसे अप्रतिहत 
होता है । उसी तरह यह भी अप्रतिहत है । स्वात्म संघदु के सामरस्यकी 
दशा मेँ यह व्यक्त होता है। यह्‌ द्विकुन्ज होता है ओर नियत ध्येयादिनिष्ठ 
है ॥१६८-१६९५। 
प्रन है कि इते अमृत बीज रूप कहा गया ह पर टपा संभव नहीं है 
क्योकि इसे कामाक्षर भी कहा गया है । यहु विसंवाद क्यो ? गौर भी-- 
जो यह कामततत्व है, वही विषतत्तव है । हे मृग के सदृश नेत्रं वाली 
देवि ! उसे सक्षेपसे सुनो ।” भगवान्‌ के इस कामविषपर्याय के कथन का 
आश्य भीक्याहै ? यही कहु रेह 
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इत्यादिना कामतत््वस्यैव पुनविषतच्वतवेनामिधाने कं भक्चयः ? इत्या- 
शङ्क्याह 


कामस्य पूर्णता तत्त्वं संघट्‌ प्रविभाव्यते । 
विषस्य चाम॒तं तत्त्वं छाद्यत्वेऽणोहच्युते सति ।। १७०।। 


ननु भगवता श्रोकूलगुह्वरे कामतत्त्वविषतत्वयोः प्राणनामात्रह्पां 

प्राणादिवायुपञ्चकसामान्यभूतां षष्ठीं प्राणकलामधिकृत्य स्वरूपं निरूपितं, 
न पुनः प्राणमात्रं--तस्येवंरूपा संभवात्‌, तस्य हि रेचकादिदश्ासु परेच्छा 
धीनवृत्तित्वादुच्चार्यमाणत्वप्रतिहन्यमानत्वाद्यपि संभवेत्‌, विशिष्टत्वं पुनः 
कामतच्वस्य प्राणणूपत्वं, विषतत्तवस्य च अपानल्पत्वम्‌, अत एवानया- 
हकारसका रात्मत्वम्‌, तदुक्तम्‌ 

'स-हौ क्षपादिनामानावधरोत्तरचारिणो । 

परस्परद्वेषरतौ मतौ नगहुडपमो ॥ 

कस्तौ रोधयितं शक्तो वीर्यं मुक्त्वा स्वयं महत्‌ ।' इति । 


पारमाथिक श्प को तत्तव कहते दै । काम का पारमाथिक भाव पूर्णता 
है । पूर्णता तभो होती है, जब प्राणन व्यापार सुचार्‌ संचालित हो । प्राणन 
व्यापार प्राण, अपान, व्यान, उदान भौर समान खूप पाँच वायुओों के माध्यम से 
होता है । पाचों वायु के पृथक्‌ व्यापार है । एक प्राणकला होती है । जो पांचा को 
अधिष्ठात्री छली प्राणवत्ता है । वह जब होती टै, तभी पूर्णता होती है । कोमा 
म प्राण रहता है पर प्राणकला नहीं होती । काम कला की अनुभूति दम्पति 
संषटर मे सभी अनुभव करते हैँ । प्राण कला कौ सत्ता हौ कामतत्तव है । यह्‌ स 
कार रूप होता है । कामकला का वैशिष्ट्य प्राणकला कौ ही पूर्णता है । 


जहां तक विषतत्तव का प्रदन है--यह अपान कला से परिपूर्णं होता है । 
अपान मे रेचक दश्लामे भो प्राणका का प्राणना खूप व्यापार रहता है। 
कला मँ यद्यपि वह चिति केन्द्रे अनुप्रविष्ट होकर प्राण बन कर अधः से 
ऊर्ध्वं की ओर गतिशील होता है किन्तु रेचक के प्रारम्भ से अमाकला में प्रवेश 
तक अपान को प्राणकला अमृत ख्य से विद्यमान रहती है । तभो विकास कौ 
संभावना भी रहती है । यहो विषतत्व का अमृतत्व ख्य वेरिष्टय दै । यहो "ह! 
तत्तव है । कहा गया है कि, 

“.स' भौर हू" का अधर ओौर उत्तर चार स्वाभाविकटै। स कार 
क्षपा है । 'ह' कार आदिशक्ति भू विसर्गं की अभिव्यक्ति है । इनमे परस्पर द्वेष 
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तथा 
“ऊर्ध्वे बिन्द्‌ रविः प्राणो दिनं भागाधमेव च 


सिद्धरधिष्ठितो भागः खेचर्याराधनात्मकः ।। 
अधो नादस्तथापानो मत्तगन्धः क्षपा शशी। 
वेचयंधिष्ठितो भागः सिद्धसेग्यो लयात्मकः ।!' इति ¦ 


एवं वेशिष्टयेऽपि भनयोः सामान्यस्य विशेषनिष्ठत्वात्‌ प्राणनमात्र- 
खूपत्वम्‌ उभयत्रापि संभवतोति एेकलरूप्येण निर्देशः, यदभिप्रायेण कामतक्व- 
स्यैव विषतत्त्वत्वेन भगवतोऽभिधानम्‌, इह चैतत्संवादनम्‌, भत एव कामस्य 
कामतत्तवस्यापि पूणंता - स्वात्ममात्रविश्नान्तेरनन्याकाडङ्क्षिता नाम, तत्वं- 
पारमार्थिकं रूपं, संघट्टे प्रविभाव्यते-परस्परसामरस्यात्मसंक्षोभावसरे 
सर्वैरेव साक्षात्क्रियते इत्यर्थः, विषतत्तवस्याप्यणोः परिमितस्य॒देहादिमानुः 
स्वाभाविकपूणंद्क्क्रियावारके पारिमित्यात्मनि छाद्यत्वे, च्युते-वेदयवेद- 
कविभागविगलनातूर्णे स्पे समुदिते सति, भमत -- विकासदशामयं तच्तवं 
संघटटे प्रविभाग्यते इति पूर्वेणेव संबन्धः ॥ १७० ॥ 

होता है । ये नग भौर हुड्के सदृश हँ । नग कौ ध्वनि सीत्कार मयी भौर हुड्को 
हु" कारमयी हाती है । इन दोनों को भग्र तिहूत गति को कोई रोक नहीं सकता । 
जेसे मक्त बीं भप्रहित होता दहै, वसे हौयेभीहं।' तथा 


"ऊर्ध्वं स्थान मे विन्दुहै। प्राणसूर्यदहै। श्वास चार कां भाग 
दिन है । यह्‌ योग सिद्ध पुरषो से अधिष्ठित होता दै । खेचरो कौ भाराधना का 
यह्‌ केन्द्र है । अर्धं श्वास-चार मपान है । यह रात्रि है । रावत के मत्त गन्ध 
सेभरा होता दहै। अपान चन्द्र इसका प्रकादाकहै। खेचरी शक्ति का यह्‌ 
भधिष्ठान होता है। यह्‌ ल्यात्मक अमाकला वाला भाग सिद्ध द्वारा सेब्यों है ।” 


यह्‌ इन दोनों का वेदिष्टय है। इसमे प्राणन व्यापार विशेषनिष्ठ 
पामान्य है । समानता के कारण इनकाटेक्य भीदहै। इसी अभिप्रायमें काम 
तत्तव को विषतत्तव भ कहा गया है । कामतत्तव की पूर्णता का तात्पर्य है कि 
वह स्वात्मविश्रान्त मौर भनन्य निरपेक्ष तत्तव है । विषतत्त्व मे भी परिमित 
प्रमाता के स्वाभाविकं पूर्ण दुक्‌ भौर क्रिया के आच्छादन को अवस्था समाप्त 
हो जाने पर पूणं स्वाभाविक रूप समुदित हो जाता है । वही अमृतमयी विकास 
दशा है। यह्‌ संघट्‌ मेहो भ्रविभावित होता है ॥१७०॥ 
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ननु चास्य स्वाभाविकपूर्णदुक्‌क्रियावरणेऽपि कि निमित्तम्‌ ? इत्या- 
शङ्ुघाह 


व्याप्त्रोशक्तिविषं यस्मादव्याप्तुरछादयेन्महः । 


शक्तिरिति - पारमेश्वरी स्वख्पगोपनाष्पा मायाख्या, मह्‌ दति- 
स्वाभाविकपूरणंदुकिक्रयारूपं, विषमपि हि बहिर्ग्यीपकत्वादन्याप्तुरण्वात्मनो 
द्क्कियावरणमेव कुर्यादिव्यत्र तदारोपः ॥ 


एवं न केवलमस्य कामतत्तवत्वरमध्ति, विषतत्वत्वं वा, यावच्निरञ्जन- 
त्वमपि, इत्याह 


निरञ्जनं परं धाम तत्त्वं तस्यतु साञ्ञनम्‌ ।।१७१।। 
क्रियाश्ञक्त्यात्मकं विहवमयं तस्मात्स्फुरे्यतः । 


प्रोन्मीलितस्यापि इष्यमाणस्य बहीरूपतया समुल्कासितत्वात्किया- 

गक्स्यात्मकम्‌, अत एव विडवमयं यत्परम्‌-आप्‌रक, धाम -सकारारम चान्द्र 
तेजः, तन्निरञ्जनं 

'एतत्त्रितयमेक्येन यदा तु प्रस्फुरेत्तदा। 

नं केनचिदुपाधेथं स्वस्वविप्रतिषेधतः।। 
इत्यादिपूर्वोक्तयुक्स्या न केनचिदप्युपायेषपित्य्थः, तभ्य पनः क्रियाशक्ल्याल्मनः 
चान्द्रस्य धाम्नो यत्तत्वं--प्रमप्रकराशात्म शक्तिमल्लक्नणं विश्रान्तिश्यानं, 
तत्पाङ्जनं 


= -- --- ए 3 ज्याय 


इस विलक्षण आवरण काक्या निपित्तद? जिसमे स्वाभाविक दुक 
भौर क्रिया्ये नष्ट हो जातीं हँ ? इसका उत्तर दे रहे रहै 


जसे विष अणु के दुक्‌ ओौर क्रिया का मावारक होता है, उसो तरह यह्‌ 
स्वरूप गोपन करने वाली पारमेकश्वरो माया शक्ति उसके "मह! अर्थात्‌ स्वाभा- 
विक दुक ओर क्रिया काआवरण बन जातो दै। इसीलिये "विष" आरोपित 
संज्ञाहै॥ 

मात्र इसमे कामतत्वता भौर विषतत्त्वता हौ नहीं, अपितु निरजनतत्वता 
भो होती है- | 

प्रोन्मीलित तीसरी अवस्था ही साञ्जन अवस्थाहै। बाह्य उल्लासमें 
दन्य स' क्रिया शक्ति वाला होतादहै। इषो चयि इपे विष्वमय मो कहते हे । 
परात्मक चान्द्र तेज को निरञ्जन परम धाम भी कहते है- 
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'शवितमानञ्ञ्यते यस्मान्न शवितर्जातु केनचित्‌ 1! 


इत्यादिप्रागुपपादितयुक््या शाक्तिकरतुकेन व्यक्तीकरणेन युक्तमित्यर्थ;, अत आह 

(तस्मास्स्फुरेद्यतः' इति, तस्माद्धेतोः, यतः--शक्तेः सकाशात्‌, स्पफुरेत्‌- 
८,,...,""*ङ्खोकी मुख मिहोच्यते । 

इत्याद क्त्या स्वशाकत्येवाभिन्यज्यत इत्यर्थः ॥ १७१ ॥ 


ननु कामादेस्तत्त्वत्रयस्य इच्छादिशक्तित्रयरूपत्वमस्ति, तत्कथमेकस्यैवं 


भमृतबीजस्य एतद्रपत्वमुक्तम्‌ ? इत्याश द्धय विभागावेदनपूवंमेषामविभागमेव 
द्रढयति 


इच्छा कामो विषं ज्ञानं क्रिया देवौ निरञ्जनम्‌ । १७२।। 
एतत्त्रयसमावेक्षः शिबो भरव उच्यते, 
भेरव इति--विक्वमयत्वेन पूर्णत्वात्‌, भत एव "तदेव ब्रह्म परमम 
इत्यादुक्तमर ॥ {७२ ॥ ६ 
““यह तीनों जब एकोभावसे स्फुरित होते हँ तो परस्पर विप्रतिषेध के 


कारण उपाघेय नहीं होते । क्रियाश्चक्त्यात्मक होने पर चान्द्रधामका प्रकाशात्मकं 
तत्त्व विश्रान्ति का आधार होता है गौर साञ्जन होता है ।" किन्तु निरञ्जन 


ही परम धाम है। क्रियादाकेत्यात्मक होने प्र यह्‌ साञ्जन दहो जाताहै। 
साञ्जन के सम्बन्धमे कटागयाहै- 

“शक्तिमान्‌ तो व्यक्त हो जाता है किन्तु शक्ति कभी किसी अवस्था में 
ब्यत्तः नहीं होती। वह्‌ तो निरञ्जन ही रहूतो है ।" इस से यह्‌ स्पष्ट हो जाता 
है कि शक्तद्रारा ही शिव भभिव्यक्ति का आालिङ्कन करता है । यहु निष्ष्चयदहै 
किदाक्तिसे हौ उसकास्फुरण होतादहै। कहा गया है--“दसे हो शेवोमुख 
कहते हं ।'' भर्थात्‌ शक्ति द्वारा ही इसका अभिव्यञ्जन होता है ॥१७१॥ 

काम भादियेजो तीन तत्तव, ये इच्छा शक्तिकेहीतीन खू्पह। 
यहां एक हौ अमृत बीज कै सम्बन्धमे ही क्यों तीन का उल्टेख कियागया 
है? ट्स के उत्तरम पार्थक्य को पूवं अविभक्त अवस्था का प्रतिपादन कर 
रहेहैि- 

च्छा (काम), ज्ञान (विष) भौर क्रिया (देवी) यह निरञ्जन शक्ति का 
ही स्वात्म रूप है । इन तीनों मे समाविष्ट ही शिवटहै। यही मेरव भाव है। 
लोक १६७ मे इसे परम ब्रह्म भी कहा गया है । कामतत्तव इच्छा ख्प भौर 
विष तत्तव ज्ञान रूप होते ह ।॥१७२॥ 
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एवमेतत्प्रसंगादभिधाय प्रकृतमेवाट्‌ 
अत्र रूढि सदा कुर्यादिति नो गुरवो जगः ॥ १७३॥ 
विषततत्वे संप्रविश्य न भतं न विषंनच। 
ग्रहः केवल एवाहमिति भावनया स्फुरेत्‌ । १७४॥। 


भत्रेति--विषतत्त्वात्मनि व्यापके रूपे, रूढिमिति--मनुप्रवेदं, कि चात्र 
रूढा भवेत्‌ ? इत्याशंक्याह "विषतत्तवे' इत्यादि, भृतमिति--यक्षादि, ग्रह 
इति--अनात्मनि मात्माभिमानः, तद्धि परिमितस्य प्रमातुभविदित्यभिप्रायः, 
परे प्रमात्रात्मनि ग्यापके रूपे समावेशभाजः पनर्भावनाभ्यासात्‌ “अहुम' इत्येव 
परमाद्रयमयतोल्लसेत्‌, येनास्य तदतिरिक्तमुपद्रवनिमित्तं न किंचिदपि 
भायादिति भावः । यदृक्त श्रोकुलगुह्रे 

यदा श्यं निरालम्बं ध्यानधारणवनजितम्‌ । 

सबव्णधरं शान्तं सववेणविवजितम्‌ ॥ 

चिन्मात्रं केवलं शुद्धं विषनिर्वाहिकारकम्‌ । 

न विषंन ग्रहः पापंन यक्षोन च राक्षसः॥ 

न पिशाचादिकं कि चिश्नायं नाहं विभावयेत्‌ । 

केवलं भावमान्रण रे |} ' इत्यादि | १७३-१७४।। 


प्रसंगवश यह्‌ सब कहू कर प्रकृत का वर्णन कर रहे है- 

इस विष तत्त्वात्मक व्यापकं रूप मे शाश्वत अनुप्रवेष्छ होना चाहिये । 
यह्‌ साधनानिष्ठ गुरुजनं का कथनहै। एेसाकर लेने पर भूत बाधा नहीं 
होती । विष विष नहीं रह जाता । अनात्म के प्रति भाग्रह्‌ नहीं रह्‌ जाता । 
वहु सब परिमित प्रमाताओं के स्तर का क्रियाय ह जो इस ब्यापक परप्रमातात्मक 
खूप मे समावेश हो जाने पर नहीं होतीं । भावना का इतना विकास हो जाता 
है कि "यह्‌ सब केवल मेँ ही यहु परमाद्रयतत्त्व हूँ यहु गाढ अनुभूति हो जाती 
है । कुल गह्वर मे कहा गया है- 

“जव शून्य, आलम्बन रहित (अनाध्रित्‌), ध्यान ओर धारण से वजित, 
समस्त वर्णो को धारण करते हृए भी उन से परे नितान्त शान्त, शुद्ध, केवल, 
जागतिक विषमय ग्यवहारों का निर्वाहक महाभाव उल्लसित हो जाता है। 


उस समय इदमात्मकता गौर अहमात्मकता की द्वेत बुद्धि का निरास हो जाता 
है ।” इत्यादि ॥१७२३-१७१५।। 
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ननु इष्यमाणरूषिताया इच्छायाः पूवं क्षोभान्तरस्यासंभवात्‌ 
५५०१५०५०१०५११११० नेदं बोज च कस्यचित्‌ 
इत्याद्यक्त्या षण्ठत्वं प्रतिज्ञातम्‌, अनन्तरं चात्र 
"या तुक्ता ज्ञेयकाल्‌ष्य "^" ' इत्यादि, 
तथा 
“संव शी घ्रतरोपात्त^ "`" “` ' इत्यादि, 
तथा 
०००००,,०००००००००द्ु चंष्टय्येन रूविता' 
इत्यादिवाक्ये: षण्ठवर्णेभ्यः क्षोभान्तरस्यापि सद्भाव उक्तः, इत्येषां पूरवप्रतिज्ञातं 
षण्ठत्वं कथं निर्वहेत्‌ ? इत्याश ङ्य प्रतिविधत्ते 
नन्वत्र षण्ठवर्णेभ्यो जन्मोक्तं॑तेन षण्ठता । 
कथं स्यादिति चेदन्रूभो नात्र षण्ठ स्थ सोतृता ।॥ १७५ ॥ 
तथाहि तत्रगा यासाविच्छाशक्तिरुदोरिता । 
सैव स॒ते स्वक्तव्यमन्तःस्थं स्वेष्टरूपकम्‌ ।! १७६ ॥ 
यत्त्वत्र रूषणाहेतुरेषितव्यं स्थितं ततः । 
भागान्न प्रसवस्तज्जं काल्ष्यं तद्रपुश्च तत्‌ ।॥ १७७ ॥ 


इष्यमाण से रूषित इच्छा के पटुक किसी अन्य क्षोभात्मक परामशं की 
सम्भावना नहीं क्यों कि कहा गया हे -'यह्‌ किंसो का बीज नहीं ।'' इसके 
अनुसार ही उसे षण्ठ कहा गया है । उसके बाद “इलोक १५१, १५५ भौर १६२ 
लोकों के अनुसार षण्ठ वर्णो से क्षोभान्तर की उत्पत्ति को बात भी गयोहै। 
इस तरह पहले कटे हुए षण्ठत्व के निर्वाह की चर्चा कर रहे है 


वस्तुतः षण्ठ वर्णो से किसी क्षोभान्तर या परामर्शान्तर की सृष्टि नहीं 
होती । षण्ठ वणं कभी प्रसवितानहीं होते । यह्‌ रहस्य है कि वहाँ इच्छा शक्ति 
ही शादवत उल्लसित है । वही अपने से अभिन्न रहते हुए भी भिन्न की तरह्‌ 
मन्तःस्थ वर्णं कायं प से उत्पन्न करती है । इष्यमाणपसे रूषित इच्छाका 
यह्‌ अनोखा रूप है । 
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जन्मोक्तमिति-टवर्गादीनां, ब्रम इति "नात्र षण्डस्य सोतृता इत्यु- 
तरम्‌, एतदेवोपपादयति 'तथाहोत्यादिना' यतः षण्ठगता येयमिच ङाशक्तिकक्ता 
सैव अन्तःस्थं स्वाभेदेन वर्तमानमपि यथास्वं नियतं खूपमामोयं कायं 'टवर्गादि' 
बहिरूल्लासयेत्‌, न पृनस्तद्गतं रूषणानिमित्तं चि रक्षिप्रस्वभावमेषितव्यं तद्धि 
कालृष्यमेव जनयेत्‌ एतावतैव च॒ एतच्चरिताथम्‌. इति न कार्यान्तराविभाव- 
नायापि प्रभवतीति भावः, तच्च कालुष्यं तन्निमित्तमेषितव्यं वा मस्या इच्छायाः 
एव वपुः-तदेकात्मकमित्यथंः, नहि प्रकाशेकस्वमावाया इच्छाया अन्यदति- 
रिक्तं नाम किचिस्संभवेदिति भावः, तेन वस्तुत इच्छाया एव प्राघन्पिि 
तत्तत्स्वकार्याविर्भावकल्वम्‌ इति युक्तमुक्तं "सैव सूत' इति ॥ १७५-१७ ॥ 

नन्वेवमपि षण्डानां सवं सर्चिक्रया न॒ बोजत्वमपास्तं भवेत्‌ ! इत्या- 
शङ्कयाह्‌ 

ज्ञेयारूषणया युक्तं समुदायात्मकं विदुः । 

षण्ठं क्षोभकताक्षोभधामत्वाभावयोगतः ॥। १७८ ॥। 


इष्य माणस्य इच्छायाश्च मेलनारूपं हि षण्ठं विदुः, यतोऽत्र न क्षोभकत्व 
क्षोभाधा रत्वं चेति, तेन केवलाया इच्छाया एव क्लोभान्तराविर्भावकल्वेऽपि नैषां 
बोजत्वमपास्तं भवेत्‌ - समुदा यात्मकल्वास्षण्ठत्वस्य, इति युकमुक्त "नात्र 
घण्ठस्य सोतृतेति' ॥ १७८ ॥ 





दस सन्दर्भ म यह्‌ देखना मावक््यक है कि यहां स्थिरता ओर क्िप्रता 
आदि से रूषित एषितव्य है, वहु किसी प्रकार के परामशं का प्रवर्तन नहीं 
करता । उससे काृष्य ही उत्पन्न होता है । यह्‌ कालुष्य परामर्शान्तर नहीं 
होता । यह काल्ष्य या उसका निमित्त एषितव्य यह्‌ समौ उसो इच्छाशक्ति के 
ही स्वात्मशषरीर खूप ह । इच्छा का स्वभाव ही प्रकाश है। वहो अपने स्वातन्त्य 
स्वभाव के प्राधान्य के कारण विभिन्न खूपों म उल्लसित होतो है ।॥१७५-१७७॥ 


न षण्ठ वर्णो को बोज रूपता क्या सर्वथा नष्ट नहीं होती है? इस 
आशङ्का का उत्तरदे रहे्है- 


इष्यमाण गौर इच्छा इन दोनों के यामल मिलन से हौ षण्ठ वणं बनते हँ 
क्यों कि यहाँ न तो क्षोभक होता है भौरन क्षोभका आधारहो होताहै। 
केवल इच्छा को विद्यमानता वहां होती है । इस लि क्षोभान्तर के आविर्भाव 
की शक्ति भी उसमें रहती है । अतः बीजत्व भो रहता हे । वस्तुतः समुदाया- 
व्मकता षण्ठ का गुण है ।॥ १७८॥ 
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एवमेतत्प्रसंगादभिधाय ५्कृतमेवाह्‌ 

एतद्र चतुष्कस्य स्वोष्मणाभासनावश्ञात्‌ । 

ऊष्मेति कथितं नाम भेरवेणामलात्मना ।। १७९ ॥ 

चतुष्कस्येति हकारेण सह, तस्य ह्यनुत्तराज्जन्म, इति भ ङ्गथा प्रागे 
वोक्तम्‌, अनुत्तरस्य हि शक्तिविसर्गः, तस्यैव चाश्यानं रूपम्‌ अयम्‌ इति, अत 
एवानुत्तरेणास्य सस्थानत्वम्‌, स्वोष्मणेति-स्वातन्त्यलक्षणेन स्वात्मतेजसेत्यथं, 
नहि इच्छाया अनृत्तरस्य वा परामर्शान्तरवदन्यापिक्षया एतदाभासमानय्‌, अपि 


तु स्वमाहात्म्यादेवेति भावः। यद्यपि कवर्गादीनामनुत्तरादेरेकेकस्मादेव जन्माक्त 


तथापि तच्छक्त्यन्तरप्रयोजकोकारेण, इति युक्तमुक्तं स्वोष्मणाभासनाव- 
शादिति' ॥ १७९ ॥ 


न केवलं कादि-हन्तस्य वर्णजातस्य स्पर्शादितया पृथक्‌ पृथगभिधानं, 
यावदपृथक्त्वेनापि, इत्याह 


कादि-हान्तमिदं प्राहुः क्षोभाधारतया बुधाः 


क्षोभाधारतया इति-य)नितयेत्यथः, यदुक्तं 


न केवल उक्तनोत्या बोजानामेव बाजान्तरयगे क्षोभान्तराविर्भावो भवेत्‌, 
यावद्योनेरपि योन्यन्तरयोगेन, इत्याह 





श, ष, स गौर ह्‌ ये चारो नित्य स्वात्म स्वातन्त्य की ऊष्मा के भासन 
के कारण ऊष्मा कहलाते हैँ । अनुत्तर की शक्त हौ विसगं है भौर विसर्गं के 
विकसित रूप ही उष्मा वर्णं है । 


ऊष्मा वर्णो की विदोषता यह्‌ है कि ये स्वात्मस्वातन्श्य के कारण निर- 
वक्ष भाद से आभासित होते है । इच्छा या अनुत्तर के अन्य परामर्शो की तरह 
सपिक्षतया आभासित नहीं होते । अनूत्तर से कवगं एवं इच्छा से चवं आदि 
को तरह इसमे शक्त्यन्तर के जन्म का प्रयोजन भो नहीं होता ॥ १७९ ॥ 

“क' से लेकर ^ह' तक के वरणो कौ स्पर्शादि रूपों मे पृथक्‌ पृथक्‌ संज्ञाय 
होती हँ किन्तु सवकी एक संज्ञा भो है । यहौ कह रहे र- 

कादि हान्त समग्र वणं समुदाय को क्षोभाधार कहते ह । शोभ की 
आधार योनि होती दै । कहा गया है- 
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योनिरूवेण तस्यापि योगे क्लोभान्तरं ब्रजेत्‌ ।। १८० ॥ 
तच्चिदक्ञनयोगेन पश्चाहात्तमवबणेता । 


तस्येति-योनिरूपस्य कादेः, तथा च तस्य क्षोभान्तरस्य निदशंनयुक्त्या 
तदेव क्षोभान्तरमुदाहर्त' मातृकायां पञ्चाशता पूरणेन वर्णेन 
कूटबीजेन' संबन्धः स हि माद्यन्तभूतयोरनूत्तरविसर्गानुप्राणितयोः ककारसकारयोः 
प्रत्याहा रतयोपात्तो, येन निखिलमेव यौगपद्येन मातृकायाः सतत्वं प्रदशितं 
भवतीति, तदुक्तं श्वीक्षेमराजपादेः 
“तदियत्परयन्तं यन्मातृक्षायास्तत्त्वं, तदेव 
ककारसकारप्रत्याहारेणानुत्तरविसगसंघटू- 
द सारेण कटबीजेन प्रदशितमन्ते' ६ति ॥१८०।। 
ननु 
'ज्ञेयरूपमिदं पंचविशत्यन्तं यतः स्फुटम्‌ । 
हत्याद्यवत्या कादयो मावसानाः पश्चविशातिर्वर्णा ज्ञेयरूपतया भेदेकस्वभावा 
निदिष्टाः, तदनन्तरभावि पुनश्चतुष्कट्यं कीदुग्रपम्‌ ? इत्याशंक्याह 


“क' से ह" तक के सारे ग्यंजन योनि रूप से स्मृत हँ । ` वस्तुतः बोज 
ते ही बीजान्तर पराम नहीं होत भपितु योनि से भौ योन्यन्तर परामर्शं हाते 
है। वही कहरहेहे 

क्ञोभाधार भौर क्षोभाधार के संयोगकी स्थितिमे भी क्षोभान्तर 
होता है। सी का निदर्शन क्‌+स्‌ के योगम होता है भौर इसोल्यि 
३३ व्यञ्जन ३४ होजते्है। कसे लेकर स तक एकं प्रत्याहार ब॒नत। 
है। से 6 कहते है । यह कूटबीज होता है । इसे व्यञ्जनों का चक्रेक्वर 
भी कहते है । भाचार्यक्षेमराजनेक्हाहै- 

““यहू तक जो मातुका तत्तव है, वही ककार मौर सकार के प्रत्याहार 
म संघटित होता है । वस्तुतः इन दोनों का मिलन अनुत्तर परमदिव भौर 
शक्तिरूप विसर्ग का ही संद है । इसे ही कूटबीज करते है । ' दसको लेकर 
ही स्वर १६ स्पर्शं २५+-अन्तःस्थ ४+ ऊष्मा ४+ कूट १=५० वर्णो कां 
मातृका कहते हँ ॥ १८० ॥ 

प्रन उपस्थित होता है कि "यह्‌ २५ वणं समुदायज्ञेय है । इस उक्ति 
के अनुसारकसे म तक २५ वर्णं ( स्पर्शं ) ज्ञेय माने जते हैँ । ये स्वभावतः 
मेद भिन्न होति है । ये बन्तःस्थ भौर ऊष्मा के मेद केसे ? यहौ कटं रहे है- 
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पश्चविश्ञकसंज्ञेयप्राग्बदभ्‌मिसुसंस्थितम्‌ | १८१ ॥ | 
चतुष्कं च चतुष्कं च भेदाभेदगतं क्रमात्‌ । 
एतदेव प्रपञ्चयति 
आद्य चतुष्कं संवित्तेभदसंधानकोविदम्‌ ॥। १८२ ।। 
भेदस्याभेदरूहयेकटहेतुरन्यच्‌ चतुष्टयम्‌ । 
भेदेति- संविदः सकाशाद्विच्छिश्नमित्यर्थः, अत एवास्य स्थ लवाय्वादिभूत- 
पत्वमुक्तम्‌, भभेदेति-इच्छाशक्तिसमुत्यत्वेन शाक्ततेजा मात्ररूपत्वात्‌ ।।१८२॥ 
इदानीमेवमुपपादितं कादिदहान्तं वर्णजातं॑स्वरानुप्राणितमेव भवति, 
इति दशयतुमाह्‌ 
हत्थं यद्रर्णजातं तत्सवं स्वरमयं पुरा\ १८३ ॥ 
व्यक्तियोगा चञजनं तत्स्वरप्राणं यतः किल ॥ 
इत्थं -समनन्तरोक्तनीत्या, वर्णजातं यदृक्त तत्सर्वमदयालू्वं 'स्वरमयं 
स्वराणामेवारतः शक्त्यात्मना स्पेणावस्थितमित्यर्थः, अन्यथा येषां 


तत्तत्संयोजन वियोजनेनेवं ह्पतयाभिग्यक्तिरेव न भवेदिति भावः, अत एव 
तद्र्णजातं बहिरमिव्यक्तं सत्‌ व्यज्यत इति “व्यञ्जनं न ॒पुनरूर्वनयेव 


२५ वर्णात्मक सम्यक्‌ ज्ञेय खूप स्परशाक्षर समुदाय कौ पूवं भेद भूमिका 
पर ही आधारित ये दोनों अन्तःस्थ भौर ऊष्मा के चतुष्क हैँ । ये क्रमशः भेद 
भौर अभेद गत स्थितियों के द्योतक हैँ । इसको गौर भो स्पष्टकररहेहै- 

पहला अन्तःस्थ का चतुष्क संवित्ति मे भेद का प्रवर्तक है भौर दूसरा 
ऊष्मा का चतुष्क भेद मे अभेद कौ रूढिका प्रमाण है ! यहौ कारण हैकरिययमे 
वायु रसेअग्नि, लसेधराभौरवसे अप्‌ ततव की स्थूलता ग्यक्त होतो है। 
पर ऊष्मा वर्णं इच्छा शक्ति ते उल्लसित हैँ भौर मात्र शाक्त तेज को जमेदा- 
नुभूति से भूषित हँ ॥ १८१-१८२ ॥ 

यहाँ तक प्रतिपादित कादि हान्त वर्णं, स्वरो से अनुपराणित होकर हौ 
ग्यवहूत होते हँ । यही प्रदशित कर रहै हे 

इस प्रकार अब तक के प्रतिपादन के अनुार जितने वणं हवे समो 
स्वरों को अन्त.शक्तिपे ही व्यक्त हो सकते है। विना स्वरो के व्य जनोंका 
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उत्पाद्यं - पूर्व मपि स्वरात्मनास्यावस्थानात्‌, व्यङ्गयस्य च व्यञ्जकसंनिधावेव 
तत्त्वं भवेत्‌ नान्यथा ? इत्याश द्याह ^स्वरप्राणं यत' इति, अभिग्धक्तमेव 
एतद्र्णजातं स्वरानुप्राणितमेव भवेत्‌, अन्यथा हि अनच्कतया अस्य उच्चार 
एव न भवेत्‌ ॥ १८३ ॥ 


एवं च स्वरा एव सर्ववर्णानां मूलकारणम्‌" इष्युक्तं भवेत्‌, तदाह 

स्वराणां षटकमेवेह॒ मलं स्याद्र णंसंततौ ॥ १८४ ॥ 

षडदेवतास्तु ता एब ये मुख्याः सूयंरइमयः । 
षट्‌कमित्यकारादूकारान्तम्‌, एवकारेण स्वरान्त राणां व्यवच्छेदः, तेषामप्येत- 
त्स्फारमात्रमेव हि रूपमित्याश्चयः। एवमेषां षण्णामेव वर्णान्त राभिग्यञ्जने 
प्रकाशरूपत्वमिल्युक्तं स्यात्‌, अतश्च प्रकाशरूपत्वादेव एषामन्यत्र॒ षडदेवतातमकं 
सूर्य रिमत्वम्‌' अप्युक्तमित्याह्‌ 'षडदेवता' इत्यादि, यदृक्त 

"दहनो पचनो धूञ्रा क्षिणी बषिणो रसा ।' 

इति, मर्या इति ~ दाहकत्वादीनां शक्तोनां प्रकादोकनिष्ठत्वात्‌, यदुक्तं 


'षडेवेह स्वरा मुख्याः कथिता मूलकारणम्‌ । 
ते च प्रकाशरूपत्वाद्िज्ञेयाः सुयरश्मयः ।!' इति ॥१८६॥ 


उच्चारण असंभव टै । इसी आधार पर शन्हं व्यञ्जन कहते हूँ । इस दाब्द का 
विग्रह वाक्य है-'भमिव्यक्तं सत्‌ व्यज्यते" इति व्यञ्जनम्‌ । ये पहले नही है 
यहीं उत्पन्न है" यह बात नहीं हैँ। ये पहले भीरं भौर स्वरसद्भाव मे ग्यक्त 
होते हं । यही इनकी स्वरप्राणता है ।। १८३॥। 


ट्स तरह यह्‌ सिद्धहै कि स्वर ही सभो वर्णोकेमृल कारण रह। 
यही क्हरहेटं- 

वणं परम्परा ऊ मूल उद्गम भादि ६ स्वर ही हँ । दूसरे सभी स्वर 
इन्हीं छः मूल सूर्यसोम स्वरो के हो उल्लास हूं । यही छः सभी अन्य स्वर वणं 
समुदाय के प्रकाशक ह । सूर्यं रर्मियों मे यही छः दिव्यशक्तियों के रूप में 
भधिष्ठित हें । कहा जाता हे कि सूर्य॑र्मियाँ षडदेवतामय है-- 

“१-दहुनी, २-पचनी, ३-धूम्रा, ४-कषिणी, ५-वषिणी भौर ६- 
रसा ।“ ये सभी शक्तियाँ एकमात्र प्रकाशनिष्ठ ही हैँ । वर्णं भी प्रकाश रूप ही 
हैँ । कहा गया है कि, 
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न केवलमेषां सौरमेव रूपं सं मवेद्यावच्चान्द्रमपि, इत्याह 

सौराणामेव रहमोनामन्तश्चान्द्रकला यतः ॥ १८५ ॥ 

अतोऽत्र दोघंत्रितयं स्फुटं चान्द्रमसं वपुः । 

एतच्च पूर्वमेवोपपादितम्‌, इति नेह पुनरायस्तम्‌ ॥ १८५ ॥ 

ननु परस्परब्यावृत्तत्वात्सर्वं भावानां कथं सौराणां रदमोनामन्तहचान्द्रयः 
कलाः संभवन्ति ? इत्याश ङ्कयाह 

चन्द्रश्च नाम नैवान्यो भोग्यं भोक्तुश्च नापरम्‌ ।॥ १८६ ॥। 

भोक्तैव भोग्यभावेन द विध्यात्संब्यवस्थितः । 

घटस्य न हि भोग्यत्वं स्वं वपुर्मातुगं हि तत्‌ ॥१८७।। 

अतो मातरि या रूढिः सास्य भोग्यत्वमुच्यते । 


चन्द्रो हि नाम न सूर्यादन्यो यतस्त द्भोग्यं, भोग्यं हि नाम प्रमेयमुच्यते, 
न च प्रमेयं तदुपसर्जनवृत्तिसवात््रमाणादतिरिच्यते इत्याशयः, तच्चैवं विधं 
भोग्यं भोक्त रप्यतिरिक्तं न भवेत्‌--वस्तुतः सर्ववस्तूनां प्रमातरयेव विश्रान्तेः, 
अतश्च मोक्तेव तदूभयात्मना सूपेण प्रस्फुरतोति भावः, अत मह्‌ “भोक्तंव 


“मातृका के ६ स्वर हौ मुख्य हूँ । यही अन्य वर्णो के मूल कारण है। 
ये प्रकाशरूप हँ । अतः इन्हे सूर्यरष्मि भी मानते हँ" ॥ १८४ ॥ 

सौररूप के साथ इनमे चान्द्रह्प भी होता है- 

दसका प्रतिपादन पहले हो चुका है। इसके अनुसार अ, इ मौरडउये 
तीनों सूर्य॑स्वर तथा आ, ई भौर ऊ सोम स्वर माने जाते हँ ॥ १८५ ॥ 


प्रश्न उपस्थित होता है कि समस्त भावराशि परस्पर व्यतिरिक्त होती 
है । फिर यह सूर्य रक्मयो मे चान्द्रकला का उल्लास केसे ? इसी का उत्तर दे 
रहेर्ह- 

चन्द्र स्यं के अतिरिक्त अन्य नहीं । वह॒ उसका भोग्य है । प्रमेय को हौ 
भोगय कहते है । प्रमाण से प्रमेय अतिरिक्त नहीं होता । भोग्य भो भोक्ता स 
अतिरिक्त नहीं । रमाता मे सबकी विश्रान्ति होती दै' यह नियम है । इस तरहु 
भोक्ता ही दो भावों में उल्लसित होता हे । जहाँ तक भोक्ता भौर भोग्य के 
एक ही लक्षय मेँ युगपतप्रापि रूप विप्रतिषेध के नियम का प्रदन हे, वह यहां लागू 
नहँ हो सकता । 
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भोग्यभावेन' इत्यादि, ननु विप्रतिषेधात्कथं भोग्यमोक्त्रोरेकत्वमित्याश्चङ्कुयाह्‌ 
“धघटस्येति' नहि ज्ेण्त्वं नाम घटादेर्गयता तस्यात्मीयो धर्मः, तथात्वे हि- 
तस्य सर्वानप्रत्यविशेषात्पर्वे सर्वज्ञाः स्युः, तेन ज्ञातुरेव स॒ धर्मः-त्स्येव 
तत्त्वज्ञानोद पेनातिशयदर्शनात्‌, अतोऽस्य घटादेर्या ज्ञातरि विश्रान्तिस्तदेव 
ज्ञेयत्वं नाम उच्यते इति, यदुक्तम्‌ “भोक्तुभग्यं नापरमिति' ॥१८६-१८७॥ 

एतदेव प्रकृते योजयति 

अनुत्तर परामह्यपरामशंकभावतः ।। १८८॥ 

संघट्‌ रूपतां प्राप्त भोग्यमिच्छादिकं तथा । 

अनृत्तरम्‌-आदिवर्णलक्षणं परं रूपं स्वात्मनि मोक्त्‌मोग्यमावमाभास्य 
परस्परौन्मुख्येन सधदट्ररूपतां प्राप्तं सत्‌ भोग्यम्‌" इत्युच्यते, अन्यथा न 
भोक्तत्वं भोग्यत्वं च॒ भवेत्‌--अन्योन्यपिन्नत्वात्तयोः, तेनाकारद्वयस्य संघट़ा- 
दाकारलक्षणं भोग्यं जातमिति तात्पर्यम्‌, भोग्यं चात्र वक्तुमुपक्रान्तमिति 
प्राधान्येन तदेवोपात्तम्‌, एवमिच्छोन्मेषावपि स्वात्मनि भोक्तुभोग्यभावेन 
संघदुमापाद्येषणोनतात्ममोग्यरूपतामाप्ताविति युक्तमुक्तम्‌ “अतोऽत्र दीर्घत्रि- 
तयं स्फटं चान्द्रमसं वपुः'इति ॥१८८॥ 
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हसे दष्टान्त से ब्यास्यायित कररहे हँ। जेसेषड़ा ज्ञेयदहै किन्तु 
इसकी ज्ञेयता इसका धर्म नहीं। एसा होने पर ज्ेयता सवं-सामान्य हो 
जायगो । भौर सभी सर्वज्ञ हो जार्येगे । इस लिये निश्चित नियम दहै किं ज्ञेयता 
ज्ञाता का धर्म होतो है। ज्ञाता मे तत्त्वज्ञान के उदित होने पर यहु अतिशय 
दर्शन होता है । इस चयि इन घटादिकं कीज्ञातामे जो विश्रान्ति होतो है- 
वहीं ज्ञेयत्व है । इसी आधार पर कहा गया है किं भोक्तासे भोग्य अतिरिक्त 
नहीं है । १८६-१८७॥। 

इसी सिद्धान्त का प्रकृत मे विनियोजन कर रहे है- 

अनृत्तर ही परामृक््य भौर परामर्शंक भाव से संघटित होतादहै। उस 
समय वही भोग्य बन जाता है । यह स्थिति “अ' भौर अ' को परस्पर उन्मुखता 
म होती है । उस समय ये दोनो दीर्घं सन्धि के फलस्वरूप “आ' बन जते है । 
'आ' भोग्य है । 'अ'कार भोक्ताहै। इन दोनों में कोई भेद नहीं होता.। इसी 
प्रकार इच्छा ओर उन्मेष दशा मे भो परस्पर संघटुसे एषण गौर उनता खूप 
भोग्य भाव उत्पन्न होता है । श्लोक १८६ मे जिस चान्द्रमस वपुष्‌ को च्चा 
है, वहू भोग्य स्थितिका हौ द्योतन करता है ॥१८८। 








४६४ श्रोतन्त्रालोकः 


नन्वेवं भोग्यं तावदास्तां न कश्चिटषो, भोक्तुः पुनरनेकषूपतायाम- 
दयहानिः- इति स्वसिद्धान्तभङ्खो भवेत्‌ ? इत्याशङ्कय इच्छादेर्भोग्यत्वमे- 
वास्ति, न पृनभोक्तुत्विम्‌, इति दर्शंयति 


अनुत्तरानन्दभुवामिच्छाद्ये भोग्यतां गते ।।१८९॥। 
संध्यक्षराणामुदयो भोक्तुरूपं च कथ्यते । 


यद्यपीच्छादोनां स्वपेक्षया भोक्तत्वमस्ति, तथापि अनुत्तरपक्षया एषां 
भोग्यता विश्रान्तिमेति, तदा संध्यक्षराणामुदयः--सृष्टिभवित्‌, "अनुत्तरानन्द- 
भुवाम्‌" इति बहुवचननिर्देशो व्यक्स्यपेक्षो ज्ञेयः, स॒ चोदयो भोक्तुप्राधान्ये 
भवेदित्यक्तं "भोक्तृरूपं च कथ्यत' इति, अत॒ एवात्र इच्छाद्यं गुणभूतम्‌, अत 
एवानुत्तरेच्छादिसंघटमयत्वाविशेषेऽपि अन्तः स्थानां संध्यक्षरेभ्याऽयमेव विशेषः, 
यत्संध्यक्षराणि गुणोभृतेच्छाकानि अनुक्त रप्रधानानि, अन्तःस्थास्तु गुणोभूतानृत्तरा 
दच्छा दिप्रधाना इति, एवमनृत्तर एव एकः पारमार्थिको भोक्तेति सिद्धम्‌, स हि 
स्वप्रकाशचत्वात्स्वात्मनि प्रमेयत्ववार्तामपि न सहते-इति तस्य कथं भोग्यत्वं 
भवेत्‌, द्च्छादिकं पुनर्भोग्यमेवेस्यस्य माग्यत्वम्‌ ॥१८९॥ 

अत माह 

अनुत्तरानन्दमयो देवो भोक्तेव कथ्यते ।१९०। 


हच्छा दिकं भोग्यमेव तत एवास्य शक्तिता । 


्ककवन्कत१ 1 11 
ऋ 


की अनेक रूपता मे तो उसके अद्रय भावकोहो हानि होने ल्गेगी भौर भपना 
ही सिद्धान्त खण्डित होने लगेगा ? इस भाशङ्भा का उत्तरदेरहेहै- 


अनुत्तर भौर आनन्द का इच्छा ओौर उन्मेष के योगसे भोग्यताकी 
स्थिति मे सन्धि अक्षरों को उत्पत्ति होती है। यह भोक्ता की प्रधानताकाही 
परिणाम है । भोग्य इच्छादि इसमे गौण होते हैँ । इसीलिये अन्तःस्थ गुणीभूत 
अनुत्तर भोर इच्छादि प्रधान माने जते हँ मौर सन्ध्यक्षर अनुत्तर ( भोक्ता ) 
प्रधान माने जाते हैँ। जेसे इ+भसे"य' बने अन्तस्थमें 'इकारकी ही 
प्रधानता होती है भौर ^ए' में अनुत्तर की । भोक्ता रूप अनुत्तर तत्तव कभी 
ए या प्रमेय भाव नहीं ग्रहण कर सकता । यही सन्ध्यक्षरों कौ विशेषता 

।। १८२ ॥ 











इलो० १९१ ] तृतीयर्माह्निकम्‌ ४६५ 


आनन्दस्य भाग्यत्वेऽपि अनृत्तराव्यतिरेका द्धोक्तृत्वमप्यस्ति, इत्यवद्यो- 
तयितुमिहानन्दग्रहणं, "मोग्यमेव' इत्येवकारेण भोक्तृत्वच्छेदः, यल्पुनरेषणाद्य- 
पक्षया भोक्तृत्वमुक्तं तन्न पारमाथिकं - भोग्यस्येव सतः तथास्वेन कल्पनात्‌, 
'तत' इति- भोग्यत्वात्‌, मोग्यत्वमेव हि शक्तित्वं, यदभिप्रायेणेव 
'शक्तयोऽस्य जगत्कृत्स्नं शक्तमांस्तु महेश्वरः । इत्युक्तम्‌ ।१९०॥ 
नन्वेवं पुनरपि भोक्ता भोग्यं चेति द्वयमेवापतितमर्‌ ? इत्याश ङ्याह्‌ 
भोग्यं भोक्तरि लीनं चेद्‌ भोक्ता तद्रस्तुतः स्फुटः ।\१९१।। 
अतः षण्णां त्रिकं सारं चिदिष्युन्मेषणात्मकम्‌ । 
इह भोग्यं तावद्भोक्तारमन्तरेण स्वात्मनि सत्तामेव लब्धुं नोत्सहते, 
इति भोग्यत्वमपि तस्य कथं स्यात्‌, भोक्तरि वचेद्विश्वान्तं तद्धोक्तेवावशिष्यते, 
न तदतिरिक्तं भोग्यं नाम किचित्‌, इति भोक्तेव॒साक्षाद्विजम्भते, न 
काचिदद्रयवादहानिः, एवं भोग्यात्मदीर्घत्रयं भोक्तरास्मनि हस्वत्रये प्रत्येकं 
विश्नान्तम्‌-इति हरस्वत्रयमेव प्रधानमूतमिति तात्पर्यम्‌, तदाह "अत" इत्यादि, 
चिदनुत्तरम्‌' इषिरिच्छा ॥१९१॥ 


इसीलियि कहते है- 

दलोक १८८ मे आनन्द को भोग्य कहा गया है किन्तु यह्‌ कथन सर्वा- 
शतया ग्राह्य नहीं है । अनुत्तर से व्यतिरिक्त नहोनेके कारण इसमे भोक्त 
भाव ही प्रधान है। इसख्यि इन दोनों को दिव्य देव भौर भोक्ता कहते ह । 
जहाँ तक इच्छा आदि का प्रन है, इन्हें भोग्य हौ मानते ह । इलोक मे एवः 
शन्द अवधार णार्थक टै अर्थात्‌ इनमे भोक्तभाव नहीं होता । इलोक १८९ में 
इनमे भोक्तु भाव को उक्ति सपिक्ष है । भोग्यत्व ही भोक्तृत्व रूप मे वहाँ कल्पित 
है । भोग्यत्व के कारण ही इच्छादि में शक्तिता आती दै । “भोग्यत्व हौ शक्तित्व 
है" इसो अभिप्राय से- 

'“इसकी शाक्तियां ही विष्व रूप मे व्यक्त है । शक्तिमान्‌ तो मात्र महेश्वर 
ही है ।'" यह्‌ कहा गया है ॥ १९० ॥ 

इस प्रतिपादन से भी एकत्र भोक्तु भोग्य दोनों भाव भाजतेिहें?इसे 
ही स्यष्टकररहेर्है- 

श्रीत ०--३० 
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नन्वेवमपि भोक्तुरानेक्यादद्रयवादहानिरिति तदवस्थ एव स दोषः ? 
इत्याशङ्कयाह्‌ 

तदेव त्रितय प्राहूर्भेरवस्य परं महः ॥१९२॥ 

तत्त्रिकं परमभेक्ञस्य पूर्णा शक्तिः प्रगीयते । 

तदेव--समनन्तरोक्तमनुत्तरेच्छोन्मेषात्मकं, त्रितयं", भेरवस्य--अन- 
न्यापिक्षत्वातपूर्णस्य तत्त्वस्य, परं--विश्वापूरकं शाक्तं तेजः प्राहुः, यतः 

'बहुशक्तित्वमप्यस्य तच्छक्त्येवा वियुक्तता ।' 

इत्यादयुक्तयुक्त्या तदेव त्रिकं पूणं संघट्रितं सत्‌ परमेश्वरस्य स्वातन्त्यलक्षणा 
रक्तः सरवत्रेवेष्यते, यतोऽयं वाच्यवाचकात्मनो विक्ष्वस्य प्रसरः, एतदेव हि 
त्रिकं सर्वाक्षिपेण वर्तते इत्यभिप्रायः ॥१९२॥ 

तदाह 


तेनाक्षिप्तं यतो विहवमतोऽष्मिन्समुपासिते ॥१९३॥ 
विह्वज्क्तावच्छेदवन्ध्ये जातमुपासनम्‌ । 





भोग्यकेभोक्तामे रीनहो जाने पर भोक्ता हौ स्फृटतया शेष रहता 
है । इसी लिये कहते हैँ किं भोक्ता के अतिरिक्त भोग्य कुछ नहीं होता । इसल्यि 
हस्वमें दीर्घं को विश्रान्ति होने परभ इ उही चित्‌, इच्छा भौर उन्मेष प्रधान 
भोक्ता सिद्ध है ।॥१९१॥ 


इस स्थिति मे भी भोक्ता की अनेकता के कारण अद्वयवाद के सिद्धान्त 
काखण्डनहोरहाहै। दोषतो हटा नहीं? इसी का उत्तरदेरहेरहै-- 


अनुत्तर, इच्छा भौर उन्मेषात्मक यह्‌ त्रितय परम पूर्णं, निरपेक्ष भैरव 
हिव तत्त्व का परात्मक तेज है । कहा गया है-“उसकी अनन्त शक्ति समन्विति 
अपनो शक्तियों से अवियुक्त रहना हो है।' इस उक्ति के अनुपार वही 
तोन शक्तियों का समुदाय परस्पर पूरो तरह भिता है । यही उस परम भेरव 
की स्वतन्त्रता है । यही स्वातन्त्र्य शक्ति है । इसकी सर्वत्र चाह होती है । इसी 
से वाच्यवाचक रूप जगत्‌ का प्रसार होता है। यही यह्‌ त्रिक है जिसकी सारा 
जगत्‌ अपेक्षा करता है ॥१९२॥ 
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यतस्तेन त्रिकेण सवं मिदमाक्षिप्तम्‌ अतोऽस्मिन्नेव स्वातन्त्यशक्तिमात्र- 
परमार्थे त्रिके समावेशगालिनः 
इत्याद्युक्त्या तद्रारेणेव अनवच्छिन्नश्वभावल्वादूर्ण शक्तिमहूपेऽपि भयत्नेनेव 
समावेशो जायते इति वाक्यार्थं: ॥१९३॥। 

सर्वं चैतदाक्षेप्यमेतत्स्फारसारमपरिच्छेद्यं चेत्याह 

इत्येष महिमेतावानिति तावन्न शक्यते ।१९४। 

अपरिच्छिल्नशक्तेः कः कुर्याच्छिक्तिपरिच्छिदाम्‌ । 

न शक्यते इति--अर्थात्परिच्छेतुम्‌ ॥ १९४॥। 

अत एव च स एव भगवाननुत्तरः स्वस्वातन्तरपाद्विश्वल्पतामाप्तः, 
इत्याहू 


वही कह रहै 

इसत्रिकमे ही सारा प्रसार आन्लिप्त है। इसलिये इस त्रिक को 
उपासना करना अनिवार्यं है। इस अर्धाली मे आक्षिप्त भौर उपासना दोनों 
दाब्द विचारणीय हैँ । क्षिप्‌ दिवादि, तुदादि ओर चरादि गणोंमें गृहत धातु 
है । प्रेरणार्थक धातु मेँ भा उपपर्गं ओर क्तप्र्यय यह्‌ स्यष्टकरतेहैँ कि विश्व 
का समग्र उल्लास इसी त्रिक कौ प्रेरणासेहो सक्रादै। फेंकने अथं मेंप्रयुक्त 
सुष्टि की सर्जन प्रक्रिया इसो त्रिक के वशमें है। यह्‌ विक्ष्व ऊमियां उषो 
समुद्र मे लहुरा रही हैँ । त्रिक का उन्मेष निहित है । 

उपासना तब तक पूरी नहीं होती जब तक उसमें समविश नहीं होता । 
इसलियि त्रिक मे समाविष्ट हाने को विधि अपनानो चाहिये । इन्हीं के माध्यम 
से अनवच्छिन्न पूर्णं स्वभाव परमेश्वर मे भो साधक समाविष्ट हो सकता है । 
वस्तुतः यह्‌ त्रिक दोवी मुख है । कहा गया है । “इते शेवो मुख कहते है ।॥६९२॥ 

यह सारा विङ्वविस्तार आक्षेष्य, स्फार खूप भौर भर्पारच्छे्य है - 
यही कह रेरे 

यही उस महतो महीयान्‌ का माहात्म्य द । वह्‌ इतना है, उतना है, इक 
प्रकार को कोई सोमा नहीं । वहु अपरिच्छिन्नं महेश्वर परिच्छिन्न नहोंँहो 
सकता । क।ई परिच्छेद कर भी नहीं सकता ॥ १९४ ॥ 
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तस्मादनृत्तरो देवः स्वाच्छन्द्यानुत्तरस्वतः । १९५।। 
विस्गंश्क्तियुक्तत्वात्सपन्नो विहवरूपकः । 
विघगंशाक्तयोगे स्वाच्छन्द्यमनुकत्तरत्वं च हतुः, स्वतन्त्रस्येव हि 
पञ्च विधकृत्यका{रस्वाद्विसर्गे सामर्थ्यम्‌, अनुत्तरस्येव च शक्तिः विसर्गशन्द- 
ग्यपदेदयेति, यदुक्तं प्राक्‌ 
'भनुत्तरं परं धाम तदेवाकुलमुच्यते । 
विक्षग॑स्तस्य नाथस्य कौलिकी शक्तिरुच्यते । इति ॥१९५॥ 
नन्वेवं विषवरूपतायामस्यानेक्यं स्यात्‌, इत्यद्रयहानिः ? इत्याश द्याह 
एवं पञ्चाश्दामशेपर्णेश्षा क्त मेहेक्ष्वरः ।। १९६।। 
विभर्ास्मिक एबान्याः शक्तयोऽत्रेव निष्ठिताः । 
पञ्चाशदामर्घा-आदि--क्षान्ताः, एक इति शक्तिशक्तिमतोरभेदात्‌, 


ननु समनन्तरमेव शक्तीनामपरिच्छिन्नत्वमुक्तं तत्कथं तासां पञ्चाशदिति 
नियतावनच्छेदः संगच्छते ? इत्याशङ्कयोक्तम्‌ "अन्याः शक्तयोऽत्रैव निष्ठिता" 


इति, भन्या इति- तस्संयोगवियोगसमुत्थाः “घटः पट" इत्येवमादयः, अत्रैव 
निष्ठिताः--पञ्चाशतोऽतिरिक्तस्य परामरशंस्यानु पपत्तेः ॥१९६॥ 


हस प्रकार वही अनुत्तर भगवान्‌ परम शिव मपने स्वातन्त्र्य स्वभाव के 
कारण विक्ष्व रूप मे उल्लसित है- यही कट्‌ रहे 

इस लिये वह्‌ अकुल महेश्वर भपने स्वातन्त्य भौर अनुत्त रत्व की शक्ति 
दवारा विसगं शक्ति से सम्पन्न होता है। यदि स्वातन्त्य न होता तो सृष्टि, 
स्थिति, संहार, तिरोधान भौर अनुग्रह्‌ करने में वह केसे समर्थं होता ? भतः यह 
निङ्चित मत है कि भनुत्तरकी शक्ति ही विसर्गं शक्ति हे। शलोक १९३ मे 
पटक ही यह्‌ तथ्य कहा जा चुका है ॥ १९५ ॥ 

उसकी विश्व रूपता के कारण अनेकता स्वाभाविक है फिर भी विष्व 
रूपता से अद्वयवाद का सिद्धान्त खण्डित नहो होता । यही कह रहे हं - 

'ज' से क्ष" तक के ५० अक्षरात्मक मर्गो से परिपूर्णं महकष्वर की 
अद्वयता में अन्तर नही आ सकता । अन्य सारी शक्तियाँ तो इसमें विमशं रूप 


से निष्ठित ह । इस लिये उसके अतिरिक्त परामर्शं को या वर्णो की नियतावच्छे- 
कता से भी उसमें कोई अन्तर नहीं पडता ॥ १९६ ॥ 
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अत एव चार्धमात्रागगनाक्रमेण एकालोतिष दापि देवो वर्णपञ्वाश्त्ये- 

वान्तर्भाव पिष्यते, इत्याह 
एकाज्ञोतिषदा देवो ह्य त्रा्तर्भाव पिष्यते \\ १९७ 
अत्रान्तर्भावयिष्यते इति --एतन्निष्ठतयेव पर्य॑वसाययिष्यते, यद्वक्ष्यति 

'कालोऽधमात्राः कादीनां श्र्य्त्रशत उच्यते । 

मात्रा स्वाः पञ्च दीर्घाष्टकं द्िस्त्रः प्लत तु ल्‌ ॥\ 

एकाशोतिमिमामधमाच्राणामाह नो गुरः । 

यद्रशा डू गवानेकाशीतिक मन्त्र मभ्यधात्‌ ॥ 

एकाशौतिपदा देवी शक्तिः प्रोक्ता शिवाटिमका ।' इति ॥१२९७॥ 
नन्वेव परामर्शान्तराणामत्रेव निष्ठिनत्वात्पञ्चाशदेव परामर्श मुख्या, 
इनि पुनरपि नियतावच्छेद एवापतेत्‌ † इत्याश द्य अवच्छेदाधानासामथ्यं 


द्योतयितुमवास्तवत्वप्रकटोकाराय आमर्शविशेषार्णा तत्तदुपाधियोगोल्थापितत्वं 
दर्शंयति 


एकामञेस्व भावत्वे शब्दराशिः स भैरवः । 
आमश्यच्छायया योगात्सेव शक्तिश्च मातृका \\ १९८ ॥। 


ति 





इमो तरह ८१ पदों वाली शक्ति भो ५० के अन्तर्गत हो अ- त्भत मानो 
जाती है - 

उक्त आदिक्षान्त व्णसमुदाय मे दी ८१ ष्दोंका भी पर्यवसान 
मानते 

कादि स्यं वणो का अरधमात्रिक काल ३३ होता ह । हृस्व स्वरो को 
१०. द्धं स्वरो कौ ३२ प्टृत की ६ अर्घं मात्राओं के योग ते यह्‌ ८१ षदो 
वाली मातृका शक्ति ै। यह ज्ञान गुदे के अनुग्रह्‌ का प्रतीक है। यही 
कारण है कि भगवान्‌ शिव ने भी ८१ शिव सूत्रों कौ रचना को। इस प्रकार 
यह्‌ ८१ पदों वालो देवो शिवात्मिका मानो जातो हे।' यद्‌ महेश्ष्वरकाहो 
बिमरश्चं प्रसार हे ॥। १९७ ॥ 

५० जजर ८१ भेद मानने पर भो नियतावच्छेदकत। का दीष नहीं होता 
आर उपाधि वश अन्य परामर्शो की स्थिति का भी विवेचन कर रहे टे 

एक का तात्पर्य है कि वह्‌ स्वतन्त्र स्वतन्त्र ह । प्रमु है । निरपेक्ष है । साथ 

हो उका सहायक कोई नहो । भामं ही उसका ^स्व' माव है । वहू शचाक्वत 
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सा शब्दरारिसंघटू द्‌ भिन्नयोनिस्तु मालिनी । 
प्राग्वन्नवतयामर्शत्‌ पृथग्ब्गेस्वरूपिणी ।॥ १९९ ॥ 
एकंकामशेरूढो तु सव पञ्चाज्ञदात्मिका। 


एकः- भामृक्ष्यगुन्यत्वान्नि.सहायः, आमर्शनमामर्शः परामर्शंक 
प्रमाता, तत्स्वभावत्वे पञ्चाकश्तोऽपि वर्णानां संकलनया लब्दराक्षिरिति, भैरवः 
इति व्यपदेशः, भआमृश्येनापि योगात्‌ शक्तिरिति मातृकेति" च, सेव मातृकाः 
शब्द राशिसंघटाच्छक्तिरात्तिमदेवयात्म्यलक्षणात्‌ टवणारनाटवःपरस्परमेटनात्‌, 
भिन्ना बीजर्भेदिता योनयो व्यञ्जनानि यस्याः सा तथाविधा सती, 'म' इति- 
वाच्यस्य प्रतियोग्यभावस्यालिनी विर्मा्िका, मलते-- विश्वं स्वरूपे धत्ते, 
मालयति- अन्तःकरोति कृष्स्न।मति च मालिनीति व्यपदिश्यते, भिन्नयोः 
नित्थादेव च मस्या बीजयोनीनां विसंस्थुलत्वात्‌ नादि-फान्तत्वम्‌, प्राग्वदिति- 
षोडराकपश्चपञ्चक चतुष्कद्वयेकरूपतया यथापूव॑म्‌, उक्तमित्यथः, तदुक्तम्‌ 


परामर्शक है । प्रमाताहै। दस सिथति मे उसके ५०, ८१, १३२ या १६८ जितने 
भी भनन्त मनन्त परामर्शं माकल्ति किये जा सकते ह, एसे परामृष्ट स्पन्दनों 


से युत्त परनाद गर्भ परमेश्वर को "दाब्दराशि" कट्ना भी उचित है। वही 
भेरव है । 


उसमे भामृश््य की छाया पड़ती है । इससे उसकी शक्ति भौर मातुकाः 
सज्ञाहोजातोरहै। शब्दराशि के संघटरुसे भेदभिन्न होने पर वही माछिनी 
कटलाती है । मालिनी का बीज 'म'है। एषे: ,घ,म गौर ह्वीं हन अक्षरों 
को भो भागम शास्त्रमें मालिनी कहते ह । ^म' बीज की प्रतियोग्यभावशालिनी 
शक्ति को मालिनी कहते हैँ । मलते इति मालिनी विग्रह के अनुसार विशव को 
भपनेस्व' सूपमें धारण करने वाली नमकमाड सामरस्यवत्‌ सम्मिलित शक्ति 
मालिनी है । मथवा माटयति इस विग्रह्‌ के अनुसार समग्र विश्वविस्तार को अन्तितः 
करतोहै। मालिनी के भिन्नयोनित्वके कारण इसमे बीज भौर योनि काक्रम 
मातृ कावत्‌ नहीं है । मातृका भादि क्षान्त होती है । मालिनी नादिफान्त हाता है । 
इसका क्रम न, ऋ, क, द, लू,थ,च,घ,ई,ण, उ,ऊॐ,ब,क,ख,ग, ध, ड, 
६, भ, वमभ, य, ड, ढ, ठञ्चाज,ज.र, ट, प, छ, ल, भ, स, भः, ह्‌, षक्ष,म,श, 
अ,त,ए्‌,ए, भो, भौ, दओौरफदहसप्रकार है। यह्‌ क्रम न्यास के लिये 
्रुक्त होता है । मालिनी न्यास शक्ति-न्यास है। शक्तिमान्‌ मातृका होतो है । 
उसके न्यास का क्रम तन्त्रसार खण्ड (२) प° १२८-१२९ में द्रष्टव्य हे । 
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1 कैकैकै कके जै कै 


पथग्वगं विभेवेन शताधकिरणोज्ज्वला ।) इति ॥ १९९ |. 
तदेवमच्र वर्णपञ्चाशतः प्रत्येकं भेदेन स्वरूपमभिधाय अभेदेनापि अभिः 
दधदेव तदनुषक्तमनुजोटेशा दिष्टं मन्त्राद्यभिन्नरूपत्वमपि आसूत्रयति 


इत्थं नादानवेधेन परामशंस्वभावकः | २०० 
शिवो मातापितुत्वेन कर्ता विङ्वत्र संस्थितः । 


द्यम्‌- उक्तेन वक्ष्यमाणेन च प्रकारेण, नादेन हकारात्मना शक्त्या, 
योऽसावनुवेधः--तादात्म्यापत्तिः, तेन भनुत्तरः परमेश्वरः शिवं एव 


अकारश्च हकारश्च द्वेतावेकतः स्थितौ । 
विभक्तिनिनियोरस्ति मारताम्बरयोरिव ।\` 


हृत्यादयुक्त्या परमन्त्रवीयस्वभाव-भकारहुकारात्मपरामशंरूपो भवेत्‌, यतः स 
एव कर्ता परप्रमात्रेकरूपो वर्णपञ्चाशदात्मनि विश्वत्र, मातापितृत्वेन संस्थितः- 
अनुत्तरविसगंरूपतया प्रस्फुरित इत्यथ; ॥ २०० ॥ 


पहले मातृका पश्चात्‌ मालिनी न्यास होता है बयोकि यह्‌ देवी का शाक्त रूप है । 
भिन्न योनि कह्ने का यही तात्पर्यं है कि यह्‌ शाक्त भूमि है। यह्‌ नोजरूप 
मातृका न्यास प्रयुक्त वरणो से क्षन्ध होती है । अथवा मातृका के वर्णो से इसके 
ग्यञ्जन भिन्न क्रम वाले ह । इसीलिये नादिफान्त इसका क्रम है । हा, इसमे भौ 
५० वर्णं होते हँ । उनकी संख्या मातृका वर्णो की ही संख्या है- "वर्गं भमेदसे 
यह नव प्रकार की तथा पृथक्‌ वरग भेद से यह्‌ शतार्धं किरणों से उञ्वर भर्थात्‌ 
५० वर्णाल्मिका हे ।” यह्‌ मातृका भौर मालिनी का अन्तर हे ॥ १९९ ॥ 


मेद मौर अभेद दोनों तरह से मातृका वर्णो का स्वरूप उपस्थित करने 
के बाद इसी सन्दर्भे मे मन्त्रों आदि की अभिन्नता का आसृत्रण कर रहे है 


इस तरह नाद रूप हुकारात्मक शक्ति से अनुत्तर का तादात्म्य हो नाता 
हे । यह तादात्म्य ही नाद का अनुवेध हे । परिणामतः अकाहकार का प्रत्याहार 
खूप परमन्त्रात्मक परामर्श होता हे । कहा गया हे-- 


“अकार भौर हकार एकत्र अवस्थित हैँ । इनमे विभाजन नहीं होता । 
जैसे वायु भौर आकाश ।'' यह्‌ शिव रूप परप्रमाता परचास वर्णोमे भी ब्याप्त 


हे । यह्‌ अनुत्तर कर्ता है ओौर पिता-माता कौ तरह विलक्षण रूप से प्रस्फुरित 
हे ।॥। २०० ॥ 
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नन्वेवमपि भेदेनैव व्णपञ्चाशतो रूपमुक्तं स्यात्‌ नामभेदेन ? इत्या- 
शङ्कयाह्‌ 

विसगं एव श्ाक्तोऽयं शिवबिन्दुतया पुनः ।॥ २०१॥ 

गर्भोक्रितानन्तविहवः श्रयतेऽनुत्तरात्मताम्‌ । 


इह खलु अनुत्तरस्य परमेडवरस्य शाक्त एवायं विसर्गो -हूकारपर्यन्तेन 
स्थूलेन रूपेण परिस्फुरणं, पुनः प्रत्यावृत्त्य ॒शिवबिन्दुतया नितिमागात्मपर- 
प्रकाशात्मप्रमात्रेकरूपतया ऋडोकर तनिखिलवाच्यवाचक्रककापः सन्‌, अनु- 
त्तरास्मतां श्रयते -निविभागपरप्रकाशष्वभावविन्दरूपतामाश्रयते, येन "महम्‌' 
इति परामर्शो भवेत्‌--यदनुत्तर एव हकाराष्मशक्तिखूपतामाभास्य स्वात्मन्येव 
शविभागप्रकाशरूपे विश्राम्यतोति भावः । यद्रक्ष्यति 


(संवित्तौ भाति यद्विश्वं तत्रापि खल्‌ संविदा । 
तदेतत्त्रितयं दरन््रयोगात्संघाततां गतम्‌ ॥\ 
एकमेव परं रूपं भेरवस्याहमात्मकम्‌ ।' (३।२०७) इति ॥२०१॥ 
ननु अविभागपरप्रकाशविश्वान्तावपि भहंपरामर्शंस्य मेदमयस्वमेवास्ति ? 
इत्याह 
अपरिच्छिननविहवान्तःसारे स्वात्मनि यः प्रभोः । २०३ ॥ 


परामशः स एवोक्तो दयसंपत्तिलक्षणः । 


प्रह्नहै कि इस प्रकार भो ५० वर्णो क अभेदह्व सिद्ध नहीं होता । 
इसका उत्तर दे रहे ह 


यह अनुत्तर परमेश्वर का हौ शाक्त विसर्गं है, जो हकार पर्यन्त स्थूल 
रूप से प्रस्फुरित है । वहां से इसके प्रस्यावरत्तन की स्थिति मे शिव, विन्दु खूप से, 
विभाग रहित पर प्रकाशसरूप से प्रस्फ्रितदहै। षर प्रकाश रूप पर-प्रमातामें 
तादात्म्य भाव से अवस्थित है। समस्त वाच्यवाचक रूप विश्व को अपने 
रहस्यान्तराल में रखते हुए उल्लसित रहता है। इसी ल्यि इसे निविभाग परम 
प्रकाश स्वभाव शिव विन्दु मानते हँ । उस समय इसका पूणं रूप अहं" हो जाता 
है । स्वात्मविश्रान्ति का यह एक मात्र स्थानदहै। इसी भाव को इलोक 
३।२०७ मे भो प्रतिपादित किया गया है ॥२०१ 

निविमाग पर प्रकाश विश्रान्ति कौ अवस्थामे भो अहं परामशं की 
भेदात्मकता रहती है क्या ? इस आशङ्का का उत्तर दे रहे है- 
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परभोः--अनुत्तरस्य परभेहवरस्य, अनन्तजगन्मध्यसातिरये स्वात्मनि 
य: "महम्‌" इति परामर्शः, स॒ एव प्रतियोगिभूतस्यापोह्यस्य इदन्तापरामशं- 
स्यापि संभवात्‌ (द्रयसंपत्तिलक्षण उक्ताः मेदनिबन्धनत्वेन प्रतिमासते इद्यथः 
।। २०२॥ 


ननु इह शरी रादावहंप्रत्यवमर्शः सप्रतियो गित्वाद्धूवतु नाम मेदनिबन्धनं, 
परप्रमात्रात्मनि प्रकाले प्रवर्तमानः अतिरेकानतिरेकविकल्पोपहतत्वात्‌ प्रति- 
योगिनो { अप्रतियोगो ] न तथा ? इहयाह्‌ 


अनत्तरविसर्गात्मश्िवश्ञक्त्यट्वयाटमनि ॥ २०३ ॥ 
परामर्शो निभेरत्वादहमित्युच्यते विभोः । 


अनुत्तरविसर्गात्मिके ये शिवशक्ती, तयारद्रयं सामरस्यं, यत्र “शिव 
इति, शक्तरित्यपि' पृथक्‌ परामर्शो नास्ति, तथात्वे हि प्रतियोगिनः संमावना- 
मात्रमपि न भवेदिति भावः । एवंविधे परप्रकाशस्वभावे विभोः अनुत्तरस्यात्मनि 
निर्भरत्वात्परस्य कस्यचिदपेक्षणीयस्याविद्यमानत्वेन पूर्णत्वात्‌ 


प्रकाशस्थात्मविश्नान्तिरहंभावो हि कीतितः ।' (अ. प्र. २२ श्लो.) 


इत्यादिदृशा अहमिति स्वास्ममात्रस्फुरत्ताह्पः परामश उच्यते--स्वंश सत्रेषु 
अविगानेन अभिधोयते इत्यर्थः ॥ २०३ ॥ 


प्रभु अनुत्तर परभेख्वर के अनन्त अपरिच्छिन्न अन्तः सार सरूप स्वात्म 
भ जो अहमात्मक परामश होता दै, वही प्रतियोगी श्प अपोह्य इदन्ताप रामश 
का उद्गम स्थान है। आगम शास्त्रविद्‌ दवेत सम्पत्ति खूप मेदनिबन्धन भाव से 
प्रतिभासित महं परामर्शं के आनन्द समावेश का अनुभव करते हैँ । यहां मेद- 
मयता को आशङ्का के ल्यि कोई स्थान नहीं है ॥२०२॥ 


शरीर आदि में अहं प्रतयवमशं की प्रतियोगिनी मेदनित्रन्धकता 
सामान्य है । क्या पर-प्रकाड खूप पर प्रमाता में प्रवत्तमान अहं प्रत्यवमर्शं भो 
विकल्प से उपहूत है, क्योकि उसमे द्वेताद्रेत की स्फूत्ति होती ही रहतो है ? 
इसका स्पष्टीकरण कर रहे 

अनुत्तर ओर विसगं रूप शिव एवं राक्ति के अद्रय सामरष्यको चरम 
अवस्था मे यह्‌ शिव है'-'यह्‌ शक्ति है इस प्रकार का कोई पृथक्‌ परामशं 
नहीं होता । प्रतियोगी को संभावना म यहां नहीं होती अपितु पर.प्रकाश रूप 
विभु, शाश्वत भाव से अनुत्तर भाव मे ही उल्लसित रहता है । किसी सापेक्ष 
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ननु भवतु नाम स्वाष्ममात्रस्फु स्ताखूपोऽहु परामर्शं: किमनेन नः प्रयोजनं, 
वर्णपञ्चाशतः पुनरभेदेन स्वूपमनेनोक्तं न भवेत्‌ ? इत्याश ङ्गयाह्‌ 


अन॒त्तराद्या प्रसृतिर्हान्ता शक्तिस्वरूपिणी ।। २०४ ॥ 
प्रत्याहूताशेषविहवानत्तरे सा निलयते । 


अनुत्तरात्‌ आदिवर्णादानन्दादिपरामर्शान्तिरा विर्भावकारित्वाच्छक्तिस्व- 
रूपिणो, या हान्ता प्रसृति्हंकारपर्यन्तेन स्थूलेन सूपेण स्फुरत्ता, सेव पुनः 
'मादिरन्त्येन सहेता ( पा० २।२।७१ ) इति नीत्या भकारहुकारात्मना सूपेण, 
्रत्याहूतं गरभीकृतमशेषमानन्दाद्यमृतबीजपर्यन्तं विष्वं यया तथाभूता सती, 
अनुत्तरे निविभाग-प्रकाशात्मनि परस्मिन्न्‌ रूपे, निलीयते विश्राम्यति, येनाह 
परामर्शो जायते, येन अभेदेनैव प्रत्याहारनीत्या सर्वेषामपि वर्णानां परामशंः 
स्यात्‌ ।। २०४॥ 

ननु यदि पाणिनीयप्रक्रियया प्रत्याहारक्रमेणेव युगपत्सर्वेषां वर्णानां 
परामर्शो विवक्षितः, तदकारहका रात्मनेव परामर्शविोषेण भवेत्‌; यत्तु पुनरपि 


“अनृत्त रे एव विश्रान्तिः, इत्युक्तं तत्किमर्थ॑म्‌ ? इत्याशद्भुयाह 


सत्ता का वहां अस्तित्व नहीं होता । “वही प्रकारा की स्वात्मविध्रान्ति है । वही 
महंभाव है ।'' (अप्र २२) इस दृष्टि से केवल स्वात्म स्फ रत्ता ही अहं परामशं 
है । इसलिये यहां विकल्प का उपघात असंभव है ॥२०३॥ 


उक्त स्थिति मे भी ५० व्णट्मिकता मे भेदवाद को गन्ध दहै, इसका 
स्पष्टीकरण कर रहे ह- 


भादि हान्त ख्य ॒रदाक्स्यात्मक प्रसार "भादिरन्त्येनसहेता' पाणिनि सूत्र 
२।२।७२ के अनुसार प्रव्याहृत होकर अनुत्तर मे ही मिल जाता है । इस दृष्टि 
यह्‌ सारा प्रसार ही भभेदाट्मक है, यहु सिद्ध हो जाता है ॥२०४॥ 

पाणिनीय प्रकिया गौर अनुत्तर विश्रान्ति इन दोनो का स्पष्टीकरण कर 
रहेर्है 

प्रत्याहार सिद्धान्त के अनुसार आदि अन्त वर्णों के साथ अन्तःस्थित वर्णों 
की तरह समग्र विश्व का बोध सवाभाविकं है । विश्वरूपिणी शक्ति भो ह 
कलात्मकं है । अनुत्तरकत्त्‌'क ८ह्‌' कला का सम्पुट, अन्तःस्थ विर्व का अभेद्य 
कवच है । यह्‌ आन्तरिकता ही सार है । महास्फुरत्ता की सत्ता है मौर हृदय 
है । साभरस्य का चरम परम भआनन्दात्मक उल्लास है । इसी तथ्य को- 





इलो ° २०५-२०६ | त॒तीयर्माह्भिकम्‌ ४७५ 


तदिदं विहवमन्तःस्थं शक्तौ सानृत्तरे परे ५ २०५ ॥। 

तत्तस्यामिति यत्सत्यं विभुना सपुटीकृतिः । 

यद्यपि अकारहका रात्मनेव चूपेण प्रत्याहारनीत्या समस्तवर्णंपरामशं: 
सिद्धयेत्‌, तथापि हकलात्मनो विक्वरूपायाः शक्तेरनुत्तरकर्तुकं संपुटौकारं 
परदर्शयितुमेवमुक्तम्‌ । तथाहि 

4 श क्तयोऽस्य ज गत्कृत्स्न कक । 

इत्यादिनीत्या विश्वं तावच्छवत्येकाट्मकं, शक्तिरपि "शक्तिमतः खलु शक्तिरनन्या 
इत्यादिनीत्या भनत्तर एव विश्रान्ता, अत एव च परस्परावियोगात्‌ शक्ति- 
शबितमतोः, तत्‌ शवितमदूपमप्यन्‌त्तरं, तस्यां शक्तावेवान्तःस्थम्‌--इत्यनुत्तरादेवं 
शतेरुदयस्तघ्रेव च विश्वान्तिः,-इत्यनुत्तरेणेव विभुना नूनं शक्तेराद्यन्तयोगात्‌ 
संपुटीकृतिः ॥ २०५ ॥ 

भत एव चागमोऽप्येवमित्याह्‌ 

तेन शनीश्रीरिकाश्ास्त्रे शक्तेः संपुटिताकृतिः।। २०६ ॥ 
त्रयाणां परादि कितप्रतिपादकानां शाखाणामीशेति त्रिशिका श्रपरात्रिशका । 
यदुक्तं तत्र 

“सारा जगत्‌ इसकी शक्तियों का प्रतीक हे ।" इस उक्ति द्वारा स्माथित 
किया गया हे । निकषं रूप से यह्‌ कहा जा सकता हे कि विश्व की भौर शक्त 
की एकात्मकता ही सत्य है । शक्ति भी शक्तिमान्‌ से एेकात्म्य भाव से शाश्वत 
स्फ्रित है । भनुत्तर मे इस तादात्म्य विश्रान्ति कौ महानुमूति उच्चस्तरीय 
साधकों की प्राकाम्यातीत सिद्धि है। शक्ति भनृत्तरमे हे। अनुत्तर शक्ति मे 
हे । अनुत्तरसे शक्तिका उदय है- उल्लास है भौर उसी म विश्रान्ति भो 


है। इन्हें अलग कर देखा ही नहीं जा सकता । परमेश्वर ने भादिक्षान्त सम्पुट 
मे सारा कोष सुरक्षित कर उसे कीलित कर दिया हे ॥२०५॥ 


मन्य भागम भी यही कहते है - 
इसी लि श्री ब्रीशिका शास्त्र मे भो- 


“वहू पहले वीर भाव प्राप्त शेव साधक बाह्ययाग करे । फिर अन्तर्याग 
की सिद्धि के लिये भासन सिद्ध करे । तत्पश्चात्‌ सृष्टि सत्ता को अहमाट्मक 











१७६ श्रीतन्त्रालोकः 


"तत्र सुरष्टि यजेद्वीरः पुनरेवासनं ततः । 

संपुटीकृत्य सृष्टि तु पश्चाद्यजनमारमेत्‌ ।\' (षरात्री° २९ श्लो.) 
इति ॥ २०६ ॥ 
तदेवोपसंहरति 


संवित्तौ भाति यद्विवं तत्रापि खल्‌ संविदा । 
तदेतत्त्रितयं दरन्द्रयोगास्सघाततां गतम्‌ ।॥ २०७ ॥ 
एकमेव पर रूपं भेरवस्याहमामकम्‌ । 


यदिदं हकलात्म शक्तिरूपं विश्व॑ संवित्तावनुत्तरात्मनि परस्मिन्तुपे 
भाति तत एवोदितमिव्यर्थः । तत्रापि एवंखूपतयामपि, संविदैव खलु भाति 
तच्रानृत्तरात्मन्येव रूपे तद्विश्रान्तमित्यथः । यदुक्तम्‌ 


'यश्रोदितमिदं चिन्न विश्वं यत्रास्तमेति च।' इति। 


तदेतत्‌ संवित्तिविश्वं संविदेति त्रितयं, इन्द्रयोगात्परस्परसंघ- 
ट्टात्संघाततां गतं मेलनां प्राप्तं सत्‌, अहमिति प्रतियोमिभूतप रामर्शान्तरा- 
भावादेकमेव प्रमातप्रमेयादिप्रकाशविश्रान्तिधामतया, परम्‌ उत्कृष्टं, भेरवस्य 
सर्वंभावनिर्भरत्वादनन्यापिक्षिणः पूर्णवृत्तः प्रकाडोकवपुषः स्वात्मनो सूपं 
परविमर्शत्मा स्वभाव इत्यथः । २०७ ॥ 


सम्पुट में डाल कर मोती बना दे । तत्पश्चात संविदग्नि में वसुधा से शिवान्त 
के यजनका प्रारम्भ करे ।'' यह्‌ कहा गया हं । त्रोशिका शब्द से परा, भपरा 
ओर परापरा शक्तियों की स्वामिनी का अर्थं गृहीत होता हे ॥२०६॥ 


इसी विषय का उपसंहार कर रहे है 


संवित्ति अनुत्तर परमेश्वर काही परम खूप है । उसमे ही विक्ष्व विभा 
उल्लसित है । उसी से उदित भी है । उसमे विमा का आह्वादमय अवभास भो 
संविद्‌ शक्तिके द्वारा ही संभव है। यह भी अनुत्तरमेंहौ विश्रान्त है। कहा 
गया है कि, “जिस फलक पर यह्‌ विस्मय जनक विदवचित्र उल्लसित है 
उसी मे अस्तंगत भी हो जाता है।” इस तरह पहले संविल्ति', फिर 
“विक्ष्व' ओर फिर संविदा यह त्रिक दन्द्रयोग से परस्पर संघटित होता है । 
उनका संघात होता है । फिर परस्पर मिश्रण हो जाता है। इससे तप कर जो 
ताप्तदिव्य काञ्चन रूप खरा सोना निकलता है, वही "अहम्‌" है । इसका कोई 
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ननु "परस्याकुलस्य धाम्नः कौलिको शक्तिविसर्ग' इति प्रागुक्तं, सा 
च न लक्तिमतोऽतिरिक्तेति तस्यास्तदतिरेकेण परिस्फुरणमेव न युज्यते,- इति 
का वार्ता पुनरपि तत्र विश्रान्तौ ! इत्याश ङ्ुयाह्‌ 


विसर्गशक्तिर्या शंभोः सेत्थं सर्वत्र बतंते ॥२०८॥ 
तत॒ एव समस्तोऽयमानन्दरसविश्चमः । 


या खल निःश्रेयसात्मपरश्रेयः कारणस्य अकुलस्य धाम्नो विसर्गशाक्ति- 
रक्ता, सेवेत्थं वक्ष्यमाणेन प्रकारेण, सर्वत्र वर्तते भेदमेदाभेदात्मना 
स्फु रतोत्यरथः । यद्रशादेव वाच्यवाचकात्मा बाह्योऽपमानन्दमयः समुज्जृम्भते 
स्फारः । २०८ ॥ 


ननु बाह्यस्य सुखदुःखादिरूपत्वादानन्दमयत्वमेव कथमुक्तम्‌ ? इत्या- 
शद्ध गर्भीकृत्य तदेवोपपादयति 
तथाहि मधुरे गोते स्पशे वा चन्दनादिके ।।२०९॥। 
माध्यस्थ्यविगमे यासौ हदये स्पन्दमानता । 
आनन्वहाक्तिः सेवोक्ता यतः सहूदयो जनः ।२१०॥। 








प्रतियोगी नहीं । यह प्रमेय प्रमातृ भाव को विश्रान्तिका प्रम धामहै। यहु 
एक परमोष्कृष्ट, सर्वं भाव निर्भर, निरपेक्ष, प्रकाशेकं शरोर, परविमशं- 
स्वभाव भैरव हो है ।॥२०७॥ 


पहले कहा गया है कि "पर अकुल धाम परमेश्वर की कौलिको शक्ति को 
विसर्ग कहते हँ ।' वह्‌ शक्तिमान्‌ से अतिरिक्त नहीं है । उसका शक्तिमान्‌ के 
मतिरिक्त स्फुरण युक्ति सङ्खत नहीं दरै। प्रन कि शक्तिमान्‌ में विश्रान्ति का 
तब क्या अर्थं होगा ? इस पर कह्‌ रहे है- 

विसगं शक्ति के सम्बन्ध मे अकुलधाम मे विश्रान्ति को उक्त बात 
अक्षरशः सत्य है । अकुलधामही तो परमश्रेय का कारण है । विसर्गं शक्ति वहीं 
से भेद, अभेद ओर भेदाभेद शूप से प्रस्फुरित होती है ¦ उसी के परिणाम स्वरूप 
वाच्य-वाचकात्म यह्‌ बाह्य विस्फुरण सम्भव है । यह्‌ बड़ा ही आकर्षक, मोदमय 
भोर आनन्दरस से भोत प्रोत है ॥ २५८ ॥ 

बाह्य तो दन्द्रात्मक है । यहाँ सुख है तो दुःख भो है । फिर भाप भानन्द- 
मयता की बात केसे कह रहे हैँ ? इसको दुष्टान्त के माध्यमसे स्पष्ट कर 


रहे 





४७८ श्रोतन्त्रालोकः 


इहु खलु यस्य कस्यचन प्रमातुः, गीतादौ विषये यदा माघ्यस्थ्यविगमः 
ताटस्थ्यपरिहारेण तदेकतानता, तदा येयं हृदये विश्वप्रतिष्ठास्थाने बोधे, 
स्पन्दमानता तन्मयतया परिस्फुरदूपता, सेवेयमानन्दशक्तिश्कता सर्वशास्त्रेषु 
अभिहितेत्यर्थः । यदुक्तम्‌ 
“गोतादि विषयास्वादासमसोख्यकतात्मनः । 
योगिनस्तन्मयत्वेन मनोरढेस्तदात्मता ।' वि. भ., ७३ इति । 
भोगस्य सुखदुःखाद्यामाससाधा रण्यमनहनुवाना 


'सा स्फुरत्ता महासत्ता देशकालाविशेषिणी । 
सेषा सारतया प्रोक्ता हदयं परमेष्ठिना ।।' ई. प्र. १।५।१८ 


इत्यादिनिरूपितस्वरूपा परिस्फुरहूपतैव “स्वातन्त्र्यमिति विमर्शं इति भानन्द 
इति च' सर्वत्रैव उद्धोष्यते, यन्माहातम्यादेव च जडोऽपि निखिलोऽयं जनः 
सचेतन इत्युच्यते, अत एव लोकेऽप्यानन्दातिशयकार्येव जनः सह दय' इति 
प्रसिद्धिः। यद्यपि सर्वं एवायं विश्वप्रपन्च बआनन्दशक्तिस्फारः तथापि स्फुटो 
पलम्भादचत्र तस्या एवमुक्तम्‌ ॥ २१. ॥ 


कहं भी मधुर रागिनी रंत हो रहौ हो भौर श्रोता सहृदय हो, तो 
पेसी एकतानता आती है, जहाँ व्यक्ति खो जाता है । उसे ही माध्यस्थ्य विगम 
कहते ह । हृदय मेँ एक आनन्द शक्ति स्फुरित है । चन्दन आदि के सुखद स्पशं 
मे भी रेकात्म्य बोध होता है, जिसमे बीच की सारी दूरी समाप्त हो जातो है। 
तटस्थता हटती है भोर तन्मयता परिस्फुरित होती है । कहा गया है-- 

“गीत आदि विषयों के आस्स्वाद मे जो सामरस्य सुख को महानुमूति 
हयोती है, उसी तादात्म्य बोध को तरह योग्यो को मनोरूढि हो जाने पर परः 
भरव तादात्म्य स्थापितहो जातादै।' 

भोगक्याहै? सुख दुःख आदि आभास की सामान्य स्थिति दह । इसे 
देहु नहीं भपितु वह महास्पुरत्ता की शक्ति ही अनुभव करती है। वही कह 
र्दे | 

"देश भौर काल म सामान्यतया शाङ्वत विद्यमान महासत्ता रूप होने 
के कारण स्फुरत्ता हौ परमेष्ठी का "हृदय" कहलाती है ।'" 

यह्‌ परिस्फुरदूपता ही शिवक्रा स्वातन्त्र्य है। यही विमर्शं है । यहो 
आनन्द है । यह्‌ सभी कहते हँ । उसी की प्रतिष्ठा के कारण जड पुरुष भो 
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तदेवं विसर्गशक्तेरेवायं महिमा--यदियान्भेदभेदाभेदाभेदात्मा विश्व- 
स्फारः. यदुपाधिवक्ञादेव विसर्गाशक्तेरपि त्रेविध्यं, तदाह 


पूवं विसुज्यसकलं कर्तव्यं शुन्यतानले । 
चित्तविश्रान्तिसंजोऽयमाणवस्तदनन्तरम्‌ ॥२११॥ 
दृष्टश्च तादितद्रस्तुप्रोन्मुखत्वं स्वसंविदि । 
चित्तसंबोधनामोक्तः शाक्तोल्लासभरात्मकः ।।२१२॥। 
तत्रोन्मुखत्वतद्स्तुसघट्राद्रस्तुनो हूदि । 
रूढेः पुणतयावेशान्मितचित्तलयाच्छिवे ।॥२१३॥ 
प्रारवःदूविष्यदोन्मुख्यसंभाव्यमिततालयात्‌ । 
चित्तप्रल्यनामासो विसर्गः शाम्भवः परः ॥२१४॥ 
शून्यता भावग्रक्षयाह्मकं निष्कलं रूपं, तस्या अने तद्विकापकल्वात्त- 
द्श्ढे निखिले भावमये सकले रूपे, पूर्वम्‌ अनिदंप्रथमतया प्रवृत्तं, विसुश्यं न तु 


स्थाप्यं संहायं वा, सकलं प्रमातभ्रमेयात्म विश्वं यत्र, एवंविधं यत्कर्तव्यं तेन तेन 
रूपेण परिस्फुरणं, तदेव नाम चित्तं 


चैतन कहलाते हैँ । लोक में रच ही विमं रसिकं पुरुष सहूदय कहलाते हँ । 
यद्यपि यह्‌ विश्व आनन्द शक्ति का स्फार है फिर भी वह्‌ इन्हीं सहृदयो में 
भभिब्यक्त होता है भौर अपना स्वरूप ज्ञापित करता है ॥ २०९-२१०॥ 


इस प्रकार यह सिद्धहैकि यहु सारा माहात्म्य विसर्गं शक्तिका है । 
उसी ते भेद, भेदाभेद भौर अभेदात्पक विक्ष्व का स्फार होता है । उपाधिवक्ष 
विसर्गं शक्तिम भी त्रैविध्य हो जाता है । वही कह रहे है - 


विसगं को तोन भवस्थाभों को समक्न के किए पहले चित्त विश्रान्ति, 
चित्तसंबोध ओर चित्त प्रलय शब्दों को समञ्लना है । भेद की उन्मुखता कौ 
चरम सोमा मे चित्त को ठहरा देना ही चित्त की विश्वान्ति कही जातो है। 
यह दश्चा तब होती है, जञ शुन्यता मे भाग ल्ग जाय । भाव के प्रक्षय को उच्च 
मवस्था हो शून्यता है । इसे निष्कल दशा भी कहते हँ । इसके विष्द प्रमातु- 
प्रमेयात्मक विश्व भाव मय 'सकल' दरा होती है । सर्वप्रथम उसी मे विसजंन 
करने योग्य ॒विश्वात्म प्रस्फुरित सभी भाव निहित हो जाते है । चित्त वही 
रम जाता है । संकोच प्रधान हो जाता दै । प्रत्थभिज्ञा हृदय का ५ वां सूत्र हु - 
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'चितिरेव चेतनपदादवरूढा चेत्यसंको चिनो चित्तम्‌ 

( प्र°्हूु० ५ सू° ) 
इत्यादिनीत्या चितिचेत्ययोः संघट्रूपं संकुचितं ज्ञानं, तस्य विश्वान्ति- 
भेदौन्मुख्ये परा काष्ठा, तदभिधानोऽयं भेदग्राधान्यादाणवो नरसम्बन्धो 
हुकारात्मा स्थूलो विसर्गः । एतदन्तरमपि दृष्टश्रुते आदौ यत्र, भादिग्रह्‌ 
णात्‌ स्पुष्टघ्राताद्यपि, एवविधं यत्तच्च राचरात्मना प्रसिद्धं जगल्लक्षणं वस्तु, 
तस्य यदात्मसंविदि प्रकर्षेणोन्मुखत्वं ग्राह्यग्राहकभेदात्म॒ सकलरूपापहस्तनेन 
निष्कलरूपतोद्रेचनेन स्वात्मसंविदेको मावेनावभासनं, तदेव नाम चित्तस्य 
संकु चितात्मनो ज्ञानस्य, स्वात्मसंविद्विश्रान्तेः संबोधः सम्यग्बोधः, तन्नामायं 
सूक्ष्मो विसर्जनीयात्मा भेदामेदप्रधानः शाक्तो विसर्गं उक्तः। तथा तत्र 
मात्मसंविदि, उन्मुखत्वेन तस्य जगल्लक्षणस्य वस्तुनोऽर्थात्तियेव संघदरात्पर- 
स्परौन्मुख्यात्तस्येव च वस्तुनो हदि तत्रेव संविल्लक्षणे पारमार्थिके स्पे, 
रोहात्‌, क्षवे चिदात्मनि बोधे, पूर्णतया कर्तत्वादयुत्तेजनेन, मितस्य शून्यादेः 
संकुचितस्य परिमितस्य प्रमातुरगुणीभावात्‌, य॒ भावेशस्ततः प्रार्वदाणव- 


~~ ~ 





'“चिति ही चेतन पद से स्खलित होकर चेत्य के संघट्ट से चित्त बन जाती हे ।" 
बाह्य ओर आन्तर प्रमेयो के प्रभावसे संकुचित हा जाती हु । इस प्रकार 
चित्त सकोचःप्राधान्य के कारण अथं मे विश्रान्त हो जाता हे । यहु ऊपर कहा 
गया भेद प्रधान, न रसम्बन्धी, हका रात्मक स्थुल आणव विसं है । 


शाक्त विसर्गं चित्त संबोघात्मक होता है । इसमे इन्द्रिय सन्तिकषं-ग्राह्य 
च राच रात्मक जगत्‌ रूपी वस्तु स्वात्म संविद्‌ प्रकाश की भोर उन्मुख हौ जाता 
है । ग्राहक रूप भेदात्मकता का भपहस्तन हो जाता है । निष्कलता का उद्रेक 
होने टगता है । स्वात्मसंविदेक्यानुभूति जागृत हो जाती है । चित्त का संकुचित 
ज्ञान समाप्त हो जाता है । स्वात्म संविद्‌ मे वहु विश्राम करने ज्गताहे। 
शाक्तोल्लास रूप एक विलक्षण बोध उद्बुद्ध हो जाता है । इसे ही चित्त सम्बोध 
करते है । वह शाक्तं वसग है । 

शाम्भव विसगं चित्त प्रलयात्मक होता हे । इस स्थिति मे सात क्रिया्ये 
होती है । १- स्वात्मसंविद्‌ मे भौन्मुखूय, २- जागतिक ॒वस्तुभों का संविद्‌- 
संघटू, ३- समस्त वस्तु सत्तात्मकं जगत्‌ का संविद्‌ शूप पारमाथिक सत्ता 
मे प्ररोह, ४-- चिन्मय बोध का उल्लास, ५-- पूर्णं आवेश के कारण चित्त के 
संकोच का क्षय गौर शिव मे विलय, ६-भाणव विसर्गम जा बहि्मृखता 
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वद्ध विष्यदपि यदौन्मुख्यं बहीरूपतया परिस्फुरणं, तेन संभाव्यमाना येयं 
मितता संकुचितज्ञानखूपता तस्या क्यः संभाव्यमानस्यापि संकोचस्याभावः, 
ततश्चित्तस्य प्रकर्षेण क्यः संकुचिततापासनेन पूर्णतावलम्बनेन च स्वात्म- 
संविन्मात्रतया परिस्फूरणं, तन्नामायमभेदप्रधान आनन्दात्मा पररः शेवो 
विसर्गं: । तदेवं पारमेश्वरी विसगंशक्तिरेव तथा तथा परिस्फ्‌रति,-इति 
नरषाक्तिशिवात्मना अस्यास्त्रेविध्यमक्तं, तेन॒ युक्तमुक्तं -यद्ि सर्गशक्तिः 
सर्वत्र वतत इति ॥२११-२१४॥ 


भत एव भगवताप्येवम॒क्तमित्याह्‌ 
तत्त्वरक्षाविधानेऽतो विसर्गत्रेधमच्यते । 
त इति यथोक्तन्यायात्‌ । तदेव शब्दद्वारेण अर्थद्रारेण च पठति 
हृत्पद्म को शमध्यस्थस्तयोः संघट्‌ इष्यते ।२१५॥। 


विसर्गोऽन्तः स च प्रोक्तश्िचत्त विश्रान्तिलक्षणः । 
द्वितीयः स विसर्गस्तु चित्तसंबोधलक्षणः ।।२१६।। 
एकोभूतं विभात्यत्र जगदेतच्चराचरम्‌ । 


होती है उसके विपरीत स्वात्मसंविदौन्मुख्य के कारण चित्त काचितिरूप में 

परिवर्तन भौर ७-- चित्त का सर्वथा प्रलय । यह्‌ चित्त प्रल्य नाम शाम्भव 
विसर्गं हे । यह सब पारमेश्वरी विसर्ग शक्त का प्रस्फार नर-शक्ति-शिवाह्मक 
ही होता हे । यही §इसका त्रैविध्य हे ॥ २११-२१४॥ 

भतः भगवदुक्ति का उल्लेख कर रहे है- 

उपयुक्त प्रतिपादन से यह्‌ सिद्ध है कि तत्त्वरक्षा के इस सन्दर्भ में विसर्ग 
को तरिविधता सभी स्वीकार करते ह। वही शब्द भौर अर्थं के माध्यम से यहां 
व्यक्त कर रहे है- 

बोध को भूमिहूदयदहै। वही मेदप्रधान, ाणव विसर्ग रूप बाह्य 
उल्लास मे विकस्वर होने के कारण कमल है । उसका कोष रागात्मकं मकरन्द 
रसामृतका भागार है । वहीं चिति भौर चेत्यका संघटु होता है । इसमे ज्ञान 
का संकाच स्वाभाविकिहो जाताहै गौर चित्त बाह्य उल्लसित मकरन्द रस 
को पने के लिये भ्रमर बन जाता हे । उसी मे चित्तविध्रान्तिहो जाती हे । 

श्रोत° -३१ 
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ग्राह्यग्राहकभेवो वे किचिदत्रेष्यते यदा ॥२१५७॥ 


तदासौ सकलः प्रोक्तो निष्कलः शिवयोगतः । 
ग्राह्यग्राहकविच्छित्तिसंपणेग्रहणात्मकः । २१८॥। 


तृतीयः स विसगेस्तु चित्तप्रल्यलक्षणः । 
एकीभावात्मकः सूक्ष्मो विज्ञानात्मात्मनिवृंतः ।\२१९॥ 


हत्‌ बोधभूः, तदेव बहिविकस्व रत्वात्पदयं, तस्य कोशमध्यं परा काष्ठा, 
तत्रस्थो योऽयं चितिचेत्यथोः संकुचितज्ञानात्मा संघट्टः, स एव चित्तवि- 
श्रान्तिनामा विसर्गयोः देवकश्ाक्तयोरन्तः तृतोयः प्रथमो वा माणवो विसगंः, 
प्रकर्वेण मेदप्रधानतयोक्तः । द्वितीयः शाक्तः पुनः स विसर्गश्चित्तसंबोधनामा, 
यतोऽत्र चराचरं म्राह्यग्राहकरूपमेतद्विचित्रावभासं जगदेकोभूतं विभाति 
स्वात्मसंविन्माव्ररूपतया परिस्फुरति, यतोऽसौ शाक्तो विसर्गो ग्राह्यग्राटक- 
भेदावभासे सकलो विश्वमयः प्रोक्तः, परनिःश्रेयसात्मश्रेयस्करस्वात्म- 
संविदेकोभावे पुननिष्कलो विक्ष्वोत्तीर्णो, येनायं भेदामेदप्रधानः। तृतीयः 
होवः पुनः स विसर्गः चित्तप्रल्यनामा, यतोऽयंग्राहकयोः संविन्मात्रल्ढया 
येयं विच्छित्तिः त्रोटः, तया सम्यक्‌ शुन्यादिनियतावच्छेदाभावात्पूर्णं 
यदुग्रहणं, तदात्मकः परप्रकाशरूप इत्यथः, अत एवैको भावात्मकः स्वात्म- 
संविन्मात्रावेलरूपः, अत॒ एव सृष्ष्मः-प्रमात्रेकरूपत्वात्परासंवेद्यः, भत एव 
संभाव्यमानस्यापि संकुचितज्ञानरूपस्याभावाद्विज्ञानात्मा पूर्णज्ञानस्वभावः, 
अत एव परस्य कस्यचिदपि आकाडक्षणीयस्या भावादात्मनिवृंतः स्वात्म- 
मात्रविश्रान्तः, भत एव चायमभेदप्रधानः । तदेवं पारमेहवरी 
कौलिक्यादिशब्दव्यपदेश्या विस्गंशषवितरेव तत्तदामश्षत्मिना स्फुरतीति 
तात्पर्यां; ।२१५-२१९॥ 


व: भवि का 

दसरा शाक्त विसर्गं है । इसे "चित्त संबोध' कहते हँ । इसमे ग्राह्य ग्राह्‌- 
कात्मक मेदभिन्न, चराचर मे व्यक्त, विचित्र अवभास होता हे भौर जगत्‌ 
स्वात्म संवित्‌ मेँ स्फुरित प्रतीत होता है। यह्‌ विद्वमय सकर विसर्गं हे । 
"चित्त संबोध' खूप परम श्रेयस्कर, निश्रेयस्‌-साधक, विद्वोत्तोर्णं निष्कल भेदा- 
भेद प्रधान विसर्गं हौ शाक्त विसर्ग हे । 


तृतीय विसगं शेव विसर्गं हे । इसे चित्त प्रलय! विसर्गं कहते हैँ । क्यों 
कि इसमें ग्राह्य ग्राहुकता की स्वात्मसंविद्‌ मे रूढि हो जाती हे । समस्त यन्त्रणा 
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न चैतदस्माभिः स्वोपज्ञमेवोक्तामत्याह्‌ 

निरूपितोऽयमर्थः श्रोसिद्धयोगीहवरोमते । 

तदेवा्थंदवारेण पठति 

सात्र कुण्डलिनी बोजं जोवभूता चिदात्मिका ।\२२०।। 

तज्जं ध्रवेच्छोन्मेषाख्यं त्रिकं वर्णास्ततः पुनः । 

सा पारमेश्वरी संविन्मात्रखूपा वि सर्गकश्क्तिरेव ग मकितनिखिल- 
विदवत्वात्‌ कुण्डलिनीशब्दन्यपदेश्या अनच्ककलाखूपा वाच्यवाचकान्मन्यत 
विश्वत्र अविद्यादेस्तत्कारणत्वे दू रापास्तत्वात्‌ बोजम्‌ता, तत्त्वेऽपि संविल्निष्ठ 


त्वात्सरवव्यवस्थितीनां जोवभृता, नहि संविदमन्तरेण {किचिदपि स्फ्‌रेदिति 
भावः । तदुक्तं तत्र 

या सा कुण्डलिनी साश्र जगद्योनिः प्रकोतिता । 

तुटिूपातु सा ज्ञेया जीवभूता जगत्यपि ॥। 

बोजरूपा समाख्याता चिद्रषापि प्रकोतिता । 





त गः ऋ क 


तन्त्र का त्रोटन हो जाता हे । परप्रका मे सार्वात्मय मौर एेकार्म्य का उदय 
हो जाता हे । स्वात्मसंविदावेशात्मक ूरणज्ञानस्वभाव अभेद प्रधान यह शाम्भव 
विसर्गं होता ह । निष्कषंतः कट्‌ सकते हँ कि कौलिकी आदि नामों से व्यपदिष्ट 
विसर्ग शक्ति हो विभिन्न परामर्शो मे प्रकाशमान टे ॥२१५-२१९॥ 

यह मेरा स्वोपन्ञ, सिद्धान्त नहीं अपितु आगम सर्माथत हे । यही कट्‌ 
रहे है मौर श्रो सिद्ध योगेक्ष्वरो करी उक्तया को ही अर्थतः भपने शाब्दो मे व्यक्त 
कर रहे है- 

वह्‌ कौलिकी शब्द व्यपदिष्ट पारमेषवरी विसगं शक्ति ही गर्भीकत 
निखिल विष्ष्वात्मिका कुण्डलिनी हे । अनच्कला खूपा हे । यह अविद्या ओौर 
अविद्या के कारणों के क्षय हो जाने के कारण बोजात्मिका होतो है । संविन्निष्ठ 
होने के नाते समग्र सजन की जीवभूता है, प्राण हे । 

वहू तत्तव जसे कुण्डलिनो कहते है, जगत्‌ को योनि है । तुटि स्पा गौर 
सवंप्राणत्रेरिका है । जीवभूता है, बौजमयी है बौर चिदूपिणौ भो है" 


9 =" ~ गं 
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हति । मात्रेह्यपपाठः- नह्यनेन कश्चिदप्यागमिकोऽर्थः संग्राह्यो वर्तते 
यदर्थोऽ्यमेतत्प्रयोगः, प्रत्युतासंगताथंत्वमसाधुशब्दत्वं च॒ प्रसज्यते,-इत्यलं 
बहुना । तदेवभूतायाश्च तस्याः सकाशादनुत्तरेच्छाज्ञानाष्यं परामर्शत्रयं 
जातं, ततश्च परामशेत्रयादुक्तवक्ष्यमाणनीत्या निखिलपरामर्धान्तरोदयः ¦ 
तदुक्तं तत्र 
'शवितश्रयसमृःडतिस्ततो बणंसमु्धवः ।' इति ॥२२०॥ 

एतदेव विभजति 

आ इत्यवर्णादित्यादियावद्वेसगिकी कला ।।२२१॥ 

ककारादिसकारान्ता विसगत्पिश्चभा स च । 


बहिश्चान्तश्च हूदये नादेऽथ परमे पदे ॥२२२॥ 
बिन्दुरात्मनि मूर्धान्त हृदयादचापको हि सः । 


एक 'इतिशब्दः' स्वरूपपरामर्शकः, भपरः प्रकारे, तेनानृत्तरादानन्दो 
यथा जातः एवमिच्छातः ईित्री उन्मेषादूनता यावत्ककारादिः सकारोज्न्ते 
यस्या एवोवधा हकारात्मा वेसगिकी कला जाता, निखिलमेव वर्णजात- 
मुदितमित्यर्थः । तदुक्तं तत्र 


इसी श्लोक में सात्र-मात्रके पाठभेद को चर्चाकरते हृएुभन्त में 
यह्‌ उद्धोष करते ह कि उपयु क्त गुणमयी शक्ति से अनुत्तर, इच्छा भौर ज्ञान 
रूप तीन परामर्शो की उत्पत्ति होती है । इसके पश्चात्‌ भन्य समस्त पराम- 
रशन्तरों का उदय भी होता है। कहा गया है--“शक्तित्रय के उदय होने पर 
ही समस्त वर्णो की भी उत्पत्ति हो जाती है।'' यही मनुत्तर, इच्छा भौर 
उन्मेष रूप 'भ' "इ ' भौर उ' वणं हं ।।२२०॥ 


इसी का विभाग कर रहे है 

अनुत्तर "भ' कार से जेसे “भा' उत्पन्न होता है, उसी प्रकार इ इच्छा 
ते ईदित्री शवित तथा उन्मेष (उ) से ऊनता शक्ति का उदय होताह। इसी 
प्रकार क'सेके कर .स' वर्णं तक वर्णों का उल्लास होता हे । यह्‌ वेसगिकी 
कलाका चमत्कार हे । हकारात्मिका इस कला से ही सारे वणं समुदाय का 
भाविर्भाव होता हे । कहा गया है- 
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'अकाराञ्जात आक्रार इकारादी इति स्मृतः । 

ऊक्षारश्च उकारात्स्थावकारार्च नपुंसकम्‌ ॥ 

एकार रेस्वरश्चेव मोकार मकार एव च) 

अकारश्च अनुस्वारः अः विसगं इति स्मृतः । ।' इति । 
तथा 

"ककारादिसकारान्ता दात्रिशत्ताः कलाः स्मृता. । ' इति । 
मकारान्तेति वक्तव्ये ककारादौत्यत प्रमृति व्यजञ्जनरूपत्वं कवर्गस्य च 
अकाराज्जनम दयोतयितुमुक्तम्‌ ` अकुहविसजनोयानां कण्ठः इत्यादिनोहया 
कवर्गहुकारविसजं नोयानामकारादवोत्पत्तिः । वे्सागिको कला ति सामान्ये 
नोकनेः परापरो हि विसर्ज॑नीयारमा विसर्गः कटाक्षितः । एतच्च सवं 
विमर्गादृल्यन्नं विसर्गं एव त तदामर्शात्मना प्रस्फुरित इत्यर्थः । स एव हि 
परप्रमात्रेकष्पोऽशेषविश्वक्राडोकारेण अनृत्त र्का राल्मत। प्रस्फुर र्नन्तबही- 
रूपतया नरशक्तिणिवात्मतामाभासयेत्‌ । तदुक्त तत्र 

"तदेवं बिन्वुरहिष्टो व्याप्नुबन्स जगस्स्थितः । 

अष्टात्ितकलाचेदादविन्दुमाला श्यवत्स्थिता ।। 
विभ्बुना कृमिता: सवं आदिमान्त्युताः स्मृताः \' इति । 





| अकार से "आकार "इकार से ईकार, ' उ्कारसे ॐ ऋसे ऋ'एसे 
ए-े तथा अ'सेभोसे ओ, अं तथा अः स्वर वणो कौ उत्पत्ति होती है । इसो 
तरह यह्‌ भो कहा गया है कि- 


"ककार ते "सकार तकं ३२ बत्तीस कलाय व्यञ्जन वणं हैं । श्लोक मे 
न्क से “म पर्यन्त कहने पर स्पशं वर्णं ही गृहीत होते है । कवर्गं की उत्पत्ति 
“अकुह विसर्जनीयार्ना कण्ठः' के अनुसार अकार ते ही होती है तथा हकार 
ओर विसर्गं भी अ से हौ उत्पन्न होते है । 

वैसशिको कला परापर रूपा होती है। यह सारा वर्णं विस्फार विसर्ग से 
ही उत्पन्न है भरात्‌ उन उन परामर्श शूपो म विसगं ही प्रस्फुरित होता है \ 
यही षर प्रमाता रूप से खमस्त विष्व को आत्म परिवेश मे धारित भौर उल्लसित 


करता है । अनुत्तर ही हकार स्प ते प्रस्फुरित होकर नर शक्तिशिवात्मकता 
का बाभासन करता दहै । 


~ - 


शव ग 
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भत एवाह 'श्चधा स चः हइति। चो हेतौ यतः स विसगं एक बिन्दुः 
विदिक्रियायां स्वतन्त्रः प्रमाता, बहीरूपतया हृदये नरतया-बहीरूपत्वेऽपि 
अन्तारूपतायामेव विश्रान्तेः; नादे शाक्तितया, अन्तारूपतया परमे पदे, 
द्वादशान्ते शिवतया प्रस्फ्‌ रन्पञ्चप्रकारः । भत एव शरीरेऽपि हृदयान्मू्धान्तं 
हत्कण्ठललाटशक्छ्यन्तद्वादशान्तेषु भर्थादवस्थितः । एवं पञ्चधात्वेऽपि भस्य 
वस्तुतस्त्रेरूप्य एव पर्यवसानम्‌,-इति न॒ पूर्वापरग्याहतत्वं किचिदाशद्ध- 
नीयम्‌ । नन्वेक एवासौ कथं हृदादौ वतते इत्याहू श्यापको हि स' इति ) 
यदुक्तं तत्र 

'बाह्यात्मा तु भवेदेको ह्यन्तरात्मा द्वितीयकः । 

तृतीयो हृदयात्मा तु नादात्मा तु चतु्थंकः । 

एवमेते महावीरे पञ्चमः परमात्मकः । 

बिष्वुः पश्चविधो देवि हष्कण्ठे तु ललाढके ।। 

नाप्तान्ते च तथा चान्ते बिन्दुस्ते नेव व्यापकः ।' इति । 

वहीं कहा गया है-- 

"इस प्रकार विन्दु हौ समस्त जगत्‌ में व्याप्त है, यह सिद्ध होता है । 
भडतीस कलात्मक यह्‌ 'विन्दुमाला' व्यवस्थित है । भादिमान्त सभी वर्णं इसे 
भाक्रान्त होते है । इसी आधार पर भूल लोक मेँ पञ्चधा स्थिति का उल्लेख है- 
(१) यह्‌ विसर्गं ही "विन्दु" भी है । विन्दु का अथं सव॑जञ प्रमाता होता है । यहो 
बाह्यौन्मुख्य में (२) नर' खूपसे हृदय में प्रतिष्ठित होता है । बाह्य उल्लास 
मे भी भन्तः अवस्थित "पर' रहता है । (३) नाद मे शक्ति' रूप से विराजमानं 
है । ४) परम पद मँ पर रूप से उल्लसित है ? (५) दादशान्त मे हिवरूपसे 
यही स्फुरित है । इसका नरशक्तिरिवात्मक वरैविध्य ही २११-२१४ श्लोकों मे 
वणित दहै । 

इसी तरह शरीर म भी यह हृदय से ऊरध्वद्ादशान्त पर्यन्त अर्थात्‌ 
१- हृदय, २-क्ण्ठ, ललाट, ४-- शक्यन्त मौर ५- दवादशान्त तक सर्वत्र 
उल्लसित है । इसमे भी पञ्चधात्व भ्रकल्पित है । ५ प्रकार का होने पर भी 
आणव, शाक्त गौर शाम्भव खूप त्रैविध्य ही मुख्य प्रकार हैँ । एक हो कर भो 
सर्वत्र होने को दुष्टिमे रख कर ही उसे ग्यापक कहा गया है । कहा गया है 
कि "बाह्यात्मकता मे वह॒ एक ही रहता है । अन्तः अवस्थित उसका दसरा 
रूप है । तीसरा हृदय मे, चौथा नाद खूप मेँ, ओर पांचवां परमात्म स्प त 
बहौ सर्वत्र अवस्थित है । इस प्रकार विन्दु पाँच प्रकारकाही वणित है । हृदय, 


क्क --- ---~ 








इलो ° २२२ ] त॒तीयमार््भिकम्‌ ४८७. 


तदेवमनुत्तरेव इयं पारमेश्वरी विसगंशक्तिहंका रपर्यन्तं स्थूलं रूपमा- 
भास्य पुनरपि स्वस्वशूपाप्रच्यावादनुत्तरे स्वात्मन्येव विश्राम्यति, यदवद्यो- 
तनाय प्रव्याहूतारोषविक्षवः प्रमात्रेकरूपः परमन्त्रवोर्यात्मा भयमहंपरामर्शः 
प्रकाशस्यात्मविश्नान्तिरहंभावो हि कीतितः ।' अजड प्र०सि० २२ 
इत्यादिस्वं शास्त्रेषु उद्घोष्यते, तदेव च परं तत्त्वं मातृकायाः , यदभिप्रायेणेव 
न विद्या मात्रकापरा ।' (स्व. १११. १९७ श्लो.) 
इत्याद्याम्नातम्‌ । एवं परिज्ञानवतामेव च इथं योगिनां भुक्तिमुक्तिलक्षणां 
सिद्धि यच्छेत्‌, अन्यथा पुनः तत्तद्राचकानुवेधद्वारेण हर्षशोकादिरूपतामा- 
दधाना बन्धकारिण्येव पशूनाम्‌,-इति भुक्तिमुक्तिलक्षणफलायोगात्‌ 
निष्फलेव भवेदिति पिण्डार्थः । तदुक्तम्‌ 
"सेयं क्रियात्मिका शक्तिः शिवस्य पशुवतिनी । 
बर्धयिश्रौ स्वमागंस्या ज्ञाता सिद्धचुपपादिका ।।' 
( स्यन्द. ४। १८ ) इति ॥२२२॥ 


कण्ठ, ललाट, नासाग्र गौर दादशान्त मे एकसाथ रहने के कारण वह्‌ व्यापक 
तत्त्व भी है ।' 

इस तरह यह्‌ पारमेश्वरी विसगं शक्ति भी अनुत्तर खूपा हौ सिद्ध होती है । 
यह "हकार पर्यन्त स्थूरुता का भामासन करती है भौर अपने "स्व रूप से च्युत 
भी नहीं होती । पुनः अनुत्तर हौ विश्रान्त होती है। इसी रहस्य का भव- 
द्योतन प्रत्याहार विधानसे भो होता है। समस्त प्रपञ्च को प्रस्याहृत कर 
पवरमप्रमाता मौर मन्त्रवोर्यात्मा अहं परामशं सर्वत्र उल्लसित है। कहा 
गया है- 

““प्रकादा को आत्मविश्रान्ति ही अहं माव है| 

इत्यादि पां मे सभी शास्त्रों मे वागत यह्‌ मान्य सिद्धान्त है । बही 
मातृका का परमत्व दै । इसी अभिप्राय से कहा गया हं कि - 

' ~ -““ "मातृका से उक्कृष्ट कोई विद्या नहीं है ।' स्व ०११।१९७ 

इस प्रकार के परिनिष्ठित ज्ञानवान्‌ योगिवर्या को यह्‌ भुक्ति गौर मुक्ति 
दोनो प्रकार की सिद्धि प्रदान करती है। इसके विपरीत हषं शोकादि व्यञ्जक 
शब्दों के चक्कर मे पडे पशुजनों को बन्धन में भो डालने मे संकोच नहीं 
करती । चनह न भुक्ति मिल पातीहै भौर न मुक्ति। “शिव की यह्‌ 
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न केवलमेवमस्या एव संभवेत्‌, यावन्मननत्राणधर्माणां मन्त्राणाम- 
पीत्याह्‌ 


आदिमान्त्यविहीनास्तु मन्त्राः स्युः शरदश्चवत्‌ ।।२२३।। 


तु शब्दश्चार्थे, आदिमोऽनुत्तरः, अन्त्यो हकारः, तेन मन्त्रा अपि अहंपरा- 
मरारूपाभ्यामादिमान्त्याभ्यां विहीनाः तद्रपत्वेनापरिज्ञायमानाः, शरदश्रवत्‌ 
स्युः, अकिचित्करा एतरेत्य्थं: । तदुक्तं तत्र 


आदिमान्त्यविहीनास्तु मूलयोनिमजानतः। 

नते सिद्धिकरा मन्त्रा निष्फलाः शरदश्रवत्‌ । 
खपुष्प निष्फलं यद्च्छशकस्य विषाणकम्‌ । 
वन्ध्यायाः प्रसवो देवि क्लीबस्य द्रवमेव च ॥ 
अग्निभरुक्ता यदा विप्रास्तदा एते तु निष्फलाः । 
आदिमान्त्यविहीनानि मन्त्राणि च तथेव च ॥ 
निष्फलानि भवन्त्येवं पिबतो मृगतृष्णिकाम्‌ !' इति । 


अन्यथा पुनरहुंपरामर्शात्मकप रमन्त्रवीर्यात्मत्वेन परिज्ञायमानाः 
तत्तस्स्वकार्यकारिण एव भवेयुरिति तात्पर्यार्थः, यद्वक्ष्यति 
एतद्रपपरामशंमज्त्रिममनाविलम्‌ । 
अहमिष्याहरेषेव प्रकाशस्य प्रकाशता । 


क्रियात्मिका | शक्ति पशुभो के बन्धन कामी कारण बनती है । अपने रहस्यात्मक 
रूप मे ज्ञात होने पर वही साधको को सिद्धि की उच्पदायित्री भो होती है।'” 
स्पन्दकारिका के ४।१८ ऽलोक मे भी यही तथ्य प्रतिपादित है ॥२२१-२२२॥ 


केवल यही एसी नहीं होती । मन्त्र भीपेसेहोहो जतेदहै- 

आदिम अनृत्तर वर्णं को कहते हैँ । अन्त्य वर्णं हु कारदहै। ये दोनो 
भहपरामर्णाह्मक है । इन दोनों से रहित ओर इनकी रहस्यात्मकता के न होने 
पर कोई भी मन्त्र साधकके ल्थिव्यर्थहोजाताहै। जेसे शरद्का बादल । 
हे तो पर बरसने में भसमथं । वहीं कहा गया हे- 


^“ठेते मन्त्र जो बहुं परामशं रहित हँ या मृलकारणज्ञान शुन्य है, साधक 
के लिये सिद्धि प्रद नहीं होते। वे शरद्‌ कालीन बादल को तरहू देखने मात्र के 
लिये होते है । जेते काश कुसुम, शश्बु ङ्ग, बन्ध्या पुत्र, नपुंसक शुक्रपात भौर 
याग विहीन ब्राह्मण निष्फल होते है, उसी तरह भादिमान्त्य विहीन मन्व भी 
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एतद्रीयं हि स्वेषां मन्त्राणां हूदयात्मकम्‌ । 
विनानेन जडास्ते स्युर्जीवा इव विना हवा ॥। 
अकृच्रिमेतदधृदयारूढो यत्कि चदाचरेत्‌ । 
प्राण्याह्ा विभरशेद्वापि स सर्वोऽस्य जपो मतः ॥' 
(४।१९२-१९४) इति ॥२२३॥ 
अत एव च एतत्परिज्ानमेव गुरोमंख्यं लक्षणम्‌, इत्याह 


गुरोलंक्षणमेतावदादिमान्त्यं च वेदयेत्‌ \ 
पुज्यः सोऽहमिव ज्ञानी भैरवो देवताटमकः ।१२२४॥। 


अत एव ज्ञानित्वादियोगात्‌ ्योतनस्वभावो, विडवनिर्भ रोऽहुमिव सर्वेषां 
युज्य इति भगवदुक्तिः । यदुक्तं तत्र 


आदि चैव तथा चान्त्यमाचार्यो यस्तु विन्दति । 
स भवेद्योगिसंघस्य पृज्यः पूज्यतरो भवे॥ 
अच्छिद्रं तस्य कुवन्ति कुर्वन्ति च अनुग्रहम्‌ । 
वरं तस्य प्रयच्छन्ति पुत्रवत्पालयन्ति च ॥ 


निष्फल होते ह । इनके जप मृगतृष्णाके जल को तरह्‌ व्यथं होते हैँ |" इत्यादि । 
अर्थात्‌ इसके विपरीत अहंपरामर्शंक मन्त्र सभी लक्षयों कौ पूति करने मँ समर्थं 
है । इ्सी तथ्य का प्रतिपादन आद्धिक ४ के १९२-१९४ इलोको मे किया गया 
है ॥२२३॥। 

इसोलिये इस अहं परामर्श -रहस्य-विज्ञान का वेत्ता हो गुद होता है । 
"बह परामर्शं रहस्य विज्ञः गुरः" इसो लक्षण को स्पष्ट कर रहे है- 

गुर्का इतना हो पर्याप्त लक्षण है कि, जो अनुत्तर से लेकर क्षान्त 
वर्णो का रहध्य उद्धाटित करने में सर्वथा सक्षम ह्‌। । वह्‌ उसो तरह पूज्य है, 
जैसा पूज्य सवंभावनिर्भर भगवान्‌ महेश्वर। वहौ अहन्ता का प्रतोक 
है । वह्‌ स्वयं यातन स्वभाव परभेर है। सिद योगोश्चवरी मते मान्य 
ह कि-- 

“आदि ओर अन्तको जा आचार्यं जानतादै, कह योगिवर्य मे श्रेष्ठ 
भौर पूज्य है, संसार के लिये पूज्यतर है । ठेषा आचार्यं अपने शिष्यो का कल्याण 
करता है भोर उनके ऊपर भनुग्रहु' करता है । उसे म ज्गंलमय वरदान देता है । 
पुत्रवत्‌ उन्हें वास्सल्य प्रदान करता है । भगवान्‌ शंकर कहते हँ कि हे देवि ! बहु 
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पूज्यः सर्वत्र जायेत अहं देवि यथा तव । 

स ज्ञानी वं वरारोहे स भवेत्साधकोत्तमः॥ 

सर्वेषामुत्तमः प्रोक्तो दवज्ञः सवंसिद्धिदः । 

स॒ यतिः पण्डितिश्चेव भेरवेश. प्रकीतितः' इति ॥२२४॥ 
अत एव च एवंविधो गुखनं केवलं स्वभावत एव परिस्फुरत्परशक्ति- 

वीर्याह्मनो मन्त्रानेव वेत्ति यावत्‌ यत्किचन लौकिकमपि इलोकादि, शत्याह्‌ 

इलोकगाथादि र्याकचिदादिमान्त्ययुतं ततः । 
तस्माद्विदंस्तथा स्वं समन्त्रत्वेनेव प्यति ।। २२५ ॥ 

स॒ खल गुरः, तस्मात्‌ निरतिशयज्ञानयोगात्‌, सवं य्किचिन बाह्य 

इलोकादि, तथा महुप रामशंरूपत्वेन परामृशन्मन्त्रत्वेनैव 

'मननं सर्ववेत्तत्वं त्राणं संसायनुग्रहः ।' 
इत्येवं -कार्यकारितया साक्षास्करोति, यतस्तदपि भादिमान्त्ययुतमहंपरामर्श- 
रूपमेवेत्यर्थः। नहि प्रकाशात्मपरप्रमातृ रूपतामन्तरेण किंचिदपि स्फुरदिति 
भावः । तदुक्तं तत्र 
मेरे समान पूज्य हो जाताहै। वहो ज्ञानवान्‌ दै। वहो साधको में श्रेष्ठ है । 
वहु सबसे उत्कृष्ट है । वह्‌ देव रूप प्रारन्ध का ज्ञाता अर्थात्‌ त्रिकालन्ञ हो जाता 
है । इष्ट सिद्धि देने मे समं होता हे । वही यति हे, वही पण्डित भौर भेरव 
समान अधिकार सम्पन्न हो जाता है ।' इस तरह यह सिद्ध हे कि बहंपरामर्ं 
रहस्य विज्ञानवेत्ता ही परमगुङ है ॥ २२४ ॥ 

ठेसे गुरु न केवल मन्तरवोर्यात्म बोध सम्पन्न होते है । अपितु लोकिक 
ठेद्वर्यं भरी गाथां का रहस्य भेदन कर कालान्तराल में पैठ कर इसी 
अहूमात्मक परामश के द्वारा सज कृछ जान लेते है । यहो कह रहेर्है- 

ठेसे गुड भआदिमान्त्य निरतिशय ज्ञान कै द्वारा समस्त बाह्य उल्लास 
घटित घटनारगो को भी परामृष्ट कर कते ह गौर मन््ररष्टा हो जते ह। 
कहा जाता है कि-- 

“मनन ही सर्वज्ञता है । जागतिकता से यह्‌ रक्षण भी करता है मौर 
अनुग्रह्‌ रूप है ।'' इसके अनुसार वह्‌ भूत भौर भविष्यत्‌ का साक्षात्कार करने में 
समर्थं हो जाता है । क्योकि यह जगत्‌ भी भदिमान्स्य वर्णो के अतिरिक्त कृ 
नहीं है । परप्रमाता रूप प्रकाश के अतिरिक्त कुछ भी यहा स्फुरित नहीं होता । 
वही कहा गया है- 
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'श्लोकगाथा तथा वत्तं गीतकं वचनं तथा । 
स्तुतिर्वे दण्डकं चेव आदिमान्त्यधुता यदा 
तेऽपि मन्त्रा भवन्त्येव {कि पुनस्तवग्रहस्य तु । इति ॥२२५॥ 
विसर्गशक्तिरेव च हयान्विष्वस्फारः,-इति न केवलमस्मन्नयसहोदरेषु 
शास्त्रेषु भगवता उक्तं यावदितो बाह्येष्वपि, इत्याह्‌ 


विसगंशक्तिविह्वस्य कारणं च निरूपिता । 

ठेतरेयाख्यवेदान्ते परमेेन विस्तरात्‌ ।। २२६ ५ 

परमेशेनेति गृहीतेतरीयकमुनिभूमिकेन, विस्तरादिति निखिरस्यास्य हि 
ग्रन्थस्य एतदेव प्राधान्यादभिधेयमिति भावः ॥ २२६ ॥ 

तदेव अ्थद्रारेण संवादयति 

यल्लोहित तदग्नियं्वीयं सूर्येनदुविग्रहुम्‌ । 

अ इति ब्रह्म परमं तत्संघट्टोदयात्मकम्‌ ।॥ २२७ ।। 

लोहितं प्रकाशेकात्मकस्वात्‌ दीप्तं यदनुत्तरं धाम तदेव प्रमात्रेकरूपलत्वा- 
दग्निः, यच्चास्य वीयं ज्ञानक्रियास्मा शाक्तः स्फारः तदेव प्रमाणप्रमेयादिषूपतया 


“ेश्व्यमयी गाथाये, सारी घटनारये, सारे गाये हृए राग भौर भोप- 
देशिक वचन भौर स्तुतियां तथा स्मृतियां भादि उसे प्रत्यक्ष हो जाती है। 
क्योकि यह सब आदिमान्त्य रहस्य परिवेशे ही होती है। वे भो मनन न 
मन्त्रवत्‌ परिदक््य हो जाती हँ मौर ग्राह्य हो जाती है । मनन के बल पर गख 
विष्व द्रष्टा हो जाता है ॥ २२५ ॥ 

समस्त विक्ष्व का इतना प्रसार विसर्गं शक्ति का भी चमत्कार है । यह्‌ 
यह्‌ तथ्य केवल आगमिक मिली जुरी विचारधारा के शास्त्र ही नहीं कहते 
है, अपितु अन्यत्र भी यह्‌ मत व्यक्त है । यही कद्‌ रहे है- 

विसर्गं शक्ति ही विक्ष्व की कारण रूप से निरूपित है । एेतरेय नामक 
आरण्यक म एेतरेय मुनिरूप धारण करने वाजे परमेश्वर ने विस्तारपूर्वक उक्त 
रहस्य का उदृघाटन किया है ॥ २२६ ॥ 

उसी सन्दभं का भावार्थं कट्‌ रहे है-- 


जो लोहित रंग ते प्रकाशमान है तथा दीप्त अनुत्तर धाम है, वहं अग्नि 
है । वह्‌ प्रमाता रूप दै । उसका ज्ञान क्रियास्मक शाक्त स्फार है, बहु 
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स्ेन्दुविग्रहम्‌, इत्येवरूपयोस्तयोः-लोहितवीर्ययोः, यः संघः एेकात्म्यं, तस्य 

उदयः उततमेवानस्तमितत्वेन प्रस्फुरटूपत्वं, तत्स्वभावमिदम्‌ अकारहका रात्मक- 
परं ब्रह्मोच्यते, यतोऽयम्‌ महम्‌ इति परगप्रमात्रेकखूपः 


रः परामशं उदियात्‌, यन्माहात्म्या्निखिलोऽयं वाच्यवाचकात्मा सृष्टयवभासः 
स्यात्‌ । यद्गीतम्‌ 


भक्षरं ब्रह्म परमं स्वभावोऽध्यात्ममुच्यते । 

भूतभावोडूवकरो विसगंः कमंसंज्ञितः ॥ गौ. अ. ८ श्लो. ३ 
इति । एतदेव स्वरूपं प्राग्वितत्योक्तं, न पुनरिहायस्तम्‌ । चर्थक्रमे च यल्लोदितं 
परक्वान्नरसरूपमार्तवं तदग्निस्तत्परिपाकोऽन्नं, यद्रा सर्वस्य आतंवस्य यच्च 
वीर्यम्‌ आनन्दफलं षष्ठग्रहुपयिं 

'तद्यदेतद्रेतस्तदेतत्सरवेभ्योऽङ्कम्यस्तेजः 

संभ पात्मन्येवात्मानं विभर्ति" एे० उ० अ० २ खण्ड १।१ 
इत्यादितत्रत्योक्त्या तेजोमयत्वादाप्यायकत्वाच्च सूर्याचन्द्ररूपम्‌, मत॒ एव 
धामत्रयात्मकत्वादेतदु मयमपि कुण्डगोलकादिश्दब्यपदेश्यं परं पावनं, येनास्य 


भरमाण प्रमेयात्मक सूर्यं भौर सोम है । वही वीर्यं है। इन दोनों अर्थात्‌ लोहित 
भौर वीर्यं शक्तियों के संद की दशा मे जिस शाश्वत उदित तत्व का प्र स्फुरण 
होता है, वही 'अ'कार ओर (हुकारात्मकर शिवशक्ति सामरध्य वाला परब्रह्म 
है । अहं रूप परप्रमाता के परामर्शं का ही यहु उदप ह । उपो कौ मर्ता सवाच्य 
वाचक रूप सृष्टि का अवभास होता है । गीता मेँ भगवान्‌ श्रोकृऽ्ण कहते ई-- 

अक्षर ही परम ब्रह्म ह । उसका 'स्व'भाव हौ अध्यात्म है। भूत भाव 
का उद्धव करने वाला विसर्ग कर्मसंज्ञक है । गी०८।३ ।" 

लोक व्यवहार म भी भार्तवरूप लोहितवर्णं रज ही अग्नि माना जाता 
है । वीयं सूर्यं सोमात्मक माना जाता है। इन दोनोंकेअग्निके साथ संघट्‌ 
होने पर डिम्भ भौर गर्भश्रूण तथा शिशु का जन्म होता है । 

योग चर्या मे पक्वान्नरसरूप आर्तव अग्नि गौर अन्न के मिश्रण से 
भानन्द का परिणाम भूत शुक्र सम्भूत होता है । शुक्र सवंदा- 


“जो यह वोयं है-यह्‌ सभी ङ्ख मेँ तेज बनकर विद्यमान रहना है । 
यह्‌ स्वयं में सम्यक्‌ स्थित रहते हुए स्वात्म काही भरण पोषण करता है ।' 
इस एेतरेय उपनिषद्‌ अ* २ खण्ड १।१ की उक्ति के अनुसार तेज प्रदान करता 
है गोर अवयवों का आप्यायन कर उन्हं पुष्ट बनाता दहै। इसो लिये इते 
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००००, ७०००० त्च {थ ® श विति सगमात्‌ | | 


हुत्यादिवक्ष्यमाणनीत्या परमोपादेयत्वमुक्तम्‌, तत्संघट्रादेव च नित्योदितं षरं 
ब्रह्मापि नियते देहादौ गृहीताहं भावं भवेत्‌, येनायं ज्ञोपुनपुंसकषूपादिः सर्गः, 
यदुक्तं तत्र 
घदेतस्स्त्रियां लोहितं भवत्यग्नेस्तद्रपं तस्मात्तस्मान्न 
बौभत्सेत, अथ यदेतत्पुरुषे रेतो भवत्यादित्यस्य तद्रूपं 
तस्मात्तस्माल्न बीभत्सेत ।' (एे° उ ०) इति । 
तथा 
अ: इति ब्रह्य, तत्रागतमहमिति ।' (ए० उ ०) इति ॥ २२७ ॥ 
भतश्च अस्यैव विश्वं वेभवमित्याह्‌ 


तस्यापि च परं वीयं पश्चभूतकलात्मकम्‌ । 
भोग्यत्वेनान्चरूपं च शब्दस्पशे रसात्मकम्‌ ।। २२८ ॥ 


यदेतत्पश्चानां पृथिव्यादोनां भूतानामंश्चाश्पं शब्दादिविषयपञ्चकं, 
तत्‌ तथोक्तरूपस्य परब्रह्मणः परं वीर्यम 








स्यं सोमात्मक मानते हँ । इस तरह्‌ तीन तेजो का चमत्कार प्रतिफलित होता 
है । योनि ओर बीज रूप होने से यह्‌ परम पवित्र माना जाता है । भाद्िक 
२९।के २५ वे श्लोक मे भी इस तथ्य को चर्चाकी गयी है ओौर इसे परम उपादेय 
माना गया है। इन्हीं के परस्पर संघट से नित्योदित परब्रह्म भी नियतदेह मे 
ही भहंभाव धारण करने मेँ प्रवृत्त होता है । इसी से स्त्रो पुरुष क्लीब आदि 
सृष्टि की रचना होती है । कहा गया है- 


““स्त्रीमे जो आर्तव है, वही अग्नि है । उसमे घृणा नहीं होनी चाहिये । 
पुरुष मे जो शुक्र है-- वह्‌ भादित्य है । उसमे भी घृणा का कोई कारण नहीं ।'' 
तथा “ अः" हो ब्रह्य है। तत्रागतपरु इस विग्रह के भनुसार "महम्‌ हप 
निष्पन्न होता है । एे° उ०।” इत्यादि में भी महं परामर्शं को महत्ता का पर 
विमर्श किया गया है । २२७॥ 

यह्‌ विष्व वेभव इसका ही है- यही कह रहे है 

उसी का यह्‌ एक अनोखा वीर्यरूप प्रकाश पांच महाभृतो मे व्यक्त है । 
उनसे भी पाँच तन्माच्राभों का यह्‌ शाक्त प्रसार भोग्य रूप से व्यक्त है। यह्‌ 
मोक्ता नहीं । यह्‌ अन्न है--अन्नाद नहीं । यह्‌ समस्त विव का एेष्वर्यं उसी 
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'शक्तयोऽस्य जगत्कृत्स्नं ०५०१० 
इत्याद्युक्त्या विदववेभवात्मना परां कोटि प्राप्तः शाक्तः स्फार इत्यर्थः । ननु 
्ब्दादि यद्चेतस्फार एव तदस्य भोक्त्रेकरूपत्वात्‌ तदपि तथेव किं न स्यात्‌ ? 
इत्याश ङ्योक्तं "भोग्यत्वेन' इति, न तु भोक्तृत्वेन, अन्नरूपमिति न पुनरल्नाद- 
रूपम्‌ । चर्याक्रमे च--कोहितवीर्यसंघटादस्येव पाञ्चभोतिकशरीरादिपरिग्रहः 
इति । एतच्च तत्रेव 
"यो ह वात्मानं पञ्चविधमुक्तं वेद यस्मा- 
दिदं सर्वमुत्तिष्ठति स संप्रतिवित्पृथिवी 
वायुराकाश आपो ज्योतींषि ।' (ए उ) 
इत्यादयुक्रम्य 
'तल्माद्योऽन्नं च अन्नादं च वेद अहमस्मिन्लन्नादौ जायते (?) 
भवत्यस्य अन्नमापश्च पृथिवी चान्नम्‌ ।' (ए० उ०) 
इत्यादि बहुक्तम्‌ ॥ २२८ ॥ 
ननु शब्दादयोऽस्यैव स्फारः” इत्यत्र कि प्रमाणम्‌ ! इत्याशङ्का 


शब्दोऽपि मधुरो यस्माद्रोर्योपचयकारकः । 
तद्धि वीयं परं शुद्धं विसिसुक्तात्मकं मतम्‌ ।। २२९ ॥। 


परब्रह्म का परवीयं है। क्योकि कहा जाताहै कि “सारा संसार उसको 
शक्तियों का ही स्फार हे ।" लोहित रज भौर वीर्यं के मिश्रणसे सृष्टि शरोर 
का परिग्रह चर्याक्रम में स्वतः सिद्ध ह्‌ । 


ठेतरेय उपनिषद मे कहा गया है किं, “जो पांच प्रकारक आत्मा को 
जानता हे, जहां से यह सब उठता है, यह प॒थ्वी, वायु, आकाश भाप भोर अग्नि ` 
तथा यहाँ से लेकर “जो अन्न हे, जो अन्नाद ह इनको जो भाचायं जानता हे, 
वही उत्तम हौ । वह अन्नाद रूप बोधब्रह्य पुनः अन्नाद से अन्न बनता है । इस 
तरहू यह पृथ्वी भी अन्न होती है" यह सब उसी अहमात्मक पखब्रह्म का 
व्यक्त प्रकाश मात्र है ॥ २२८ ॥ 


शब्द आदि भी इसके हो स्फार ह--इसमे क्या प्रमाण हं ? इसीका 
स्पष्टीकरण कर रहे ह-- 
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शब्द इति शब्दादयः पञ्चापि हृद्याः सन्तो, यस्मात्परब्रह्मात्मनो वोरय॑स्य 
उपचयहेतवः, तदबहितचेतसां क्षगित्येव परसंविदुल्लासः स्यात्‌ इत्यर्थं । 
यदुक्तम्‌ 
"गीतादि विषयास्वादासमसोौख्यकतात्मनः । 
यो गिनस्तन्मयत्वेन मनोरूढेस्तदात्मता ॥' वि. भ. ७३ श्लो. इति । 
अनेनैवाभिप्रायेण श्रप्रशस्तिभूतिपादेरपि 
ये ये भावा ह्ादिन इह दृश्याः सुमगसुन्दराकृतयः । 
तेषामनुभवकाले स्वस्थितिपरिपोषणं सतामर्चा ।।' 
इत्याद्युक्तम्‌ । एवं यदि एषां परत्रह्यरूपत्वं न स्यात्‌ तत्तदवहितचेतसा कथं 
नाम तद्रिकासो भवेदिति भावः । नन्वेवंविधं तत्परं ब्रह्म कि शान्तं कि वा 
चित्रम्‌ ? इत्याश ङ्याह-तद्ीत्यादि । दिशब्द आश ्ानिवृत्य्थः, विपिसृक्षा- 
त्मकमिति निमित्ात्मकत्वेन सदैव तत्तद्विश्ववेचित्योल्लासस्वभावमेवेत्यथं: । 
मतमिति सर्वेषां, न पुनरत्र कश्चिदपि विमति कतुशक्नुयादित्यारायः २२९ 


ये शब्द रूप रस गन्ध भौर स्प भी हृद्य ओर आकर्षक होते है । इस 
प्रकार ये ब्रह्मात्मक वीर्यकी वृद्धि ही करते ह । इनमे सजग रममाण साधक 
को अविलम्ब परसंविद्‌ उल्लास की अनुभूति होतो है । कहा गया है-- 


गीतादि विषयों मे सामरस्यानुभूति संवलित सहृदय साधकं को तन्म- 
यता ओर मनोरूढि से तादात्म्य भाव जागृत हो जाता है ।'” [ वि° भे० ७२] 
श्री प्रशस्ति भूतिपादने भो इसी आशय से कहा हैकि“जोजो आह्लाद 
जनक, मनोहर आकृतियां यहां परिदृक्यमान होती है, उनके भनुभव के समय 
छ्वात्मस्थिति का परिपोषण पूजा की तरह हौ तृपि-वर्धक होता है ।" इससे 
यह सिद्ध है कि मनोहुरताके मूल म परब्रह्म की मनोज्ञता मलतः 
प्रोन्मिषित्त है । 


यह्‌ ध्यान देने को बात टै कि यह्‌ परब्रह्ममयता का आकर्षण 
एक प्रकार का उसका वोर्यं है, तेज है । ब्रह्म परम शुद्ध है । सृष्टि के सर्जन को 
आकांक्षा का प्रतीक है । वहू सबके द्वारा मान्य है। इसमे कोई या किसी को 
विप्रतिपत्ति भो क्या हो सकती है ? ॥ २२९ ॥ 
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एवमप्यस्य किं विष्वोत्तीणं रूपमुत विश्वमयम्‌ ? इत्याशङ्धभुयाह्‌ 
तद्‌ बलं च तदोजश्च ते प्राणाः सा च कान्तता । 
तदेव तत्त द्रूषतया प्रस्फुरतोव्यर्थः । यदुक्तं तत्र 
'स एषोऽसुः स एव प्राणः स एष भतिश्च, । (ए° उ ०) इति, 


तथा 
स एष मृ्थुश्चवामृतं च' । (ठै उ ० ) इति, 
तथा 
“एष ब्रह्मेष इन्द्र एष प्रजापतिः' । (एे° उ ० ) इति । 
गीतं च 


तद्रीयं सबेवीर्याणां तद्र बलवतां बलम्‌ । 
तदोजश्चौजसां सवं शाश्वतं हयचर ध्रवम्‌ ।\' इति । 


विक्ष्वरूपतया चास्य स्फुरणे प्रक्रियाबन्धं दर्शायति 


तस्माद्रीयस्प्रजास्ताश्च वीयं कर्म॑सु कथ्यते ॥ २३० ॥ 


प्रश्न है कि एेसी स्थिति मे इसका विष्वोत्तीणं रूप मान्य है या विश्वमय 
हप ? इसका उत्तर दे रहे है-- 
वहु परब्रह्म बल, भोज, प्राण भौर कान्ति सभी श्पों में प्रस्फुरित हो 
हादहै।एे० उन्म कहागयार्है- 
“वही यह प्राण है । वही भसुखूप बल हे । वही यह्‌ सारा उल्लसित 
एेश्वरयं भी हे ।" तथा “वही मृत्यु भीहे भौर भमृत भी है।' गीताम कहा 
गया ह -- 


वही सभो पराक्रमो का पराक्रम है। समस्त बल्वानों का बल है। 
सभी भोजो का वह्‌ भोज है । वहो सब कुछ है । वहौ अचल है ओर वहो ध्रुव 
है । विश्व रूप में प्रस्फुरित प्रक्रिया के सम्बन्ध मे भागे कहते है- 

उसीके अग्नि, सूर्यं भोर सोमात्मक संघट से प्रजाये उत्पन्न होती ह । 
ये प्रजार्ये उसो के कारण यज्ञादि यजन करती हैँ । वह--पज्ञादिक कर्मं प्रवाह 
वृष्टिमे कारण बनता है। वही अपनी वीर्यसत्ता से ओषधियों मे उल्लसित 
होता दै । इस विसर्ग के कारण चाहे वहु वीयं-विसर्ग हो या प्रजाविसर्ग हो, 
इस रूप मे उसको विद्वात्मकता स्वयं सिद्ध है । ° उ* में कहा गया है- 


# ऋ 





व न कक व क त ~ जनक कक जका 
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यज्ञादिकेषु तदवृष्टौ सोषधोष्वथ ताः पुनः । 
बीयें तच्च प्रजास्वेवं विसगें विहवरूपता ।॥ २३१ ॥ 


प्रजा इति ्लीपुमादिषूपाः, ताश्च प्रजा यज्ञादिकेषु कर्म॑सु, वीर्यं कारणं 
कथ्यते इति संबन्धः । एवमृत्तरत्रापि योज्यम्‌ । तदिति यज्ञादिकं कमं, ओषधौ- 
ष्वन्नादिरूपासु, वीर्य इति शुक्रशोणितात्मनि । एवं परब्रह्मण एवाजवञ्जवी- 
भावेन तत्तद्रूपतया विक्ष्वकारणत्वम्‌, €ति तस्येव एतद्विश्वं ख्पमिस्थुक्तम्‌ । एवं 
विसर्गेऽपि विश््वरूपतेति । यदुक्तं तत्र 
"अथातो रेतसः सृष्टिः प्रजापतेरेव रेतो देवा, देवानां 
रेतो वषं" वषस्य रेत ओषधयः, ओषधीनां रेतो 
अश्नमन्नस्य रेतो रेतः, रेतसो रेतः प्रजाः । (० उ ०) इति । 
तथान्यत्रापि 
अग्नौ प्रास्ताहतिः सम्यगादित्यमुपतिष्ठते । 
आदित्याज्जायते वष्टिवंष्टेरन्नं ततः प्रजाः ॥।' (म. स्म. ३।७७) 
इति । गीतं च 
'अघ्नाद्‌ भवन्ति भूतानि पजंन्यादन्नसंभवः । 
यज्ञाव भवति पन्यो यज्ञः कमसमुद्भ वः ।।' (गी. ३ भ. १४ श्लो. 
इति ॥ २३१ ॥ 





“अथ इस रेतस्‌ से ही सृष्टि का उपक्रम हुभा । प्रजापति के वीर्यंहो 
ये देव है । देवों का रेतस्‌ वर्षा मे व्यक्त है। वर्षा का रेतस्‌ भोषधियां हैं। 
भओषधियों का भन्न है भोर भन्न का रेतस्‌ तो वीर्यं ही है । इस वीयं का रेतस्‌ 
रूप यह्‌ प्रजासुष्टि का शाश्वत प्रवाह बहु रहा है ।' मनु स्मृति ३।७६ में कहा 
गयार्है- । 

“अग्नि मे दी हुई आहूतियां आदित्य को प्राप्त होती हैँ । भादित्य से वृष्टि 
होती है । वृष्टि से अन्न ओर उससे प्रजा की सृष्टि होती है ।' गीता (३।१४) 
कहती है कि-- 

“अन्त से प्राणी उत्पन्न होते है । पर्जन्य से भन्न होते है। यज्ञ से 
पर्जन्य ( बादल ) उत्पन्न होते हैँ भौर यज्ञ कर्मं से समुद्भूत होते है ।' इन 
उदाहरणों से परब्रह्म की वीर्यसत्ता से ही विक्व की उत्पत्ति सिद्ध को गयो है, 
साथ हो यह भी कहा गया है कि ब्रह्म वि्वमय ह ॥ २३०-२३१ ॥ 

श्रात०--२३२ 
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तदेवं विसगक्शक्तिरेव तत्तदामर्ात्मिना स्वात्मनि विक्ष्वह्पतामाभासयन्तो 
आगमेषु तत्तच्छन्दग्यपदेश्या भवतीत्याह 


शब्दराशिः स एवोक्तो मातृका सा च कोतिता। 
क्षोभ्यक्षोभकतावेज्ञान्माकिनीं तां प्रचक्षते ।॥ २३२ 


पदवाक्याद्यात्मना विभक्तानां स्थूलानां शब्दानामविभागस्वभावः कारणात्मा 
राशिः, मातृकेति पशुभिः, 
“सर्वेषामेव मन्त्राणां विद्यानां च यशस्विनि । 
इयं योनिः समाख्याता सवेमन्त्रेषु सर्वदा ।' 


इत्यादिनिषरूपितेन स्वेन शूपेण भज्ञाता माता ह्यर्थः । तदेवं स्वात्ममात्रा- 
वस्थानादक्षुन्धाया विसर्गशक्तेरागमिको द्विधा ग्यपदेशो दर्शितः, क्षुन्धायाः 
पुन्व्यंपदेशान्तरमस्ति इत्याह क्षोभ्येत्यादि । क्षोभ्या योनयः, क्षोभकाणि 
बीजानि तेषां भावः क्षुभिक्रियायां कतुंकर्मरूपः संबन्धस्तत्र य आवेशः षरस्पर- 
संघटात्मा लोलीभावः, ततो भिन्ना बीजर्भदिता, योनयो व्यञ्जनानि यस्याः 
सा तथाविधा सती, मालिनी-मलते विव स्वरूपं धत्ते इति विश्वस्वरूपिणी 
इत्यर्थः ।। २३२ ॥ 





~~ ~~ ~ जि 


यह्‌ स्पष्ट है कि विसगं शक्ति ही विभिन्न आमो क द्वारा स्वात्म म 
डी विश्वरूपता का आभासन करती है । भौर वही भआगमशास्त्रो मे विभिन्न 
सं्ञागों से संज्ञापित की जाती है । यही कह रहे है- 


पद-वाक्य भादि मे विभक्त स्थूल शब्दों को राशि राशि विसर्गं शक्ति का 
ही परिणाम है । सामान्य पाशबद्ध पुरुष उसे मातृका कहते हैँ । कहा गया 
दै कि हे ! यशस्विनी प्रिये यह सभो मन्त्रो मेँ श्रेष्ठ है क्यों कि सभी मन्त्रो भौर 
समस्त विद्याओं की यह्‌ योनि है" । 

इस निरूपणसे यह स्पष्ट है कि यह मातृका शक्ति पाशबद्ध पुरषों 
द्धारा अज्ञात ही है । जब वह्‌ स्वात्ममात्र मे विश्रान्त होती है, उस समय भक्षुन्ध 
रहती है । यह भअक्षुग्ध विसर्गं शक्ति शब्द रा्षि ओर मातृकाखू्पसे दो 
प्रकार की है । क्षुन्धा विसर्गं शक्ति की "मालिनी' की अलग संज्ञाहे। क्षोभ्या 
योनि होती हे गौर क्षोभक बीज । क्षुम्‌ क्रिया है। इसमे क्षोभ होता है। क्षोभ 
कर्महै भौर क्षोभक स्वर। इनका कर्ताभौर कर्म खूप सम्बन्ध दहै। यहाँ 
व्एक प्रकार का स्वभाविक अवेश्च होता है । यह्‌ परस्पर संघट से उत्पन्न खोली- 
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ननु कथमेतावतेवास्या विष्वष्टपत्वम्‌ † इत्याह 
बोजयोनिसमापत्तिविसर्गोदयसुन्दरा 
मालिनी हि परा शक्तिनिर्णोता विहवरूपिणो । २३२ । 


अनुत्तरप्रकाशात्मपरशक्तिरूपा हि माशन तद्रहमिभूतशिवश्यक्तिर्प- 
योर्घोजयोन्यो्या सपरायतिः परष्वरपंवह्ातस सामरध्यं तया योऽयं विसर्गोदयः 
तेन तेन खूपेण परिस्फुरणं, तेन सुन्दरा निरतिशया, येन शरोपूर्वशाखादौ 
विहवषरूपत्वमस्या निर्णीतम्‌ । २३३ ॥ 

ननु एकैवानुक्तरा परा संविदस्ति तदतिरिक्तस्य मन्यस्य कस्यचित्संवे्य- 
मानतायोगात्‌, तत्‌ तदतिरेकेण शिवशकितिहूप्वमपि न युज्यते, का पुनर्वा 
विष्वरूपताया ? इटा ङ्गुयाह्‌ 

एषा वस्तुत एकव परा कालस्य क्षिणो । 


शक्तिमदभेदयोगेन यामलत्वं प्रपद्यते । २३४ ॥ 


एषा इत्यनुत्तरा संवित्‌, कलयति शिवादिक्िरयन्तं जगत्सु जति इति 
कालः भैरवः, तस्य क्षिणी स्वातमायत्ततयावभ।पयन्तोहय्थं: । नहि तदिच्छा 
मन्तरेण किचिदपि प्रस्फुरेदिति भावः । यदुक्तम्‌ 


विति 
माव है। इपपे इसके बोजो द्वारा व्यञ्जन स्प योनिम भेद उश्पन्नहोौ जाता 
है । इसमे व्यजनो का क्रम मातृका से भिन्न हो जाता है । इसका नाम "विष्वं 
मलते मात्मनि स्वरूपं धते" इस ब्युत्पत्ति के अनुसार मालिनो हो जाता 
है ।।२३२॥ 

तने से इसकी विष्व ख्पता कते ? यहो कह रहैर्दै- 

मालिनी अनुत्तर परात्मक शक्ति के प्रकाश कौ प्रतीक हे। इसी को 
रदिमयां शिव ओर शक्ति ह । शक्ति योनि गौर शिव बोज सदृश है। इन 0 
शक्तयो के परस्पर संधट से एक स्निश्ध सामरश्य भाव उदित होता है। उपे | 
ही विसर्गोदय कहते ह । यह निरतिशय उत्तम अवस्था है। यह चित्रमय | 
विकव उसकी चारुताका आकर्षकं निदर्शन दै । २३३ 

शङ्का है कि अनुतरा परा संविद्‌ एक है । उघके अतिरिक्त किपो अन्य 
के संवेद्यमान होने को कल्पना भी नहीं को जा सक्तो । उ्षके मतिरिक्त शिव 
शित शूयता भो युवित संगत नहीं प्रतोत होती ? वि्वरूपता कोबात तो 
ओर भी विचित्र है। इसी आशङ्का का स्पष्टोकरण कर रहैर्है- 
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'मेरवरूपी कालः सृजति जगत्कारणादिकोटान्तम्‌ । 
इच्छावशेन यस्याः सात्वं भवनाम्बिके जयसि।।' 
ति, कितु प्रकाशविमर्शलक्षणमोपाधिकं भेदमवभास्य यामलतामेति, येन 
शक्तिरिति शक्तिमानिति च व्यपदि्यते, वस्तुतो हि न प्रकाशाद्भिमशंःसवा 
तस्मादतिरिच्यते,-इति बहुश उक्तम्‌ ॥ २२४ ॥ 
ननु यद्येवं तहि एतदेवास्तु, विषवरूपतायाः पुनः कोऽवकाशः ! 
इत्याराद्धूयाह्‌ 
तस्य प्रत्यवमर्शो यः परिपूर्णोऽहमात्मकः । 
स स्वात्मनि स्वतनत्रत्वाद्विभागमवभासयेत्‌ । २३५ ॥ 


तस्येति यामलस्य, अहुमार्मक इति असाकेतिकपरपरामर्शंरूप इत्यर्थः । 
परिपूणं इति पारिमित्ये ह्यस्य विकल्परूपत्वं स्यादिति भावः । विभागमिति 
विष्वरूपतामित्यथंः ।। २३५ ॥ 


वास्तकिता यह हे कि वह्‌ परा संविद्‌ एक ही हे । शिव से पृथ्वी पयन्त 
सृष्टि की कलना करने वाले काल रूपी भेरव क्रा भी वह्‌ कर्षण करतो है भ्थात्‌ 
स्वात्मखूपसे ही अवभासित करती है । इसकी इच्छा के विपरीत किसी वस्तु 
सत्ता का प्रादुर्भाव भसंभव है । कहा गया है -- 

जिसको इच्छा से भेरवरूपी काल ही भादि जगतृकारण शिव से लेकर 
कीटादितक कीसृष्टि करता है। हे देवि} इस प्रकार तुम्हीं विष्वप्रसूमां 
हो । तुम्हारी जयहो।'' 

वही सृष्टि संविधात्री भादि शक्ति शक्तिमान्‌ से भर्थात्‌ स्त्रयं विमरशमयो 
प्रकाक्षरूपरशिव से ओौपाधिक यामल भाव प्राप्त करती है। इसी भाधार पर 
शक्ति भौर शक्तिमान्‌ का व्यपदेश ग्यवहूत होता है । वस्तुतः न तो प्रकाश से 
विमशं व्यतिरिक्त है भौर न विमशं से प्रकाश्च ही पृयक्‌ है ॥२३४॥ 


यदि एेसी बात है, तो फिर प्रकाश्विमर्शं मात्र ही मान्य हो, इस वि्व- 
रूपता का फिर कहाँ स्थान है ? इसका उत्तर दे रहे है- 

उसी यामल भाव का अहमात्मक पूर्णं प्रत्यमवह्ं होता है । उसमे किसी 
सकेतिकता के लिये कोई स्थान नहीं होता। स्वातन्त्य कै प्रभावसे वहो 
विभाग का अवभासन कर शाश्वत क्रीडा रत रहता दै, जिससे विषष्वरूपता का 
चमत्कार भो भासित हो जाता है ।।२३५॥ 
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तथात्वे चाध्य पहयन्दयादिश्चब्दाभिधेयं त्रेविध्यं भवेदिष्याह्‌ 
विभागाभासने चास्य त्रिधा वपुरुदाहूतम्‌ । 
पदयन्तौ मध्यमा स्थूला बेखरीद्यभिश्ञम्दितम्‌ ।। २३६ ॥ 


अस्येति परावाग्रपस्य अहमात्मनः परामर्शस्य, स्थूरेति अपरयोः परत्वं 
स््॒मष्वं चार्थाक्षिप्तं, परस्या वाचः पनरन्यानपेक्षं परत्वम्‌, दन्यस्याः परतरं रूपं, 
सैव हि परमेदवरी स्वष्वाच्याद्ररीषल्पतामुल्किखासविपूर्वाच्यवाचकक्रमानुदया- 
द्िभागस्यास्फुटत्वाच्चिज्जयोतिष एव प्राधान्यादुदरष्टृरूपतया पश्यन्तीशब्द- 
व्यपदेश्या, तरनु वाच्यवाचकक्रमस्य माधूत्रितविभागस्वेऽपि स्फुटास्फुटरूपत्वेन 
बद्धिमात्रनिष्ठतया दर्शनप्राधान्यादुदरषटुदुकय पो रन्त राख्वतित्वेत मह्मपदवाच्या, 
ततोऽपि स्थानकरणप्रयश्नबलात्त्तदर्णक्रमोपग्रहाद्विमागस्य स्फुटत्वात्‌ दृडपस्येव 
प्राधान्यात्‌ विखरे शरोरे भवत्वाद्रेव रीशब्दामिधेया,--इत्यस्या विश्वशूपताव- 
भासने त्रैविध्यम्‌ ॥ २३६ ॥ 





 ----~--- ~ 


स अवस्था मे परावाक्‌ तीन प्रकारकोहोजातीहै। बहौ कहुरैर्है- 


यहु अहुपाट्मक् परामशं परावाक्‌ खूप होता है । विभाग के अवभासन 
के समय इसका तीन भेद हो जाता है । इसमें बेरी स्थूल, मध्यमा अन्यनि खश्च 
ओर पश्यन्ती सूक्ष्म होतीं है । अपने स्वातन्त्य से वहु परमेश्वरी परावाक जब 
बाह्य उल्लास की आकांक्षा से चित्प्राधान्य की अवस्थामे अभोद्रष्टा मात्र 


रहती है । उसमे वाच्यव।चक खूप वर्णोदय की स्थिति नहीं होती, । वहं 
"पश्यन्तो" कहुकातो है । 


दसी क्रम मे वाच्परवाचक भाव उल्लसित होता दहै । ममो उमे स्फुटता 
ओर अस्षुटता की मिध्ित स्थिति होती है। दर्शन कौ प्रधानतामे भो द्रष्टा 
ओर दुष्य के अन्तराल में ही उल्लसित रहती है । इसी भाधार पर उसे 
"मध्यमाः कहते है । 


जब स्थान, करण भौर प्रयत्न के प्रभावसे वणं क्रमक प्रादुर्मावहो 


जाता है, उस समय वह द्रष्टु-प्राधान्य नहीं रहता, अपितु दुश्षय प्राधान्य हो जाता 
है । बिखर अर्थात्‌ शरीर मेँ उत्पन्न होने के कारण इते बैखरो कहते है । यही 
इसकी विष्वरूपता का आधार है ।॥२३६॥ 
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एवं न केवलमासामेकेकस्य स्थूलत्वादिना तरेरूप्यं यावत्पत्येकमपि,-- 
इत्याह 
तासामपि त्रिधा रूपं स्थूलसृक्ष्मपरत्वतः । 


एतदेव वक्त्रयस्यापि स्थूलोपक्रमं वि भजति 
तत्र या स्वरसन्दभंसुभेगा नादरूपिणी ।॥ २३७ ॥ 
सा स्थला खलु पश्यन्तो वर्णाह्यप्रविभागतः । 


तत्र स्वराणां षडजादीनां यः परस्परं लोीभावात्मा सन्दभः, भत 
भत एव॒ षडजाद्यकतमत्वे नियतोऽनुद्धिन्नवर्णादिविभाग मालापः, तेन 
सुभगा माधघुर्यातिशयादाह्वादरूपा, अत एव प्राथमिकनादमाक्रस्वभावा या 
वाक्‌ सा खलू रथृला पद्यन्तो भवतोति देषः। ननु एवमात्मन भालापस्यः 
सरथानवाय्वादिरघषोत्थत्वमपि संभवेदिति बेखर्येव कि न रयात्‌ ? इत्याश धाह 
'वर्णद्प्रविभागतः' इति । वर्णद्धप्रविभागरैतुकमेवारया माधुयं, यद्ररादेकाक्र 
स्वेषामासक्तिः- मधुर एव हि लोको रज्यतीत्यविवादः। मन्यत्र पूनवर्णादि- 
विभागात्पाश्ष्यं, पुर्षे च न कस्यचिदप्यासव्तिरतदियाननयोः स्वानुभवसिद्धो 
भेद इति भावः ॥ २३७॥ 


इनके भेद का कथन कर रहे ह भौर तीनों वाविविभामों स्थूल का उपक्रमः 
प्रददित कर रहेह- 


जहाँ राग रागिनियों भौर स्वरोँका सरगम रूप लोली भावात्मक 
सन्दर्भ होता है, उसमे नादात्मक मनोरम स्वरारोह्‌ भौर अवरोह की ल्हरो 
लहराने लगती है । आकर्षक आलाप होति ह । उसमे वर्णो का प्रादुर्भाव नहीं 
रहता है । स्वर में माधुयं का आनन्दवर्धक भाह्वाद उल्लसित होता है । 
इसलिये वह्‌ माच्र वाद रूपिणी अवस्था होती है । वह्‌ स्थूला पश्यन्ती कहुकाती 
है । बेखरी भोर इसमे अन्तर है । बैखरीमें वर्णं विभागदहो जाताहै। यहां 
नहीं । यहाँ स्वरमाधुयं मे ही भाकर्षण होता है । स्वरसरणोमे सोक्ूमायंका 
भधान होता है । व्यक्ति उसी में रमताहै। क्योंकि मानव हूदय माधु्यंको 
भमृतमयो माधुरी पीने को आकुल रहता है ॥२३७॥ 












इलो° २३८-२४० ] तृतीयर्माह्निकम्‌ ५० 
तदाह्‌ 
अविभागेकरूपत्वं माधयं शक्तिरुच्यते \! २३८ ।। 
स्थानवाय्वादिघर्षेत्था स्पुटतेव च पारुषो । 
तदेवमत्र आसवितिभाजां योगिनां सहसैव संविन्मयीभावो भवतीत्याह 
तदस्थां नादशूपाथां संवित्सविधवृत्तितः ।! २३९ ॥ 
साजात्थान्तमं [ त्तन्म ] योभूतिक्षंगित्येवोपलभ्यते । 
संवित्सविधवृत्तित इति मध्यमादिवद्बहीरूपतया दूरदूरमनुल्लासात्‌ भत ०५ 
"गोतादिविषयास्वादा'...-.-“ \ (वि ० भं० ७३ श्लो ०) 
हइत्याद्यन्यत्रोक्तम्‌ ।। २३९ ॥ 
ननु केषांचिद्गदीतादाववहितचेतसामपि न तन्मयीभावो भवेदिति 
कथमेतदुक्तम्‌ 7 इत्याशद्भुयाह्‌ 
येषां न तन्मयोभूतिस्ते देहादिनिमज्जनम्‌ ।\! २४० ।' 
अविदन्तो मग्नसंविन्मानास्स्वहूदया इति । 


वहो कह रे है 

अविभाग मवस्था का एेकात्म्य ही माधुंशक्ति है । दसके आनन्दवादौ 
आकषण से हसे आकृष्ट होना स्वाभाविक है । स्थान भौर वायु आदिके 
प्रयत्नादि घर्षो से यह्‌ स्फुट हो जाती है । यह परुष दशा होती है २३८ 

इसकी तादात्म्ानुभूति से संविन्मयता उन्न होती है । वही क रे है । 


इस नादरूपिणी परावाक्‌ शक्ति म संविदूविषयावृत्ति के सान्तिध्यसे 
एक प्रकार का साजात्य उत्पन्न हौ जाता है। परिणामतः उसमे तन्मयता 
अथवा तादात्म्य कौ ज्ञटिति उपलन्धि हो जाती है । इसी लक्ष्य को-- 


“गोत आदिविषयों के भस्वाद से ( यह युक्त है)“ 1" वि, मे. ७३ 
इस शलोक मे कहा गया है ॥२३९॥ 


बहुत रेसे भी लोग होते है जिन्हें गौत भादि से तन्मयी भाव नहीं होता 
यह्‌ ्यों ? इसका उत्तरदेरहेरहै- 
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लाके हि सातिचये.गीतादौ विषये तन्मयीभावेन सचमत्करा राणां 'सहूदथा" 
इति, अन्यथा 'परहृदयगा' [ महूदयाः ] इति प्रसिद्धिः ।॥। २४० ॥ 

एवं पश्यन्त्याः स्थूलं रूपं विचार्य मध्यमाया अप्यभिधत्ते 

यत्तु चर्माऽवनद्धादि किचित्तत्रेष यो ध्वनिः । २४१ ॥ 

स स्फृटास्फ्टरूपत्वान्मध्यमा स्थूलरूपिणी । 


तत्र चर्मावनद्धे मृदङ्खादावेष यो ध्वनिः कराघाताद्यल्थः षडजाद्येकतम- 
रूपत्वेन अभिव्यक्तेः पूरवपिक्षया स्फुटो वर्णादिविभागानुल्लासाच्चास्फुटः भत एव 
मध्यमाशब्दव्यपदे््यः ॥ २४१ ॥ 

तदेवमच्राविभागांशस्य सद्धावान्माधूर्यमपि संभवेदिति लोक- 
स्याप्यत्रासक्तिः, व्याह 


मध्यायाश्चाविभागां्ञसद्डधाव इति रक्तता ।॥ २४२ ॥ 
अविभागस्वरमयी यत्र॒ स्यात्तत्सुरञ्जकम्‌ । 


ननु करिमियमपि पद्यन्तोवदासक्ति जनयेत्‌ ? इष्याशङ्कयाह्‌ (अविभागे 
स्यादि" यत्र क्वचिदविभागस्वरमयी भर्थद्राक्‌ स्यात्‌ तत्मुष्टु रञ्जकमासक्रित- 
जननयोग्यमित्यथं: । तेनात्राप्यासक्ल्या तन्मयो भावो भवेदिति भावः । अनेनास्या 
भपि वेखरीतो भेदः सूचितः ॥ २४२ ॥ 


जिन पुरषो को आह्भादके कारण रूप राग-रागिनियों के मधुर्यंको 
स्थिति मे भो तन्मयीभाव का उदय नहीं होता, एसे लोग उष दिव्यता के अनुभव 
से वंचित रह्‌ जते ह, जिस अवस्था मे देह आदि की सुधि नहीं रह्‌ जाती । 
एक तरह ते वहां संविद्‌ का अमृत महोदधि लहुरातादहै। दुर्माग्यिहैकि 
हृदय होते हृए भी एेसे छोग हृदय हीन ही कहे जा सकते है ।। २४०॥ 

पश्यन्ती के उपरान्त मध्यमा का अभिधान कर रहे है- 

चमडे से मढ़ मृदङ्गं भादि मे कराघात से उत्पन्न होने वालो ध्वनि मेँ 
यद्यपि वर्णेदय नहीं है फिर भी उसके द्वारा वर्णानुरूप ध्वनियां उत्पन्न कर दी 
जातीहै। कुछ स्फुटता भौर अधिक अस्फुटता दोनों का उसमे सामञ्जस्य 
परिलक्षित होता है । यह मध्यमा ध्वनि है ।। २४१ ॥ 

मध्यमा वाक्‌ स्तर कै माधुयं भौर उसमे आसक्ति को चर्चा कर 


र्दे 
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नन्वविभाग एवापक्तौ निमित्तमि्यत्र किं प्रमाणम्‌ ? इत्याशङ्कयाह्‌ 
अविभागो हि निवं व्ये दह्यतां तालपाठतः ¦!) २४३ ॥ 
किलाग्धक्तध्वनौ तस्मिन्वादने परितुष्यति । 


अविभाग एव हि निर्वंतिनिमित्तं दुश्यतां साक्षात्कियतामिष्यर्थः । नहि, 
दृष्टमदृष्टं भवतीति भावः, किलेति हेतौ, यतस्ता्ानां चञ्चुपुटादौनां पाठ 
गानमाध्रि्य अव्यक्तध्वन्यात्मनि तस्मिश्नविभागल्ये वादने अर्थस्सर्वोऽप्ययं 
लोकः परितुष्यति निर्वृति भजत शत्यर्थः। तेनात्र स्वानुभव एव प्रमाणमिति 
ताष्पर्यम्‌ ॥ २४३ ॥ 

एवं मध्यमाया: स्थलं रूपमुक्त्वा बेखर्या मप्यभिधत्त 


या तु स्फुटानां वर्णानामूत्पत्तौ कारणं भवेत्‌ | २४४ ।। 
सा स्थला बेखरी यस्थाः कायं वाक्यादि भूयसा । 


स्फुटानामिति परस्परवेलक्षण्यावस्थानेन श्रोत्राकरण्यमानानाम्‌, जत 
एव पारुष्यादत्र लोकस्यना सक्तिः ॥ २४४ ॥ 


मध्यमा भूमि भी अविभागस्वरमयी होती है । अविभागांश का सद्धाव 
इसमे होता है। परिणामतः इसमे रक्नकता भौर आसक्ति के दोनों गुण विद्यमान 
रहते है । इसी ल्य इसमे तन्मयता स्वभावतः उत्पन्न होती है । बेखरो से 
इसका यही भेद है ॥ २४२ ॥ 


अविभागांश मे आसक्ति के निमित्त को चर्चाकर रहे टै- 


परमानन्दानुभूति रूप निवृति के लिये भविभागांश का सद्भाव परमा- 
व्यक है । ताल भौर ख्य पूर्णं रागिनियों भौर मूर्च्छनां मेँ यह स्वतः देखने 
की बात है, स्वात्म अनुभूति का विषय है । सामान्य सहृदय भौ उन अभ्यक्त 
ध्वनियोँ को सुन कर विस्मय विमुग्ध होजातादहै ओर भावविभोर होकर 
क्षम उठता है ॥ २४३ ॥ 


मध्यमा के बाद भव बेखरी की चर्चा कर रहे है- 


जो वाक्‌ तत्तव स्फुट खूप से पृथक्‌ पृथक्‌ वर्णो की उत्पत्ति मे कारण 
है तथा जिसके कर्णं गोच रीकृत होने पर परस्पर विचार विनिमय सम्भव है । 
अह्‌ वैखरी वाक्‌ है । यह्‌ स्थूल होती है । इससे वर्ण, पद ओर वाक्यों के माध्यम 
से विद्व का वाङ्मय लिखा भौर पढ़ा जाता है ।॥ २४४॥। 





१०६ ~. | 


एवं स्थूलं भेदत्रयमभिधाय सृक्ष्ममप्याह 
अस्मिन्स्थलन्रये यत्तदनुसन्धानमादिवत्‌ ।| २४५ ॥। 
पथक्पयक्तत्त्रितयं सुक्ष्ममित्यभिश्ञन्द्यते । 
भस्मिन्समनन्तरोक्ते स्थूले भेदत्रये यदाद्यं जिगासाद्यात्मेच्छारूपमनु- 
सन्धानं, तदेव पृथक्‌ पृथक्‌ पष्यन्तीमध्यमाबेखरीगतं सूष््मं भेदत्रयमुच्यते 
।; २४१ ॥ 
एतदेव क्रमेणोदाहुरति 
बडजं करोमि मधुरं वादयामि श्वे बचः । २४६ ॥ 
तेन जिगासाविवादयिषाविवक्षात्मकानुसन्धानत्रयरूपमेतत्सुक्ष्मं 
भेदत्रयमिति तात्पर्यार्थः ॥ २४६ ॥ 
कि चात्र प्रमाणम्‌ ? इत्याशङ्क्याह 
पथगेवानुसन्धानत्रयं संवेद्यते किख । 
संवेद्यते इति स्वानुभवसिद्धभेतदित्यर्थ ॥ 
एवं सूक्ष्मं मेदत्रयमुक्त्वा परमप्याह्‌ 
एतस्यापि च्रयस्याद्चं यदरूपमन्‌पाधिमत्‌ ।॥ २४७ ॥ 
तत्पर त्रितयं तत्र शिवः परचिदात्मकः । 


इस तरह स्थूल तीन भेदो के बाद सुक्ष्म की चर्चा कर रहे है- 

उक्त पयन्ती, मध्यमा मौर बेखरी भेदो मे पूर्ववत्‌ स्वात्माभिलाष भौर 
गायन की इच्छा का अनुसन्धान एवं विमं स्वाभाविक है । यह्‌ तीनों का 
भनुसन्धानात्मकं तीन भेद है।। २४५ ॥ 

क्रमशः उदाहरण दे रहे है- 

षड्ज आदि रूप मे जिज्ञासा, मधुर वाचन गौर बोलने का अभिलाष 
रूप विवक्षा का अनुसन्धान ये तीन सूर्म भेद होते हैँ ।॥। २४६ ॥ 


इसका प्रमाण दे रहे है- 
इसमे प्रमाण स्वयं साक्षात्‌ अनुभूत संवेदना है । उसी के माध्यमसेये 


तीनों पृथक्‌ पृथक्‌ भनभूत होति हं । 
परान॒भूति का कथन कर रहेहै-- 
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इलो° २४८-२४९ । तुतीयर्मा्लिकम्‌ | 
| 

एतस्य (जगासादयात्मनोऽनुसन्धानत्रयस्यापि यदनुपाधिमत्‌ जिगासाद्ु- | | 
 रूपमिच्छाया भपि पूर्वकोटिभूतं संवित्तत्त्वं, तदेतल्परं | 





जेदत्रयम्‌ । नन्वनुपाधिमति भत्र संवित्तत्व मेदस्यावकाशमात्रमपि न संभवेत्‌ 


तल्कथमन्र॒त्रिरूपत्वमुक्तम्‌ ! इत्याशङ्कुधाह “शिवः परचिदात्मकः' इति । 
परचिन्मात्र रूपशिवेकात्म्येनात्र पदयन्त्यादित्रयमवभासत इत्यथः, यदुक्तम्‌ 


1 ॥ 
अस्त्येव न विना तश्मादिच्छामशः प्रतते \' ई. प्र. ९।५।२० 
इति ॥ २४७ ॥ 





| 

| 

स्वामिनश्चात्मसंस्थस्य भावजातस्य भासनम्‌ 
| 

॥ 


ननु परस्य निरंशस्य भरकाशस्य विभागेन भ्रकाशनमेव नोपपद्यते, तत्रापि | 
रूप्ये किं निमित्तम्‌ ? इत्याशद्खया् 

विभागाभासनायां च म॒ख्यास्तिसोऽत्र शक्तयः ॥\ २४ ८ ५ 

कास्ताः ? इत्याह 


अनुत्तरा परेच्छा च परापरतया स्थिता ।। २४५९ ॥' 
उन्मेषकक्तिर्लानाख्या त्वपरेति निगद्यते । 





उप्यक्त तीन स्थूल ओर सूक्ष्म अन॒सन्धानो का एक ठेसा शूप भी होता 
है, जो उपाधि रहित मात्र च्छा आदि विन्दु रूप, पराकोटि मे प्रकाशमानः 
संवित्‌ शक्तिमय या स्वयं चिन्मय तत्त्व है । इसी तत्त्व फलक पर चिदात्मकताः 
को एकता के कारण अभेद ने भी पष्यन्ती, मध्यमा भौर वैखरी का अवमासन 
हो जाता है। कहा गया है- 

"हाव मे अभेद भाव से अवस्थित आबराशि का प्रकाशन उन्ही के 
स्वातन्छ्य से सम्पन्न होता है । विना उनके इच्छाट्मक आमरशं प्र्वतित नर्ही 
होते 1" ६० भ्र* १।५।१० २४७ ॥ 

निरंश प्रकाश का विभाजित प्रकाशन ही असंभव है । फिर यह्‌ त्ररूप्यः 
तो भसंगत ही है ? इसका उत्तर दे रहेरहै- 

विभाग के आभासान मे मुख्य तीन शक्तिया ही मुख्य है । वे तीनो कोन 
कौन है, इसका उत्तर दे रहे है - 
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हस्वत्रयमेव च भैरवात्मनः परस्य तत्त्वस्य शक्तरूपतया पूवं निर्णीतम्‌, 


तदुक्तम्‌ 
अतः षण्णां धिकं सारं चिदिष्युन्मेषणारमकम्‌ । 
तदेव त्रितयं प्राहू्भैरवस्य परं महः ।!, (३।१९२) 
इति ॥ २४९ ॥ 
इदानीं विभागाभासनमेव प्रपञ्चयति 
क्षोभरूपात्पुनस्तासामुक्ताः षट्‌ सं विदोऽमलाः । 
तासामिति तिपुणां शक्तोनां क्षु्धं रूपमाध्रिट्य, पुनः षट्‌ ऊनतान्ताः 
संविदः पूर्वमुक्ताः, ताश्च क्षुभ्धत्वेऽपि स्वस्वरूपाप्रच्यावादमलाः, मतएव च 
परस्परसंघट्टेन संविदन्तरावभासनेऽपि योग्याः । तदुक्तम्‌ 
(स्वराणां षट्कमेवेह मूलं स्याद्र णंसन्ततोौ । 
षडदेवतास्तु ता एव ये मुख्याः सयं रश्मयः ।।' (३।१८४) इति ॥ 
अत आह्‌ 
आसामेव समवेश्ात्क्रियाश्नक्िंतयोदितात्‌ ।! २५० ॥ 
संविदो द्वाद प्रोक्ता यासु सवं समाप्यते । 


अ,इ, उ, खूप हस्वत्रय हौ भैरव रूप परतत्त्व की शक्तियो के प्रतीक 
शूप में पहले कहे गये है । इसी तथ्य को यह भी कह रहे है कि अनुत्तरा परा 
शक्ति है। श्च्छा परापरा है भौर उन्मेष नामक ज्ञान शक्ति मपरा है । इसो 
तथ्य को अन्यत्र भी कहते है 

"अतः छः मूल स्वरों के सार रहुस्य हस्व स्वर के तीन वर्णं ही है। वे 
चित्‌, इच्छा मौर ज्ञानोन्मेष रूप है । यही त्रिक भैरव का परम चरम तेज है ।" 
दस तरह अनुत्तर, इच्छा भौर उन्मेष का महच्व स्पष्ट हो जाता है ॥ २४९ ॥ 

अब विभागावभासका वर्णन कर रहे है 

क्षोभ उह्मन्न होने पर संविद्‌ उल्लास के कारण वही तीन छः प्रकार के 
हो जाते ह। कहा गया है- 

"वर्णमाला के उदयक्रम मे स्वर वर्गं के भादिम छः वणं ही मूल है । ये 
हों देवता रूप ६ सूयं की मुख्य रदिमियां ही है । ' 
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तासामेव षण्णां संविदां क्रियाशक्तितयोदितेन परस्परसंघटन द्ादश् 
संविदः प्रोक्ताः ~ षण्ठवजं सन्ध्यक्ष रादिरूपोपग्रहात्स्व रद्रादश्षकात्मनाव भासिता 
इत्यर्थः । एताभ्वेव च संवित्सु वक्ष्यमाणनोत्या प्रमेयादिक्रमेण परमात्रन्तमव- 
स्थितत्वात्‌ अतोऽतिरि क्तस्य चाभावात्‌ सर्वस्य परिपूतः "यासु सवं समाप्यते" 
इति । इयदेव च मुख्यं शक्तिचक्रम्‌ -अत्रेवोक्तवक्ष्यमाणनीत्या शक्त्यन्त- 
राणामन्तर्मावात्‌ ।॥ २५० ॥ 

तदाह्‌ 

एतावद्देवदेवस्य मुख्यं तच्छक्तिचक्रकम्‌ ।। २५१ ॥, 

एतावता देवदेवः पृणंश्ञक्तिः सं भेरवः। 

एता एव द्वादश्चापि संविदः क्रमदर्शानादौ भन्वर्थेनापि अभिधानेन 
दशिताः,-इति द यितुमाह 

परामक्षत्मिकत्वेन  विसगक्षिपयोगतः ।। २५२ ॥ 

इयत्ताकलनाञ्ज्ञानात्ताः प्रोक्ताः कालिकाःक्वचित्‌ । 


'कल शाब्दे" कल किल बिल क्षेपे 'कर संख्याने' “कल गतौ' इति 
धात्वर्थानुगमाल्नमेण कलयन्ति परामृशान्ति, क्षिपन्ति, विसृजन्ति संहरन्ति च 
गणयन्ति जानते चेति काल्यः, ता एव कालिकाः ॥ २५२॥ 


क > ---- --- 


इन्हीं छः संविद्‌ रदिम रूप शक्तियों का क्रिया शक्ति रूप से उदय होने 
पर संविद्‌ के १२ भेद हो जाते । इनके दस दिव्य मौलिक उल्लास की सोमा 
मे सारा प्रमेय प्रवाह अवस्थित रहता है। इसी लिये इसे मुख्य शक्तिचक्र 
कहते ह । इसमे सब कुछ सम्यक्‌ रूप से माप्त हो जाता है ॥ २५० ॥ 

वहो कह रहे हं 

द्योतमानों के भो उद्योतक परमेश्वर प्रभु को मुख्य उद्योतिका शक्ति 
का यह्‌ चमत्कार पर्णं चक्रहै। शक्ति से शाइ्वत सम्पन्न देव-देव भैरव पूर्ण 
शक्तिमान्‌ है । २५६ ॥ 

यही १२ शक्तियाँ क्रम दर्गान अभदि अन्वथं नय के अनुसार संज्ञापित कौ 
गयी है । यही कह रहे है- 

परामर्श, विसगं, क्षेप, इयत्ताका भाकलन, संहार, गणना ओर ज्ञान इनं 
भर्थो मे कल धातु का प्रयोग होता है। कल धातु के कल ( भ्वादि ) शब्दे, 
संश्याने, कल (चु. ) गतौ संज्ञाने, कलक्षेपे (चु) भौर कल गतौ (चु. ) 
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न केवलमेताः क्रमदशंनादावेवोक्ता यावदस्मन्नयसहोदरेपु 
-शास्त्रेष्वपीत्याह्‌ 
श्रोसारजञास्त्रे चाप्युकंतं मध्य एकाक्षरां पराम्‌ ।॥ २५३ ॥ 
पुजयेद्भैरवात्माख्यां योगिनोद्रादज्ञावताम्‌ । 
सारशास्त्रे इति श्रीत्रिकसारे, यदुक्तं तत्र 
“परां त्वेकाक्षरां मध्ये शंखकुन्देन्दुसुन्दराम्‌ । 
चतुभुजां चतुवेकत्रां योगिनीद्रादशावताम्‌ ।।' इति । 
भैरवात्माख्यामिति विश्वस्यान्तर्बहीरूपतया, पालनपूरणात्मकात्‌ “परा 
इत्यन्वर्थानुस रणात्पूर्णेनात्मना समन्तात्ख्याति अवभासते इत्यर्थः । कालिकानां 
च योगिनीत्यनेन नाममात्र एवायं भेदो न वस्तुनि इति, सूचितम्‌ । तत्तदनु- 
त राद्यामर्शरूपत्वमप्यासां संविदां श्रीत्रिकसार एव मङ्खयाभिहितम्‌ । तत्र हि 


कथादौ आदि के अनुसार उक्त विभिन्न अर्थं होते ह । इस प्रकार स्वपरामर्शं 


करने वाली, सृष्टि निर्मात्री, सर्गं का निक्षेप करने वाली, सब का आकलन 
करने वाली, सृष्टि का संहार करने वाली, विक्ष्व की गणना करने वाली भौर 
सर्वज्ञ शक्ति का नाम कालिका कहा गया है ।। २५२॥ 

केवल क्रम दर्शन ही नहीं प्रत्यभिज्ञा नय के सहोदर शास्त्र भी यही 
स्वीकार करते 

श्रो सार शास्त्र का तात्पर्यं श्री त्रिकसार शास्त्र है । इसके अनुसार भी 
यह्‌ सिद्धान्त मान्य है । वहाँ कहा गया है-- 

"परा तो एकाक्षरा देवी दै । शंख, कुन्द भौर इन्दु के अनिन्द्य सौन्दयं से 
समन्वित है । विश्व के केन्द्र मे अधिष्ठित है । चार बाहों मौर चार मुखों से 
युक्त है । १२ योगिनियों से आवृत है । 

विष्व के अन्तः भओौर बाह्य सभी रूपों मे वही व्यक्त होती है। वही 
पालन करती है । वही सभी अभावों भी पत्ति करने वाली है । इसी ल्यि उसे 
भैरवी भोर पराश्वित कहते है । कालिका भौर योगिनी शब्दों में मात्र शान्दिक 
मेद है इनमे वस्तुतः कोई भेद नहीं है। श्री त्रिकसारमें यह भी कहा 
गया है कि इन संविद्‌ शक्तियों से हौ अनुत्तर आदि शक्तियों का उल्लास 
होता है। इस प्रकार वाक्तत्तव का प्राधान्य निदिष्ट कर समर्थक दो वाक्य 
उदतकररहेहै 
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(अथातः सप्रवक्ष्यामि वाग्विधानमनुत्तमम्‌ ।' 
इति वाच एव प्राधान्यमुपक्रम्य 
'तदबोजं तु विभिन्नं वं स्वरर्दादशभिः कमात्‌ । 
ताश्चव तु तथा देव्यः का / (' ०००० ७७ # 1 $ 
इत्यादुक्त। एतच्च शाक्तोपायारह्भिकि एव॒ वितद्य विचारयिष्यते,-इति 
नेहायस्तम्‌ ॥ २५३ ॥। 
भासां च यत्प्रोक्तं मुख्यत्वं तदेव प्रपञ्चयति 
ताभ्य एब चतुःष्टिपयेन्तं शक्तिचक्रकम्‌ ।॥ २५४ ॥। 
एकारतः समारभ्य सहलारं प्रवर्तंते । 
तासां च कृत्यमेदेन नामानि बहुधागमे ।॥ २५५ ॥ 
उपासाश्च  दरयाद्रेतव्यामिश्नाकारयोगतः । 
श्रोमत्त्रैशिरसे तच्च कथितं विस्तरादबहु ॥। २५६ ॥! 
इह नो लिखितं व्यासभयाच्चानृपयोगतः । 


भआगम इति सामान्येनोक्ते: श्रौमस्त्रेशिरस इत्यनेन विशेषो दशितः, 
तत्तत एव प्रथमपटलदेतदनुसर्तभ्यमिति भावः ।॥ २९६ ॥ 


"यहां अत्यन्त उत्तम वाक्‌ रहस्य कटूगा ।'' से लेकर" वहु पराबीज तो 
द्राद् स्वरो मे भिन्ने भिन्नषख्पसे ष्यक्तहै। वही ये देवियां है!” श्ाक्तो- 
पायाह्भिक मे इसका विशेष विचार किया गया है ॥ २५२ ॥ 


इनके मुरूपत्व को विस्तार पूर्वक बतला रहे है- 


उक्त द्वादक्च शक्तियोंसे हो ६४ भेद भिन्न यह्‌ शक्ति चक्र स्फ्रित 
होता दहै। इस चक्रमे एक “भरे' से लेकर सहल भरोका प्रवर्तन होता है । 
सामान्य अगमों मे कार्यके माधार पर इनके अनेकं नाम निदिष्ट हँ । इनकी 
देत ओर अद्रेत उपाषनाओं का भो सविस्तार वर्णन उषपलग्धदहै। विज्ञेष रूप 
पे श्रोमत्रँशिरप शाश्र मे इनका बहुत विस्तार है। अतुपयोगिता भौर 
ग्रन्थ व्िन्तार को दुष्ट्यं से यद्र उता व्व नहं क्रिाजा रहा 
है ॥ २५४-२५६॥ 
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तनु यद्येवं तद्घोराद्याः सृष्टयादिक्रमेष्वप्यवस्थिता याः शक्तयः, 
किमासामेव स्फारो न वा ? इत्याश द्धुयाह 
ता एव निर्मलाः शढा अघोराः परिकोतिता । २५७ ॥ 


घोरघोरतराणां तु सोतृत्वाच्च तदात्मिकाः । 
सृष्टौ स्थितौ च संहारे तदुपाधित्रयात्थये ।॥ २५८ ॥ 


तासामेव स्थितं रूपं बहूधा प्रविभज्यते । 
 ्रक्षीणमलत्वेऽपि उद्विक्तदुकिक्रिया इत्युक्तं "निर्मलाः शुद्धा इति । तस्य 
सृष्टथांदयात्मन उपाधि त्रयस्य गत्ययोऽनाख्यं, यथेवासां द्वादक्षानामपि संविदा- 
मनाश्यक्रमे रूपं प्रविभक्तं तथेव सृष्टथादिक्रमेष्वपिति समुच्ितत्वमभिधातुं 
“तदुपाधित्रयात्यय' इत्युपात्तस्‌ ॥ २५८ ॥ 


रह्न है कि यदि एेसी स्थिति है तो अघोर भादि शक्तियां भी जो सृष्ट 
के आदि उपक्रम मे अवस्थित है-- वया इन्दं उक्त शक्तियों की स्फार मानी 
जाय ? इसका उत्तर दे रहे है- 


वही निर्मल भौर शुद्ध रहती है तो अघोर शक्तियां कहलाती है । निर्मल 
अवस्था का अथं है-मलों का आत्यन्तिक भभाव । आदिम उल्लास में ३, ६, 
भौर १२ भेद उल्लासके ही चमत्कार ह । वहां मल क्षीण रहते है, ज्ञान भौर 
क्रिया का उद्रेक रहूता है । वे शद्ध होती है । इसी लिये उन्हें भघोर रक्ति 
कहते ह । 
घोर भौर घोरतर शक्तियों की स्फूति मघोर अवस्था की विपरीत स्थिति 
है । सृष्टि, स्थिति ओौर संहार ये तीन उपाधियां है । इनका भत्यय साधक की 
अनुभूति का विषय है । यह अत्यय स्थिति अनाख्य स्थिति है । इन १२ शक्तियों 
क्रा उल्लसित स्वरूप अनाख्या क्रम में प्रविभक्त इव प्रतीत होता है । 


यह्‌ ध्यान देने कौ बात है अनार्य क्रम मे यह दवादश भेद उल्लसित 
है--यही मघोर शक्तियों की विमर्शंरूपता है । अनाख्यक्रम की तरह्‌ सुष्टयादि 
क्रम मे भी पार्थक्यप्रथा प्रथित शक्तियाँ उल्लसित होती हैँ । उन्हे ही घोर भौर 
घोरतर दाक्तियां कहते है । ये भौ द्वादश शक्तियों के ही प्रविभाग कौ 
प्रतीक ह ।। २५७-२५८॥ 
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ननु अनाख्यक्रमे योऽयं सृष्टयाद्यात्मन उपाधित्रयस्य अष्यय उक्तः स 
कि प्रागभावषूपः प्रध्वंसाभावषूपो वा ? इत्याश ङ्कयाहं 

उपाध्यतोतं यद्रूपं तदिद्रधा गुरवो जगः ।। २५९ ॥ 

अन॒ल्लासादृपाधोनां यद्वा प्रश्मयोगतः । 

अनुल्लासादिति प्राग भावरूपात्‌, प्राक्कोटौ हि निस्तर ङ्खजलधिप्रर्यं परं 
तत्त्वं यतः स्वस्वातन्त्याद्बाह्योन्मुखतायामुपाधोनामुल्लासः स्यात्‌, प्रशमयोगत 
इति प्रध्वंसाभावरूपः ।। २५९ ॥ 

प्ररामो हि द्विषेत्याह्‌ 

प्रल्लमश्च द्विधा शान्त्या हठपाकक्रमेण तु ।॥ २६० ॥ 

अलंग्रासरसाख्येन सततं ज्वलनात्मना । 


-- - ~= = 


अनास्यकम मे सृष्टि, स्थिति भौर संहार शूप तीनों उपाधियों के अत्यय 
की बात कही गयी है। प्रहत है कि अत्यय को प्रागभाव अथवा प्रध्वंसाभाव 
मे से कोन रूप माना जाय ? यही कहु रहे है 


अनाख्यक्रम मे उपाध्यतीत जिस अनुभृत्यात्मकं अवस्था का कथन किया 
गया है, वह्‌ गुरुजनों के अनुग्रह से ही प्राप्त होती है । गुश्जन उसेदोप्रकारको 
बतलाते है । पहली स्थिति वह्‌ होतो है, जब उपाधियों का उल्लास हमा हो 
नहीं रहता है । इसे प्रागभाव दशा कहते हँ । यह्‌ प्रशान्त महासागर को उसी 
भवस्था के समान है, जिसमे अभी लहुरो का उल्लास हौ नहीं हुमा होता है । 
यह परतत्त्वामक अवस्था होती है। इसमे बाह्यौन्मुख्य नहीं होता । उपाधियों 
का अनुल्लास होता है । 


दूसरी अवस्था मे उपाधियों के उल्लास को गुरुभनुग्रहु से अनुगृहीत 
साधक शिष्य प्र्ठमित करता है । यह्‌ दशा प्रध्व॑ंसामावरूपा होती है । प्रागभाव 
ओर प्रध्वंसाभाव ये दोनों न्यायजशास्व के पारिभाषिक शब्द है । तन्त्रसार के 
इसी प्रकरण में इसकी विशद व्याख्या को गयो है ।। २५९ ॥ 


प्रशमभीदोप्रकारका कहा गयादहै- 


१-शान्ति के द्वारा प्रशम भोर २-हुठपाक क्रम से प्रशम । इस प्रकार 
प्रशमदो प्रकारका होतादहै। शान्तिके माध्यमसे प्रशम करनेमे भो पाक 
श्रोत०- ३२ 
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शान्त्येति शान्तेन मधुरपाककमेणा गुर्वाद्या राधनपूवं रमय्यादिदीक्षा- 
साधनेन तत्तन्नित्यनेमित्तिकाद्यनुष्ठाननिष्ठतया देहान्ते सृष्टयादुपाधोनामत्ययो 
भवेदित्यर्थः । शान्तिः पुनः स्वारसिक एव सृष्टयाद्यपाधोनां प्रशमो न वाच्यः, 
तथात्वे हि शास्त्रोपदेशादेरानर्थक्यं स्यात्‌ स्वरमत एवोपाधीनां कादाचित्कस्य 
प्रश्षमस्याभावात्‌, तथालम्‌ अत्यथं सार्वात्म्येन, यः सृष्टयादोनां ग्रासः स्वात्म 
सात्कारस्तच्र रसो गृध्नुता तत्तवेनालग्रासमैरवादावाख्या यस्य, अत एव सततम- 
विच्छिन्नतया ज्वलन्‌ यथायथं दाह्यनिष्ठतया दीप्यमान आमा स्वष्पं यस्य, 
एवंविधेन हटेन क्रमव्यतिक्रेमदूपेण सक्रदृपदेशात्मना बलात्कारेण यः. पाकः 


होता है । किन्तु इसे मधुर पाक कहते हैँ । इसमे गुरुदेव को भाराधना ( प्रणि- 
पात, परिप्रष्न भौर सेवा ) पहली श्तं है । समय दोक्षा को साधना, विभिन्न 
शाच्ञ प्रतिपादित नित्य नैमित्तिक भादि अनुकूल अनृष्ठानो कौ साधना भावश्यक 
होती है । आजीवन एेसा करते रहने से मृत्यु के उपरान्त संहार मेँ तीनों 
उपाधियों का भत्यय `हो जाता है। यह क्षान्ति भी इन उपाधियोंको 
स्वारसिक शान्ति नहीं है। एेसा मानने पर गुरु द्वारा प्राप्त उपदेशो, 
अनुष्ठानादि को सक्रियता भौर उसके शास्त्रोदित परिणामों को व्यर्थता सिद्ध 
होने लगेगी । एेसा भो नहीं होता कि भाकस्मिकरूपसे कदाचित्‌ स्वयं ये 
उपाधियाँ शान्त हो जाय । इसलिये यह शान्ति का क्रम भाजीवन प्रयास साघ्य 
क्रम माना जाताहै। 


प्रम का दूसरा प्रकार महत्त्वपूर्णं है । साधना कौ यह्‌ पराकाष्ठा है । 
समे मधुर पाक की जगह हठ पाक क्रम भपनाना अनिवार्यं है । हठ कौ विधि 
द्वितीय प॑क्तिमें नि्िष्टदै। विधि के विना साधना असंभव होती है । उसके 
लिये गुर के तत्वावधान मे क्रियायोग खूप भावात्मक प्रयास आवश्यक है । 
समे सबसे पहले भासनासीन होकर यह्‌ भावना करनी चाहिये करं यह्‌ समग्र 
विश्च प्रसार स्वात्म के अतिरिक्त नहीं है। इसे स्वात्मसात्‌ करने का अनवरत 
भभ्यासदही हठ हो सकता है । यह्‌ हठ आनन्द मे बदल जाता है । यहु भानन्द 
हो सर्वात्मना स्वात्मसात्‌ करने कारसदहै। इसमे रमे रहने को इच्छा जागृत 
हो जाती है। यही भकंकाररसदहै। यह्‌ एक प्रकारका भैरवी भावदै। इस 
भाव मे सातत्य आवक्ष्यक है । इसमे आत्मा मे एक एेसी दीप्ति होती है, एक 
-ठेसी आग कौ रागिनी अपनी आभासे प्रकाञ्च विखेरने लगती है, जिसमे सारा 
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चिदग्निसात्कारः, तस्य क्रमः परिपाटी, तेन सष्टयाद्युपाधीनामत्ययो भवेत्‌ 
इत्यर्थः । इह खल सर्वेषामेव सृष्टयाद्युपाधित्रयात्य एव समभिल्षणोयः,, 
इति तत्कार्य्षमः कञ्चनोपायविशेषोऽवह्यानुमन्धातब्यः, स॒ च त्रिधेत्युक्तः तत्र 
यो नामानुल्कास एवोपाधीनामुक्तः स दू रापास्तः, समुल्लसितानामेवेषामत्यय- 
स्येष्टेः, शान्त्याख्यश्च उपाय विशेषो यद्यपि शनैः शनेर्देहान्ते तदल्ययक्षमः तथापि 
स मन्दशक्तिपाताधिक्रारेण प्रवृत्तः, इति तोव्रशक्तिपाताधिकारेण तुतोयस्य 
हठपाकप्रश्मस्येवोपायविशेषस्योपदेशो युक्तो येन क्षटित्येवोपाधिविगलनं 
भवेत्‌ । २६० ॥ 

तदाह 

हठपाकप्रज्ञमनं यत्ततोयं तदेव च) 

उपदेशाय युज्येत भेदेन्धनविदाहूकम्‌ ।। २६१ ॥ 

युज्येतेत्यत्र हेतुः “भेदेन्धन विदाहकम्‌' इति । मस्येव हि सहसैव भेद- 
विलापने परं सामर्थ्यमिति भावः ॥ २६१ ॥ 
बाह्य प्रसार दग्ध हो जाता दहै। इसी हठात्मकता से अक्रम भाव से चिदग्नि- 
साष्कार अवस्था प्राप्त हो जाता है तथा सृष्टधादि उपाधियों का अत्यय हौ जाता 
है ओौर प्रशम अवस्था प्राप्त हो जाती है। यह जीवन कौ महत्वपूर्णं उपलन्धि 
होती है। साधना के क्रम में एेसा उपाय करना चाहिये जिससे श्रेयस्‌ को 
सिद्धि हो सके । इसमें पहके तो यह देखना है कि जहां उपाधिका भनुल्लास है-- 
उसमे गुरुकृपा से केसे प्रवेश हो ? 


इसके तीन उपाय हैँ । पहला उपाय है अनुल्लास दर्शन । यहु कठिन है । 
दूसरा शान्ति का उपाय है। उसमे मन्द शक्तिपात होता है भौर देहान्त 
के बाद अत्यय होता है। तीसरा उपाय है हठपाक प्रशम । इसमे उपाधियों को 
ही जलाते हैँ । हठपाक क्रम से प्रशम का उपाय ही सर्वश्रेष्ठ उपायदहै। इसमें 
तीव्रशक्तिपात सम्पन्न साधक विश्वोपाधियों को स्वतः विगलित करदैनेमें 
समर्थं होता है ॥ २६० ॥ 

वहो कह रहेर्है- 

भेद के इन्धन को दग्ध करने मे समर्थं यह्‌ हठपाक प्रशम रूप तृतीय 


हेतु ही महृत्वपूणं है । मतः सिद्ध साधक के परम कल्याण के लियि इसका उपदे 
करना ही उचित है। २६१॥ 





# - कक्कर 
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| | भत भाह्‌ 

| निजबोधजठरहूतभुजि भावाः सर्वे समर्पिता हठतः । 

विजहति भेदविभागं निजश्ञक्त्या तं समिन्धानाः ।२६२।। 

| | सर्वं एव हि सृष्टयादयो भावा बोधाग्नौ हठेन समपिता भेदविभागं 

विजहति, बोधेकरूपतया, परिस्फुरन्तीत्य्थंः । ननु यदि नाम सर्वे भावास्तत्त- 

| हपतया बोधादतिरिक्तास्तत्किमिति तदेकषूपतया परिस्फुरन्ति ? इत्याशङ्कूधाह्‌ 

| | 'निजशक्स्या तं समिन्धाना' इति । तेऽपि बोधरूपतया निजशक्तथा तमेव 

| || बोधमुदीपयन्तोऽवभासन्त इत्यथः । भबोधरूपत्वे हि तेषामबुध्यमानल्वमेव 

। | भवेदिति भावः ॥ २६२ ॥ 

नन्वेवं कि स्यात्‌ ? इत्याशङ्भुयाह्‌ 

| हृठपाकेन भावानां रूपे भिन्ने विलापिते । 

||| अहनन्त्यमृतसादभृतं विष्वं संवित्तिदेवताः ।॥ २६३ ॥! 

| | | चिदग्न्युदूबोधनपूवं हठपाकक्रमेण सृष्टथादीनां भावानां मेदस्य विलापनात्‌ 

॥ |  भमृतसाद्भूतं बोधेकरूप्तामापन्नं सत्‌ विश्वं, संवित्तिदेग्यः क रणेशष्वर्योऽदनन्ति 

| इस लिये कहते है `` 

||| स्वात्म संबोध की आग मे इस सृष्टि प्रपञ्चात्मकं सारी भावरारिका 











||| हठपूर्वक स्वाहाकार भेदास्मक सारे उल्लास को प्रशान्त करने मेँ समर्थं होता 
। || है । उस समय सारा प्रसार बोधमात्र खूप से ही प्रस्फूरित प्रतीत होने लगता है । 

| | प्रह्न है कि यदि सभी भाव भपने अनन्त ख्पों मे बोध के भतिरिक्त है 

॥ तो यह केसे सम्भव है कि बोधेक रूप से भासित होने लगे ? इसका उत्तरहैकि 
| ॥ बोध के माहात्म्य से उन भावों मे भो बोध शक्ति का उल्लासदहोजाताहैमौर 
| शुद्ध बोध उदक्त हो उठता है। भावावभासन बोधावभास बन जाताहै। 
भबोध स्थितिमे तोवे सभी अनबुध्यमान रूपसे ही भासित होते हैँ ॥ २६२॥ 

उस अवस्था में क्या परिवर्तन होता है? वही कहु रहे्है 


चिदग्नि के उहोप्त हो जाने पर हठपाकं प्रक्रिया के द्वारा सृष्ट्यादि सभी 
भाव विलापित कर दिये जाते हं । उस भवस्था में भनन्त भवभासों मे उल्लसित 
यह्‌ विश्व, चैतन्य के भमृत से भमृतायमान हो उठता है । एेसे अमृत मय विश्व 
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परबोधैकरूपतया परामृशन्तोत्यर्थः । अथ च लौकिको भोक्तृ भोग्यव्यवहारोऽपि 
अत्राक्षिप्तः, तद्विशिष्टत्वेनेव प्रकृतस्यार्थस्यावगतेः ॥ २६३ ॥ 


ततोऽपि किम्‌ ? इत्याह 
तास्तुप्राः स्वात्मनः पूर्णं हयेकान्तश्षायिनम्‌ । 
चिट्चोमभेरवं देवमभेदेनाधिशोरते ।॥ २६४ ॥ 


ताश्च संवित्तिदेवतास्तुप्राः परबोधैकरूपतामादनेनानन्यपिक्षाः सत्यो 
हृदयैकान्तशायिनं सारभूतपरामर्ोकविश्रान्तम्‌, अत एव पूणं मनन्याकाडक्षमू, 
भत एव च देवं द्योतनैकसतच्वं, चिदयोमभैरवं परप्रकाशात्म परं ततत्वं, स्वात्मनः 
स्वस्वरूपस्याभेदेनाधिशेरते तदेकखूपतया परिस्फुरन्तीर्यर्थः । भथ चात्र पूरव 
वल्लौकिकनायकब्यवहार आक्षिप्तः ॥ २६४ ॥ 

नन्वासां चिदात्मनि परप्मिनूपे विश्रान्तत्वात्‌ तदतिरिक्तस्यान्यस्या- 
भावात्‌ हादशविधं रूपं कुतस्त्य मू ? इत्याश द्याह 


एवं कृत्यक्रियावेश्ञान्नामोपासाबहूत्वतः । 
आसां बहुविधं रूपमभेदेऽप्यवभासते ।। २६५ ॥ 


को करणेश्वरी संवित्त देवियाँ अपना ग्रास बना लेती है अर्थात्‌ यह सारा प्रसार 
परबोधेक रूप से पराम्‌ होने लगता है । इस अवस्था मे लोकिक भोक्ताभोग्य 
भावकाभी आक्षेप दहो जाता है क्योकि इसी बाधार पर इस अमृत तत्त्व 
की अवगति सम्भव होती है।॥ २६३ ॥ 

सके बाद भी क्या फलितां हुमा ? यही कह रहेर्है- 


वे संवित्ि देविय तृप्त होकर परबोधेक रूपता प्राप्त कर लेती है । उन्हे 
किसी दूसरे को अपेक्षा नहीं रह जाती । वे स्वाटम निष्ठ हृदय केन्द्र मे एकान्त- 
वरविमशं मे विश्रान्त पर्णं शाश्वत दयोतन-स्वभाववान्‌ परप्रकाशात्मक, चिद्ग्योम- 
भैरव रूप परतत्त्व को अपने से अभिन्न परामर्शं करने लगती हँ । एक खूप से 
ही परिस्फ्‌रित होती है । इस अवस्था मे मवस्थित साधक परपरामशं के परामृत 
से पूर्णतया परितृप्त हो जाता है। उसे लोकिकं पृष्ठभूमि पर ही अलौकिक 
वरपरामर्शविश्रान्ति का लक्ष्य मिल जाता है ।॥ २६४ ॥ 

इन करण देवियों के परपरामर्शक चिद्ग्योम भैरव मेँ विश्रान्त होने 
के बाद उनके अतिरिक्त किसी भेद का अभाव स्वाभाविक है। फिर इन उक्त 
दइवादशविष शक्तियों की क्या परिणति होती है ।' इसका उत्तर दे रहे है 











५१८ श्रीतन्त्रालोकः 


कृत्यं रूपाद्यारोचनादि, नाम चक्षुरादिदेवतादि, उपासा रूपाद्यारोचनात्म- 
वुत्तिविापनादिरूपा । “अभेदेऽपि बहुविधमवभासत' इत्यनेन काल्पनिकलत्व- 
मुक्तम्‌ ।। २६५ ॥ 

ननु यदि कृत्यादिभेदादासां बहुविधत्वं॒॑तद्रूपाद्यालोचनार्मङ़ृद्यमपि 
दादाविधमेव तदतिरिक्तप्य कत्यान्तरस्याभावात्‌,-त्यासां द्वादरविधादेव्‌ 
रूपान्न्यूनमधिकं वा रूपं न स्यात्‌, --इति 'ताभ्य एव चतु.षष्टिपर्यन्तं श क्ति- 
चक्रकम्‌ ( ३।५४ ) 

इ्यादि कथमुक्तम्‌ ? इत्याश ङ्कययाह्‌ 

आसामेव च देवोनामावापोद्वापयोगतः । 

एकदित्रिचतुष्पश्चषट्‌सप्ताष्टनवोत्तरेः ॥ २६६ ॥ 


सव्राकन्यिकलासेनाप्रभूतिभेदविस्तरः । 

आवापः संक्षेपः, उद्रापो विकासः । आसामेव हि स्वस्वातन्त्रयात्‌ कमल 
वदनवरतं संकोचविकाससंभव इति भावः । उत्तरे दश, भन्ये त्रयोदक्ष, कलाः 
षोडषा सेना अष्टादशाक्षोहिण्यः ॥ २६६ ।। 

तदेवं प्रसक्तानुप्रसक्तयागतमेतदुपसंहरनप्रकृतमेवावतारयति 


अलमन्येन बहुना प्रकृतेऽय नियुज्यते ।॥ २६७ ॥ 


इस प्रकार दर्शन खूप कृत्यक्रिया के आवेक्, नाम भौर उपासना आदि 
के भेद से व्यक्त भेदो की विविधता भभेद अवस्थार्मे भी भासित होतो 
रहती है ॥२६५॥ 

प्रन है कि यदि कृत्यादि भेद से इनकी विविधता है भोर उनकी रूपादि 
के आलोकन के कृत्य भी द्वादज्च प्रकारके होते है क्योंकि उनके अतिरिक्त इन्द्रिय 
जन्य कृत्य नहीं हो सक्ते तो फिर ६४ दाक्ति चक्र की चर्चाक्योकीगयीदहै? 
सी का उत्तर दे रहे रहै 

इन्हीं देवियों के संक्षेप भौर व्यासकी दुष्टि से तथा उनके स्वातन्त्र्य 
माहात्म्य से कमल की तरह संकोच विकोच होता रहता है । परिणामतः एक 
ते छेकर २, ३, ४, ५, ६, ७, ओर ८ उत्तरोत्तर क्रम से १० श्द्र ११ भक १२ 
कला १६ गौर सेना भर्थात्‌ १८ आदि अनन्त भेद स्वाभाविक हं ।। २६६ ॥ 

इस प्रकार प्रसङ्गवश विस्तार का उपसंहार करते हुए प्रकृतार्थं का निर्देष 


कररहेरहै- 
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अन्येनेत्यवान्तरेण शाम्भवोपायप्रतिपादनेन, तस्य॒ हि मुख्यतया 
विश्व चिप्रतिबिम्बत्वादिना त्रिधा रूपं निरूपितं येन ॒तदूपासन्नानां क्षटित्ये- 
वाविकल्पस्वरूपावाप्तिः स्यात्‌; तदनेकप्रमेयसं कलतया विश्वचिप्रतिनिम्बत्वाचे- 
बोपदे्या मा विस्मार्षः,--इति तदेव तान्प्रति संक्षेपेणोच्यते, इत्याह 'ध्रकृतेऽथ 
नियुख्यते' इति । अचेत्यानन्तर्ये, तदितोऽनन्तरं प्रकृतं विष्वचितप्रतिबिम्बत्वाद्येव 
प्रस्तयते इत्यर्थः ॥ २६७ ॥ 

मत आह 


संविदात्मनि विहवोऽयं भाववगेः प्रपश्चवान्‌ । 
प्रतिबिम्बतया भाति यस्य विहवेश्वरो हि सः। २६८ ॥ 
एवमात्मनि यस्पेद्गविकल्पः सदोदयः । 
परामर्शः स॒ एवासौ शांभवोपायमुद्रितः ।। २६९ ।। 
पूर्णाहन्तापरामर्ो योऽस्थायं प्रविवेचितः । 
मन्त्रमुद्राक्रियोपासास्तदन्या नात्र काश्चन ॥ २७० ॥। 





अन्य सारे प्रतिपादनों के अनन्तर प्रकृत विष्व, चित्‌, प्रतिबिम्ब इत्यादि 
विषयों को ही प्रस्तुत कर रहेरह। अन्य से तात्पयं प्रासर्जिक शाम्भवोपाय 
इत्यादि टै । इनमे अविकल्पता की उपलग्धि शोघ्र होतो है। अथ शब्द 
विषयारम्भ का संकेत करता है ।। २६७ ॥ 
वही कह रहे है 
तीब्र शक्तिपात से पवित्र साधक, हिष्य योगी के ल्ियि यह्‌ विव रूपी 
्रमात्‌ प्रभेयादि मेदोपभेद वाला भाववर्गं प्रतिबिम्ब के समान हौ भासित होता 
है । दर्पण नगर की तरह षतिरिक्त रहते हुए भी भभिश्नषूप से ही भासित होता 
है । वह विश्वेश्वर भी पर प्रकाश रूप भगवदेकात्म्य भाव से प्रकाशमान परिलक्षित 
होता है । जिस साधक में यै" स्वयम्‌ इस प्रकार प्रतिबिम्बात्मक भाववगं रूप 
से स्वात्म साक्षात्कार कर रहा हः इस प्रकार कौ शाम्भवोपायके प्रभावसे 
नियमित निष्ठा हो जाय, उसमें अहन्तापरामशं का पूर्णं बोध प्रकाशित हौ जाता 
है । उसके लिये कोई क्रिया रेष नहीं रहती । कहा गया है-- 
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यस्य तीव्ररक्तिपातवतः साधकादेविष्वः प्रमातुभ्रमेयात्मा तद्भेदोप- 

भेदादिना प्रपश्चवानप्ययं भाववर्गः प्रतिबिम्बतया भाति दर्पणनगरन्यायेनाति- 
रिक्तायमानस्वेऽपि भनतिरिक्तत्वेन स्वात्ममात्रखूपतयेवावभासते, स॒ खलु 
विदवेदवरः परप्रकादात्मभगवदेकातम्येन प्रकारात इत्यर्थः । यस्याप्येवं भाववर्गस्य 
प्रतिबिम्बकल्पतयावभासने सति स्वात्मनीद्गहुमेव भाववर्गात्मना प्रस्फुरित 
इत्येव मात्मसाक्षात्काररूपः सततोदितः परामर्शः स्यात्‌, एवासौ शां भवोपायेन 
मुद्रितः स्वसमुचितोपेयासादनेन नियमित इत्यर्थं: । अत एवास्य सवंविषयतया 
पूर्णो योऽयमहन्तापरामर्शंः प्रविवेचितः' अर्थात्तस्येवात्र॒शांभवोपाये काश्चन 
मन्त्रमुदराक्रियोपासा न ततः पूर्णाहन्तापरामर्घादन्या, परप्रमात्रेकरूपस्वात्मा- 
भेदेनेव प्रस्फ्‌ रन्तीत्य्थंः। न॒ ह्य तस्पदभधिशशयानस्यैतदुपयोग इति भावः । 
यदुक्तम्‌ 

अयं रसो येन मनागवाप्तः स्वच्छन्दचेष्टानिरतस्य तस्य । 

समाधियोगत्रतमन्त्रमुद्राजपादिचर्या विषवद्धिभाति ।।' इति । 
वक्ष्यति च-- 


“स्नानं व्रतं देहशुद्धिर्धारणा मन्त्रयोजना । 
अध्वक्लृप्तिर्यागविधिर्होमजप्यसमाधयः ॥। 
इत्यादिकल्पना कापि नान्न भेदेन युज्यते ।' (तं० ३।२९०) 
इति ॥ २६८-२७० ॥ 
तदेवं त्रिविधमपि शांभवोपायमुपासन्नो महात्मा जीवन्नेव मुक्तिमा- 
सादयेदित्याह 
भूयो भूयः समावेश निविकल्पमिमं धितः । 


अभ्येति भैरवीभावं जोवन्मुक्त्यपराभिधम्‌ ॥ २७१ ॥ 


“यह रस जिसे रञ्चमात्र भौ आस्वादित हो गया, उसे समाधि, योग, ब्रत, 
मन्त्र, मुद्रा मौर जपादिचर्यां भी विषवत्‌ प्रतीत होती है।'" यही बात आगे 
श्लोकं ३।२८९-२९० मे भी कही गयो है ॥२६८-२७० ॥ 

शांभवोपाय उपासनासिद्ध महात्मा जोवन्मुक्ति समासादित कर केता 
है। यही कह रहैर्है- 

बारम्बार भभ्यासपूरवक निविकल्प समावेश मेँ सिद्ध योगी जीवन्मुक्ति 
नामकं भमैरवीभाव प्राप्त कर लेता है ॥ २७१ ॥ 





श्लो ° २७२-२७४ | तृतोयर्माह्िकम्‌ ५२१ 


ननु पूर्वम्‌ 
“तत्र तावत्क्रियायोगो नाभ्थुषायस्वमहेति ।' (त° २।८) 
स्यादिना नित्योदितत्वेनादिसिद्धत्वाद्‌भैरवोयायां संविदि ज्ञापकः कारको 
वा न कोऽप्युपायः समस्तोत्युक्तं॑तत्कथमिदमिदानीमुक्तमयं निविकल्पः समा- 
वेशोऽत्राभ्युपायः ? यत्याश _्ूुयाह्‌ 


इत एव प्रभृत्येषा जोवन्मुक्तिविचायते । 
यत्र सुत्रणयापोयमुपायोपेय कल्पना ॥ २७२ ॥' 


्राक्तने स्वाह्धिके काचिदुभेदस्य कलनापि नो । 

तेनानुपाये तस्मिन्को मुच्यते वा कथं कुतः ।। २७२ ॥\ 

सूत्रणयापोति, अआ्भिकान्तरेषु पुनः स्फुटव भविष्यतीति भावः । 
मदस्येति कतुकरणापादानादेः, अत एवोक्तं “कः कथं कुत' इति ॥ २७१२ ॐ३ ॥। 

उपायोपेयभावमेव चात्र दर्शयति 


निर्विकल्पे परामर्शो श्ञाम्भवोपायनामनि । 
पश्चाश्ञदभेदतां पूवं सुत्रितां योजयेदुबुधः ।। २७४ ' 


प्रश्न होता है कि पहले तो कहा गया है कि- 

"पनित्योदित आदिपिद्ध भेरवीय संविद्‌ मँ न कोई क्रियायोग होता है, 
न ज्ञान गौर कारक आदि कोई उपाय ही हेते है" यहा यह केते क रहेहैकि 
निर्विकल्प समावेश उपाय है ? वही कह रहेर्है- 


यहां से जोवन्मुक्ति का विचार करिया जा रहा है । इसमे उपायोपेय कल्पना 
काआसुत्रणयाजो कुछ उसका स्वरूप है वह प्रसङ्गतः त्राक्तन आहिक में 
है। भेद की स्थितिमे तो कौन, कहूँ से ओर क्यो के प्रन स्वाभाविक है । 
अनुपाय विज्ञान मे इस प्रकार के प्रश्न हो नहीं उठ सकते ।॥। २७१-२७३ ॥ 


प्रसङ्ग वश उपायोपेय भाव यहां प्रदशित कर रहे है- 

न्थ के प्रथमाह्िक १८७बे शलोक मेँ पचास प्रकार के समावेश का 
वणन है । साथ ही ३६ तत्त्वो की मेदाभिसन्धि को भौ चर्चा है । उनको योजना 
यतयन्न साधक कर सकता है । कोई साधक यदि धरातत्त्व को ही निविकल्प भाव 
ञे स्वात्म मे स्वात्मसंविन्मात्र रूप से प्रतिबिम्बित अनुभव करने लगे, तो मेरवी- 
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धरामेवाविकल्पेन स्वात्मनि प्रतिबिम्बिताम्‌ । 
पश्यन्भैरवतां याति जलादिष्वप्ययं बिधिः ।॥ २७५ ॥ 
याबवन्ते परं तत्त्वं समस्तावरणोध्वेगम्‌ । 


व्यापि स्वतन्त्रं सवनं यच्छिवं परिकल्पितम्‌ ।। २७६ ॥ 
पूर्वेति प्रथमा्िके । यदुक्तम्‌ 


'पन्चाशदह्िधता चास्य समावेशस्य बरणिता। 
तत्त्वषट त्रिशकंतत्स्थस्फुटभेदाभिसन्धितः ॥ ( तं० १।१८७ ) 


इत्यादि, योजयेदित्येकेकध्येन उपायतया परिकत्पयेदित्य्थं; । तदाह धराः 
मिघ्यादि। एकमेव धरातत्वमविकतपज्ञानेन न तु विकल्पमात्रेण स्वात्मन 
प्रतिबिम्बितं पष्यन्‌ स्वात्मसंलिन्मात्ररूपतया साक्षात्कन्‌ सर्वस्य सर्वात्मकत्वाद 
भेरवतां याति परप्रकाशशरूपतया परिस्फुर तीत्यर्थः एतदेव च ॒तत्त्वान्तरेष्व्य- 
तिदिशति 'जलादिष्वपि' इत्यादिना । अयं विधिरिति जलादिशिवतत्तवपयन्त 
तरवजाटमविकत्पवृत्या स्वात्ममि प्रतिबिम्बितं पयन्‌ भेरवतां यातीति । 
ननु यदि नाम परं तत्त्वं ष्यापि तत्कथं पञ्चत्रिहत्तत्वीमुञ्ज्ञत्वा षट्‌त्रंश- 
दपतयेवोवतमित्याशद्कयाह 'समस्तावरणोरध्वगं परिकल्पितस्‌ इति । 
वस्तुतो हि तजज्ञातुकटस्वभाव परप्रमात्रेक रूपमि्युबतं (स्वतन्त्रं सर्वज्ञम्‌ 
इति ॥ २७४-२७६ ॥ 


ननु यदि नाम परप्रमात्रेकरूपं भेरवात्मकं परं तत्तवं तत्कथं दशेन- 
क्रियाया भेरवात्मत्वे चोपायतां यायात्‌ ? इत्याशङ्धुधाह 


तदघ्यकल्पितोदारसविह्‌ पणबिम्बितम्‌ । 
पश्ष्यन्विकल्पविकलो भेरवोभवति स्वयम्‌ ॥ २७७ ॥ 


भाव को उपरुन्धि हो सकती है । जल भादि तत्त्वों की भी यही स्थिति है । जल 
से केकर हिवपर्यन्त यह सारा तत्त्ववगं अविकल्प भाव से स्वात्मफलक मे चित्र 
की तरह उभरने लगे तो समक्षना चाहिये कि भैरवीभाव की सिद्धिहो गयी है। 

यह्‌ ध्यान देने की बात है कि प्रथमा्िक के उक्त शलोक मे ३६ तत्त्वों 
का कथन समस्त मावरणों के ऊपर एक परम तत्तव है, इस दष्ट से किया गयाः 


है । वहाँ सवं व्यापी, स्वतन्त्र, सर्वज्ञ भादि विशेषणो से विषिष्टरिवकाही 
वर्णन किया गया है ।। २७४-२७६ ॥ 
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न॒ केवलं तत्त्वान्तराणि यावत्तत्प्रमात्रेक्पं भैरवात्मकं च परं 
तत्त्वमपि 
(स्वातन्त्रथामुक्तमात्मानं स्वातकूपादद्यात्मनः । 
प्रभरीशाविसंकल्पेनिर्माय ग्यवहारयेत्‌ ।\ (ई० १।५। १६ ) 
इ्याुक्तयुक्त्या स्वस्वातन्त्यात्स्वात्मनि परिकल्पितोपायोपेयभावं सत्‌ विकल्प- 
विकलः शाम्भवोपायसमाविष्टः साधकादि रकल्पितत्वादेव तत्तदुपाधिसंकोचा- 
भावादुदारा येयं संवित्‌ सैव स्वच्छतातिशयाूर्पण स्तत्र प्रतिबिम्बितं पश्यन्‌ 
तन्माघ्ररूपतया साक्षात्कुर्वन्‌ स्वयमनन्यापेक्षमेव भे रवी-भवति, भविकल्पितो- 
दारसंविदात्मना परिस्फुरतोत्यथं : ॥ २७७ ॥ 
ननु परतत्त्वद्रारेण पूर्णस्वरूपावेशो यद्युच्यते तदास्तां धराद्ंशांशिकाः 
मखेन पुनः कथमसौ स्यात्‌ ? इत्याशङ्कयाह्‌ 


यथा रक्तं पुरः प्यल्िविकल्पकसंविदा । 
तत्तद्वार नरंशेकघटसंवित्तिसुस्थितः ।॥ २७८ ॥ 


यदि पर प्रमाताषूप एक ही भैरव तत्व है, तो फिर दशन क्रिया 
भैरवात्मक संवित्त प्राप्त करने मे उपाय कैसे हो सकती है ? इसका उत्तर दे 
रहैर्है 

अन्य तत्त्वों की वैकल्पिकता मे तो भैरव का दर्शन करना ही उत्तम 
है, शक्तिपात से पवित्र संवित्ति शाली साधक स्वात्म संविदर्पण मेँ प्रतिबिम्बित 
सर्वप्रमाता भैरव का दर्शन करे, यह सिद्ध विधिहै। 


“साधक स्वयं शिवरूप है । उसे सोचना चाहिए कि मै स्वयं शेव स्वा- 
तन्त्य से मुक्तात्मा हो गया हूं, उसी के माहात्म्य से मद्वय ख्प प्रमु मुञ्मे व्यक्त 
है । एेसे उच्च संकल्पो से हौ जागतिक व्यवहारो को भी निभाना चं हिये । 
ई० १।५।१९ की इस उक्ति के अनुसार स्वात्म स्वातन्श्य का स्वात्म में ही संकल्प 
करने से उसके समस्त विकल्प नष्ट हो जाते है । इससे साधक शांभवोपाय द्वारा 
श्षांभव समावेश प्राप्त कर केता है । उसकी समस्त सांसारिक उपाधियों का संकोच 
हो जाता है। उसको संवित्ति उदार हो जाती है । उसमें ने्मल्य भा जाता है । 
नैमल्य के कारण वहु साक्षात्‌ पर प्रमाता रूप हो जाता है ॥२७७॥ 


परतत्त्व के माध्यम से पूणं स्वरूपावे्छ यदि हो तो हो पर धरादि अर्घा- 
शिकता की परानुम्‌ति से यह्‌ केसे सम्भव है ? यही कह रहे है - 








का 








५२४ श्रोतन्त्रालोकः 


तद्वद्ध रादिकंकंकसंघातसम्‌दाथतः । 


परामुशन्स्वमात्मानं पूणं एवावभासते ।! २७९ ॥ 


इह खलु सवं एव द्रष्टा यथा निविकल्पकेन ज्ञानेन रक्तं लोहितं गुणं 
तदुपलक्षितं पृथुतर्नोदराकारादिसन्निवेशाद्यपि पुरः पुरतः प्रथममेव वा 
साक्षात्कुवस्ते ते स्वेच्छादिनावभासमाना रक्तताद्योऽशा द्वारमुपायो 
यस्यास्तथाविधा येयं निरंशस्य अनेकसामान्याभाससंमेलनात्मक स्वलक्षण- 
रूपस्य भखण्डस्य, अत भमरवांशपेक्षयेकस्य प्रधानस्य सम्यगन्यूनातिरिक्तत्वेन 
वित्तिरवबोधस्तया सुष्टु ्ञातोऽयं मया घटः इत्यादिसन्तोषाधानात्‌ नैरा 
काङ्क्षयेण स्थितः स्वात्मात्रविश्रान्तो मतरेत्‌, तथेव धरादि पृथ्वोजलारि यदेक- 
मेकं तत्तवं, तथा धरादिर्यो भूताच्ास्मा संघातः तथा धरादिर्यः पञ्चाशदात्मा 
समुदायस्तदवलम्बनेन स्वामात्मानं निविकल्पकवुत्या परामृशन्‌ पूणं एवावभायते 
स्वात्मसंवित्तिमात्ररूपतया प्रस्फ्‌ रतीत्यर्थंः ।। २७८-२७९ ॥ 


ननु ध रादिततत्वसमुदायात्मकं विष्वं नामेदं भिन्नमेवावभासते तत्कथ- 
मेवं परामर्शेनैव स्वात्मसंविन्मा त्ररूपता ? इत्याश कथाह 

मत्त एवोदितमिवं मय्येव प्रतिबिम्बितम्‌ । 

मदभिन्नमिदं चेति त्रिधोपायः स ॒श्ाम्भवः । २८० ॥ 


सामनेएक धडाहै।लालरंग का है । उसको बनावट, उसकी ्पेदो 
उसका गला, उसका टेदापन सब कुछ उसमें है । सारे सन्निवेश के बावजूद 
उसको निरंश रूप से ही देखते है । विकल्प संविद्‌ उस समय समाप्त हो जाती 
है । उसी प्रकार पृथ्वो आदि तत्त्वों को मो निरंश अनुमति स्वाभाविक है। 
इनकी पृथक्‌ अनुमति के साय पंच भूतात्मक सामुदायिक अनुमति भी व्यक्ति 
करता है । इस प्रकार का अनेक साभान्याभास का एकाहमक अवण्ड बोध 
स्वात्म स्तर पर भी स्वाभाविक दहै। साधक एसे पराम के माध्यमसे स्वयं 
सम्पूणं अखण्ड पर .मैरव माव के समावेश के कारण पूणं शिव ही अवभासित 
होने गता है ॥२७८-२७९॥ 

यह्‌ जगत्‌ धरादि तत्त्व समुदायात्मक ल्प से हौ अवमसितदहै। इस 
प्रकार के परामशं से ही स्वाप्म संविद्‌ का यह्‌ उदार भाव केसे सिद्ध हो सकता 
है? इसीका उत्तरदेरहेरहै- 

यह्‌ सारा प्रपञ्च मुक्षत ही उदित है, मुञ्षपे हो प्रतित्रिम्बित दहै मौर 
भुक्ते अभिन्न है । ये तोन शाम्भवोपाय कौ अनुमूतियां है । कहा गया है- 
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मत्त इति 

"सवंजरात्र ह्यहंशब्दो बोधमात्रक वाचकः 1' (तं° १। १३२) 
इत्याद्यक्त्या परस्माद्रोधात्‌ न पुन रविद्यादेरिदं प्रमातप्रमेयात्म॒विश्वमुदितम्‌, 
एवंभूतमपि तन्मयि बोधे प्रतिविभ्बितमनतिरिक्तत्वेऽपि अतिरिक्तायमानत्वेन न 
पुनविच्छिन्नतयेवावस्थितमेवमपि संह्ियमाणमिदं ममेवामिन्तं वोधात्मनेव 
पारमाथिकेन खूपेण सत्‌ न पुन रवयवविभागक्रमेण दयणुकत्वाद्यापर्या पारमाण- 
वेन ूपेण,-इति युक्तमेव पराम्शंमात्राद्विश्वस्य संविन्मात्ररूपत्वमित्येवं प रामं 
एव चास्य शांभवस्योपायस्य स्वरूपमिः्युक्तम्‌ “इति त्रिधोपायः स शाम्भवः 
इति ॥ २८० ॥ 


एवमहपरामर्शंस्य च सृष्टयादयो निबन्धनमिति तदासूत्रणमपि अनेन 
कृतमित्याह 


सृष्टेः स्थितेः संहूतेश्च तदेतत्सुत्रणं कृतम्‌ । 
यत्र स्थितं यतश््चेति तदाह स्पन्दश्ासमे ।\ २८१ ॥ 
न चैतदस्माभिरेवोक्तं यावदृगुरुभिरपीत्याह यत्रेत्यादि । तदुक्तं तत्र 


का ~~ ~= ~ 


““सर्वेत्र यह अहं शन्द बोध मात्र का ही वाचकं है ।' इस स्वोपन्ञ उक्ति 
के अनुसार मुक्षसे का अर्थं परबोध रूप ही होता है । इससे अविद्यादि से उत्पन्न 
प्रमाता प्रमेय भाव का निरासहो जातादहै। मेरे ही बोध के नेर्मल्य मे यह्‌ प्रति- 
बिम्बित है । पृथक्‌ भासित होता हुमा भी पृथक्‌ नहीं है। इस प्रकार यह्‌ 
मुह्यसे नितान्त अभिन्न है । मुञ्षसे विच्छिन्न होकर यह्‌ भवस्थित नहीं है। 
अर्थात्‌ पारमाथिक बोध से ही यहु सब कुछ भासित है । एसे पारमाथिक परा- 
मर्ध से यहु सारा विकष्वात्मक विस्तार संविन्मात्रही हो जाता है। इसमे 
यह्‌ स्पष्ट हो जाता है कि एेसा त्रिविध परामरशीहौ शाम्भवोपायका स्वरूप 
है ॥ २८० ॥ 





सष्टथादि निखिल दृश्यादृश्यात्मक प्रसार महं परामर्शं का ही निबन्धन 
है । सृष्टि का भसूत्रण भो इससे होता है- यही कह रहेै 

सुष्टि, स्थिति भौर संहार इन तीनों मे मौ इसी का आसूत्रण है । यहु 
केवल श्रन्थकार की हो स्वोपज्ञ सम्मति नहीं है अपि तु स्पन्द कारिका मे (१।२) 
इनके गुरुदेव को भी एेसी ही मान्यता है-- 











५२९६ श्रोतन्त्रालोकः 


"यत्र स्थितमिदं विश्वं कायं यस्माच्च नगतम्‌ । 
तस्यानावतरूपत्वान्नं निरोधोऽस्ति कुत्रचित्‌ ।।' (स्प° १ का०२) 
यतो निगंतमिति सृष्टिरुक्ता, यत्र॒स्थितमित्यनतिरिक्तत्वेन चातिरिक्ताय- 
मानष्वेन,-इति स्थितिसंहारौ । २८१ ॥ 
ननु किमिदं नाम संविदः सृष्टयादिकारित्वमुक्तं 
"यानुभूतिरजामेयानन्तात्मएनन्दविग्रहा । 


इत्यादिलक्षणान्तरं किचिद्ङ्गहावादिवदभिधानीयं येनास्या वाद्न्तरसिद्धम. 
साधारणं रूपमभिहितं स्यात्‌ ? इत्याशङ्कयाह्‌ 


ह्य क्ष्वयं संविदः ख्यापितं परम्‌ । 
विहवात्मकत्वं चेत्यन्यल्लक्षणं कि नु कथ्यताम्‌ । २८२ ॥ 


एतावता सृष्टयादिकारित्वेनेव हि संविद एड्वयं विर्वात्मकत्वं च परं 
वाद्यन्तरवेलण्येन अत्यथं ख्यापितमुक्तं भवेदित्यथः । एतदेव ह्यस्या मुखूयम- 
साधरणं लक्षणं यत्स्वातन्तरयाद्विश्वात्मकत्वेन परिस्फ्‌रतोति, अत एव॒ किनु नाम 
लक्षणान्तरमस्याः कथ्यतां, तेन कथितेन न किचिदुक्तं भवेदिति भावः। 
तथात्वे हि प्रत्युत अविद्यादेरतिरेकानतिरेकंविकल्पोपटतत्वा दविङ्ववेचि श्रये 
कारणमेव न सिद्धयेत्‌, तेनास्याः सृष्टयादिकारित्वमेव मुख्यं लक्षणमिति 
यथोक्तमेव युक्तम्‌ । २८२ ॥ 


'“यह विष्व जहाँ स्थित है, कायं रूपमे जिस कारणसे निर्गत है वह्‌ 
तो खुली तत्त्ववादिता है । उसका कोई विरोध नहीं ।'' भर्थात्‌ सब अतिरिक्त 
की तरह रहते हृए भी मतिरिक्त नहीं है ।। २८१ ॥ 


प्रन है कि “संविद्‌ अनुभूतिमयी, अजा अमेया, अनन्त मौर आनन्द 
विग्रहवती है'' इत्यादि लक्षणों के अतिरिक्त संविद्‌ मे सुष्टि-कत्तृत्व भादि गुण है, 
इस कथन का क्या तात्पयं है जिससे इसमे बाह्यान्तर सिद्ध असाधारण शक्ति 
सिद्ध हो ? इसका उत्तर दे रहे है-- 

टस स॒ष्टि कत्तुत्व से ही संविद्‌ का एेऽ्वयं अच्छो तरह ख्यापित हो 
जाता है । विहवात्मता ही उसका एेढवयं है । यह बाह्यान्तर वैलशक्षण्य ही इसकी 
अतिशय विरिष्टता है । यह विश्वात्मकता भौर कतुत्वस्वातन्त्य ही उसकी 
परिभाषा है । इसका अन्य लक्षण करना व्यर्थं का प्रयास है । विक्ष्व वेचिन््य का 
अविद्यादि कोई दूसरा कारण नहीं कहा जा सकता ॥२८२॥ 
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भत एव स्वात्मनि संष्टयादिकारित्वमेव परामशन्‌ परसंविदेकाहम्य- 
भेति,-उत्याह्‌ 


स्वात्मन्येव चिदाकाहो विहवमस्म्यवभासयन्‌ । 
तष्टा विहवात्मक इति प्रयया भैरवात्मता ॥ २८३ ॥ 


षडध्वजातं निखिलं मय्येव प्रतिबिम्बितम्‌ \ 


स्वितिकर्ताहिमस्मीति स्फुटेयं विहवरूपता ।॥ २८४ ॥ 
सदोदितमहाबोधन्वालाजरिलतात्मनि 


विश्वं द्रवति मय्येतदिति पश्यन्प्रशाम्पति । २८५ ॥, 


नन्वेवमवि विदइवस्य सुज्यमानत्वादिषूपतया संस्कारेणावस्थानात्कथ - 
घस्य प्रशान्ततोदियात्‌ ? इश्याशङ्कयाह 


अनन्तचित्रसदगभसंसारस्वप्नसद्यनः | 
प्लोषकः शिव ॒ एवाहमिस्युल्लासौ हृताङनः ।। २८६ ॥। | 
देष्ाध्ववक्ष्यमाणनीत्यानिःसंख्याकत्वादनन्ता नानासंनिवेशात्मकलत्वाच्च 


---- - ~ ~~~ ~~~ 


स लिये स्वात्म मे भी सृष्ट्यादि कारित्व का परामर्शं करते हुए पर- 
संविदात्मैक्य उपलब्ध हो सकता है । यही कह रहे है-- 


स्वात्म चिदाकाश मे स्वयं विशष्वमयसूपमे मे हौ भवभासित ह यह्‌ 
विमर्ञं करते हृए सरष्टा ओौर विष््वाष्मकता का भाव-सातत्य भेरवारमकता प्रदान 
कर सकता है । यह्‌ सारा षडध्वावर्गं मेरे चेतन्य दर्पणमे ही प्रतिबिम्बित है। 
स्वयं मै ही स्थिति विधान करता हूं । इस समावेश मे स्वात्मरूपता ही विश्व 
रूपता बन जातो है । शाइ्वत उदित महाबोध खूप चिदग्निकी ज्वालासे 
प्रकाशमान स्वात्म मे विश्च कौ घनता विगलितहो रहीदहै, यह्‌ परामर्लं करता 
हमा देव महा भावरूपी प्रशम को साधक प्राप्त कर केता है ॥२८३-२८५॥ 
प्रष्न होता दै कि विश्च सुज्यमान है। संस्कारतः उसकी भवस्थिति है । 
यह्‌ प्रशम के उदय की बात कहांसे उपस्थित होती है? इसीका उत्तरदे 
रहे दै 
यह्‌ विश्च एकं स्वप्न है । सपने के घ रौदे मे अनन्त-अनन्त चित्र, गभं में डिम्भ 
क्री तरह पल रहे है । इसके नाना संनिवेश इसमें अनन्त सौन्दर्यं की सृष्टि करते 


[> 
का ` ~~ ~~~ ~~~ ~~ ~~ ~~ ~~ ~ (न = ` = ` =-=" ~ कम क ककि 
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चित्राः, अत एव सन्तः शोभना गर्भां भुवनानि यस्यैवंविधो यः संसारस्त- 
तत्ततत्वात्मा विद्वस्फारः स॒ एवासारत्वात्‌ स्वप्नसद्, जागरासद्मनो हि 
प्टोषषेऽवशेषसं भावनापि स्यादिति भावः। तस्य प्लोषकः कखष्टास्मीत्यादि- 
परामर्शाबलोपनीतः, अत एव सतताभ्यासादृल्लसनक्ीलोऽनव च्छिन्न संविदात्मकः 
शिव एवाहमिति परामशं एव हुताशनो विश्वसंस्कारस्यापि स्वात्मसंविस्सात्का- 
रकं इत्यर्थः यथा ह्यग्नावुदयति अनेकावरकप्रायेऽपि सद्मनि किंचिदवशिष्यते 
तथेव शिवात्मतायामप्युल्लसितायां विश्वस्येति ॥ २८६ ॥ 


ननु सृष्टयादिकारित्वेन स्वात्मनि यः संवित्सात्कारः स सृष्टथाद्य- 
वच्छिन्नः-इति कथं तन्मुखेनानवच्छिन्नसं विदेकात्म्यं स्यात्‌ ? इत्याशङ्क्याह 
जगत्सवं मत्तः प्रभवति विभेदेन बहूधा 
तथाप्येतद्रूढं मयि विगलिते त्वन्न न परः । 
तदित्थं यः सुष्टिस्थितिविल्यमेकोकृतिवनज्ञा- 
दनंशं पश्येत्स स्फुरति हि तुरोयं पदमितः ॥२८७॥ 
बहुप्रकारं निखिलमिदं जगत्परस्मादेव बोधाद्िच्छिन्नतयोदेति, तथोदितमपि 
तत्रेव बोधे विश्चान्तम्‌, एवमपि संहृते तस्मिञ्जगति न परः करिबदवशिष्यते 


है । एेसा यह भाकर्षक है । इसका स्ष्टाभी मेही हूं । इस प्रकार के परामर्शं के 
सतत अभ्यास से यह्‌ दृढ़ महाभाव बोध मेँ उल्लसित हो जाता है कि वही शिव 
मे स्वयं हूं । यह्‌ उल्लास बोधात्मक चिदग्निका हौ उल्लास है । इसमे संविद्विकल्प 
संस्कृत होते हैँ भौर ताप्तदिव्य कांचन सा साधक निखर उठता है ॥ २८६ ॥ 


 सृष्टिकरतृत्व की भावना से स्वात्म में संविन्मयता उल्लसित रहती है । 

यह्‌ सृष्टियादि से अवच्छिन्न रहती है । प्रन होता है कि एेसी अवस्थामें 

अवच्छिन्न संविदेकात्म्य को सिद्धि केसे होगी ? इसी का समाधान कर रहे है- 

यह्‌ सारा संसार मुञ्षसे विभेद भावभरित अपने मानन्त्य के भाकर्षण के 

साथ उदित होता है। उदित होकर भी मृञ्मेही आष्ढ हो जाता है अर्थात्‌ 

उसको विश्रान्ति भो मृक्षमेहोदहै। जब वहु चिदग्निसे विगलित हो जाताहै 
तो कुछ भो अवशिष्ट नहीं रहता । केवल बोध ही बच रहता है । 

इस प्रकार यह निश्चय होता है कि बोध्रही सृष्टि, स्थिति मौर संहार में 

अनुस्यूत है । सब मे वहो उल्लसित है, एकीभावे स्फ्रित होने के कारण 








कलो ° २८८ । ततीय्मा्निकम्‌ ५२९, 


भपितु बोध एवेति । इत्थमक्तेन प्रकारेण बोधस्यैव सर्वंदशास्वनुस्य॒तत्वाद्च- 
सृष्ट्यादि बोचैकारम्यलक्षणादेकोकारा देतोरनंशं पदयतसष्ट्ादिविभागविगलनेन 
भखण्डबोधेकरूपतया साक्षात्कुयात्‌ स शाम्भवोपायसमाविष्ट एव हि तुरीयं पदं 
प्राप्तः सन्‌ स्फुरति, अनाख्यपरसंविद्रूपत्वेनाव मास इत्यर्थः । स इत्येकवचनेन 
बहूनामत्र नाधिका ए, --इति सूचितम्‌ ॥। २८७ ॥ 


एत एवाहं 
तदस्मिन्परमोपाथे लञाम्भवाद्रेतज्ञालिनि । 
केऽप्येव यान्ति {विहवासं परमेशेन भाविताः ।२८८।। 


भविता इति तोद्रतोब्रह्क्तिपातत्वेन अगवतात्राधिकृतत्वेनाधिवासता 

दृत्यथं) । अत एव केऽप्येवेत्युक्त, न ¡ह्‌ एवंविधशक्तिपातपात्रल सर्दषामेव भवे. 
दिति भावः । यदाहुः 

"पूजकाः शतशः सन्ति भक्ताः सन्ति सहस्रशः । 

प्रसादपाच्रमाश्वस्ताः प्रभोष्टित्रा न पश्डषाः\\ 

ति । प्रमत्वे चास्य क्ञाम्भवाद्रेतशाल्त्वं हेतुः, अन्ये ह्याणवादयो भेदरूपल्वाद- 


वरमा एव, इत्याशयः । मत एवात स्नानादि भिन्ननुपायजातं न 
॥ २८८ ॥ 





करना अखण्ड बोध हौ सव॑न परिदृष्यमान है । जो सोधक तेसा दक्षन करने प्‌ 

समथं होता है, वह शाम्भव समावेश म समाविष्ट हो जाता है भौर तुरीयपद 
व्ाप्त महाभाव भरित नित्य स्फरित होता है। स्फुरयति एकवचन प्रयोग 
भ्रथिकार का परिवेश संकेतित दै ।॥ २८७ ॥ 

इसी लिये कह रे है 

इस क्षाम्भव अद्रेत सिद्धान्त रूप परम उपाय मे कुछ एषे भाग्यशालो 
साधक पहुंच पति है जो स्वय परमेश्वर के तोब्रत्तीब्रतम शक्तित ते उनके दवारा 
हौ भावित होते हँ अर्थात्‌ इस परमाद्रेत पद पर अधिष्ठित होने का अधिकार 
प्राप्त कर चुके हेति है । कहा गय ै- 

“पूजक तो सेकंड होते ह भौर हजारो व्यक्ति भक्त हेति है । यह्‌ ध्रुव है 
कि प्रम्‌ के प्रसादको राप क शाश्वत आश्वस्त रहने वाले परमामृत २या 
इ तीनही होति पाच याः भो नहीं" इस उक्ति से यह्‌ सिद 

श्रीत०-- ३४ 
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२० ्रोतन्प्रालोकः 


तदाह 





स्नानं त्रतं देहशद्धिर्घारणा मन्त्रयोजना । 
भध्वक्लपिर्यागविषिहमजप्यसमाधयः ॥२८९॥ 
इत्यादिकल्पना कापि नात्र भेदेन यज्यते । 


ननु नद्यत्र भिन्नम्‌ पायजातं नोपयुक्तं तरेतद्पायाविष्टः कथं नामाचायंः 
परानुग्रह कुर्यात्‌ ? इत्याशया 
परानुग्रहुकारिस्वमत्रस्थस्य स्फुटं स्थितम्‌ ॥२९०।। 
यदि तादृगनुर्राह्यो देशिकस्योपसर्प॑ति । 
ताद्गिति शाम्भवीपायभाजनं तस्य हि तदटूर्शनसंभाषणमात्रादिनव 


द्त्याशयेन स्वाहमनि कृतकृष्यत्वं जायते इति किं नाम भिन्नेनोपायजातेन 
प्रयोजनमिति भावः ।। २८९.-२९० ॥ 


शां भवाद्रेत भाव ही परम पद कौ प्राति का सर्वोत्तम हेतु है । यहाँ मन्य भाणव 
भादि उपाय असमथ ही हँ) २८८ ॥ 


बही कह रहेर्है- 

इस परम पद पर प्रतिष्ठित व्यक्ति के लिये स्नान, व्रत देहु शुद्धि, 
भारणा, समाधि, मध्वाचर्या, यागविधि, हवन, जप, मन्त्रों का आयोजन इत्यादि 
सारीकी सारो कल्पना अभेद भावसे हो युक्तं होतो है ॥ २८९ ॥ 


इस पद के लिये यदि आणव आदि कोई अन्य उपाय उपयुक्त नहीं है 
तो फिर दस उपाय मे समाविष्ट साधक या आचाय केसे दूसरे पर अनुग्रह्‌ कर 
सकता है ? इसका उत्तर दे रहे ह - 

उस परमोज्च पद पर भमवस्थित शाम्भवाद्रेत महाभाव समाविष्ट सिद्ध 
साधक में अनुग्रह करने की शक्ति स्फ़टसरूपसे स्थित होतो है। उसके दर्शन 
भोर स्पर्शं मात्र से भी-जेसे, 

“एक दीप से अन्य दीप उप्त हो जाते ह ।'' उसो तरह एसे आचायं 
के दर्शन स्पर्शन से शिष्य का बोध भी उटीप्तहो जाता है। इसलिये यदि कोई 
अधिकारी दिष्य उस देशिकं शिरोमणि की सेवा मे उपस्थित होता है, तो वह्‌ 
भो भनुग्राह्य हो जाता है अर्थात्‌ अनुग्रह्‌ से कृताथं हो जाता है ॥ २९० ॥ 
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नन्वनेवंविधश्चेत्‌ किचत्तदाराधनाय प्रवृत्तः स्यात्तत्तत्रानेन कि प्रति- | 
पत्तव्यम्‌ ? इत्याश ङ्याः 
अथाघौ तादुज्ञो न स्याइूवभक्तया च भावितः \\२९१॥। 
त चाराधयते भावितावश्चानुग्रहेरितः । 
तदा विचित्रं दोक्षादिर्विधि शिक्षेत कोविदः ।२५२।। 
तादश इति शाम्भःपा गरभाजनं, न स्यादिति नोद्रतोव्रशक्तिपातामावादव्‌ । 


अथच 

"तत्रेतत्प्रथमं चिह्भं र्दे भक्तिः सुनिश्चला \' (मा!० वि० २ ४) 
दरयादिनीस्या शक्तिपातावेदकेनं भव भक्टयाख्येन प्रथमेन चिह्धेनाधिष्ठितः, 
शक्तिपातस्य चात्र मव मक्त्याख्यस्येकश्य तच्चिह्वुस्य निर्देशाच्चिह्वान्तरा्णा 
चानिरदशान्मन्दमन्दादिषूपत्वं सूचितम्‌ । एवं मन्दमन्दादिशक्तिपातवत्वेऽपि 
सन समुचितमाणवादयुपाय भात्राभिज्ञं गुमा रावपितुं ्रवृतोऽपि तु शाम्भवोपाया- 
विष्टमि्युक्तं "तं चाराधयते इति । यतः स भाविताद्‌ शानुग्रहेरितः, न ह्याणवो- 
पायमात्राभिज्ञादग्‌ रोर्माविनमपि शाम्भवोपायसमुचितमन्‌ ग्रहं लभते इति भावः, 





तेन 


1 --- 

प्रन है कि शिष्य एक गुडे कौ सेवामे है। वह्‌ यदि अनुग्रह्‌ का 
अधिकारी न हो, उष समय उसे क्या करना चाहिये ? इसका उत्तर दे रहे है- 

एक शिष्य है । वह्‌ अनुग्रह का पात्र नही दै, क्योकि उस पर तीव्र तोत्र 
शक्तिपात नहीं हुमा है, पर वह्‌ शिव को भक्ति से आवित है । वह्‌ यदि भविष्य 
म उस क्लाम्भवानुग्रह्‌ के ल्यि र्रेरत हो ओर उसे पानेका अभिकाषीहो तो 
गु का कर्तव्य है कि वह्‌ विचित्र समयादिको दीक्षा देने कौ व्यवस्था करे) 
दीक्षा भ्रमु भक्ति को पहुलो रत्तं है । कहा गया है कि-- 

“सदर मे सुनिश्चल भक्ति को भनुग्रह के अधिक्रार का पहला जक्षण मानना 
चाहिये ।” मा. वि. २।१४ के इस कथन के अनुसार शिव मे भक्ति शक्तिपात का 
प्रथम स्वयं सिद्ध लक्षण है। यहा शक्तिपात मौर उसके चिह्भु रूप भक्ति के 
उल्केख से यह्‌ स्पष्ट हो जाता है कि एेषा शक्तिपात मन्द मन्द शक्तिपात ही हो 
सकता है । मन्द मन्द शक्तिपात दशा मे भी यदि साधक आणव भर मायोय 
उपायो से अभिज्ञ गु कौ उपासना करता है, तो लाम्भवोपाय मे समाविष्ट केते 
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५३२ श्रीतन्त्राखोकः 


“न चावज्ञा क्रियाकाले संसारोद्धरणं प्रति ।' 
इस्याद्यक्तेः शिष्यस्य चोक्तयुवल्या गत्यन्तराभावादवश्यमेव भस्य तदृदिधीर्षया 
भिन्नमुपायजातमुपयुक्तमित्याह तदा विचित्रमित्यादि । त एव एवं 
"सोऽपि स्वातन्त्यधाम्ना चेदप्यनिमेलसंविदाम्‌ । 
अनुग्रहं चिको्षृस्त-डूाविनं विधिमाश्नयेत्‌ ।\' (त° २।४४) 
द्स्यादक्तम्‌ । विचित्रमिति अनुग्राह्यभेदात्‌ । तदुक्त प्राक्‌ 
"अनुग्राह्यानुसारेण विचित्रः स च वक्ष्यते ।' (त° २।४५) 


` दति ॥ २९१-२९२॥ 


नन्वेवं विधस्यानु ग्राह्यस्य क्षाम्भवोपायसमावेशभाजो गुरोः सकाशादाण- 
बोपायग्रक्रियया चेदन्‌ ग्रहो वृ्तस्ति 'शाणसृत्रवानाभ्यासे त्रसरतन्तुवानवेचिश्य- 
लाभः इत्यादिन्यायेन हेतुफलमावस्य नेयस्या द्धाग्यपि शांभवोपायसमुचितोजनग्रहः 
कथं नामास्य स्यात्‌ ? इत्याशङ्भूयाह्‌ 


भाविन्योऽपि हचपासास्ता अन्नेवायान्ति निष्ठितिम्‌ । 
एतन्मयत्वं परमं प्राप्यं निरवंण्यंते शिवम्‌ ॥२९३॥ 


हो सकता है ? वह भविष्य मे शाम्भव समावेश कै प्रति भाशावानू भवकष्य रह्‌ 
सकता है । पर कठिनाई यह्‌ होती है कि प्रत्येक गृड शाम्भवोपाय समावेशं से 
भभिज्ञ नहीं होता । उस गुरु से उत्कषं के हतु भनृग्रहु की उपलन्धि उसके 
लिये भसैम्भव हो जाती है। इसलिये-“साधनावस्था मे संसार से उद्धार के 
लक्ष्य मै व्यापृत साधक को अवज्ञा भाव नहीं लाना चाहिए ।' इस उक्तिके 
अनुसारं शिष्य के उत्करषं के लिए गुर को अन्य उपाय का आश्रय लेना चाहिये । 
देशिक गुर इसीलिये उसे विचित्र दीक्षा विधि को दीक्षा दे । द्वितीय भद्धिक 
के ४४-४५ इलोकों मे पहले भी इस तथ्य की चर्चा हो चुकी है ॥२९१-२९२॥ 
शाम्भवोपाय समावेश सिद्ध गुर के द्वारा एेसे अनुग्राह्यं शिष्य पर 
भाणवोपाय प्रक्रिया से ही यदि अनुग्रह संवृत्त हो तो शाण सूत्र वयन का भभ्यासरी 
त्रसरसुत्रपरिधान निर्माण शृन्य ही रहता है' इस उक्ति के अनुसार उस पर शाम्भ- 


बोपायस्तरीय अनुग्रह केसे हो सकता है ? हस प्रदन का समाधान कर रहे ह 
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भाविन्य भाणवादौ वक्ष्यमाणाः, तासां हि इारद्वारिभावेनेतदतिरिक्तस्य 

मृग्यस्याभावात्‌ शाम्भवोपाय एव प्ररोह इत्यक्तम्‌ 'अत्रैवायान्ति निष्ठितिम्‌' इति । 
अत एवैतन्मयस्वमेव नामासां श्रेयोरूपं परमुपेयं सरवत्रवोद्धोष्यते, न हि एतद्वि- 
श्लान्तिमन्तरेण किचिदपि भवेदिति भावः । अत एवोपायनानाव्वेऽपि नोपेय- 
नानात्वं यदभि प्रायेणेव 

द्वावप्येतौ समावेशौ निविकल्पार्णवं प्रति । 

प्रयात एव तद्रूढि विना नव हि किचन ॥ 

संवित्तिफलभिच्चात्र न प्रकल्प्येटयतोऽब्रबीत्‌ ।' (लं° १।२२७) 
इत्यादि प्रागुक्तम्‌ ।। २९३ ॥ 

एतदेव इछोक्य प्रथमार्धनोपसंहुरति 


इति कथितमिदं सुविस्तरं परमं शाम्भवमात्मवेदनम्‌ ।। 


आणव आदि उपासनाबों मे निचित सूपसे द्वारद्रारिभाव रहूता है । 
इयलिये वे शाम्भवोपाय कौ उपाय मात्र है । सर्वोज्च प्ररोह शाम्भवोपायमे हो 
आवक्यक है । "इसी मे सभी उपाय निष्ठित होते हे । 


शाम्भवोपाय समावेश ही इस जोवन का श्रेय सर्वस्व है--यहू सत्य 
सभी उद्धोषित करते हैँ । इसमें विश्रान्ति के बिना सब निष्फल हौ है । इसीलिए 
उपाय कौ अनेकता मे भी उपेय एक हो होता है । इसो अभिप्राय से आदिक १ 
के २२७बें श्छोक सन्दभं मे यही तथ्य दूरे शब्दो मे कहा गया है ।। २९३॥ 


यही सन्दर्भ प्रस्तुत शलोक की प्रथम भर्धाली दारा व्यक्त कर रहे ह। 
[ इसकी दूपरी अर्धाली चतुथं भाल्लिक का प्रारम्म करती है ] । 

यहाँ तक परम धाम रूप शाम्भव उपाय का, स्वार्मस्पन्दन का भौर 
आरमवेदन की पराकाष्ठा का विस्तार पूर्वक कथन किया गया है । 





१; श्रीतन्त्रालोकः 


शबावेशवशोल्लसदसमरसास्वादसामरस्यमयः । 
कर्चिज्जयरथनामा तृतोयमिदमाद्भिक व्यवृणोत्‌ ॥ 


इति श्रीमन्महामाहेश्वराचार्यवयंश्रीमदभिनवगृप्तविरचिते तन्त्रालोके 
श्रीजयरथ विरचितविवेकाभिस्यन्याख्योपेते शांभवोपायप्रकाषशनं 
नाम तृतोयमा्भिकं समाप्तम्‌ ॥ ३ ॥ 
















क~~ 


| “शेव भावेश के वक्शीभूत जितने विषय भौर असमरस विर्व-उल्लास 
| के विज्ञान ह, उनके रहस्य द्रष्टा मौर उनके आस्वाद रूप नन्द सन्दोह 
। 






| सामरस्य कौ चिदेक्यसुधा से सराबोर जयरथ ने इस तृतीय आह्िक की 
| ष्याङ्या को'- 

| | “केव - स्पन्दोदित - विषम - जग - रस - समरस-सिद्ध । 

| 

| 







जयरथ कृत॒ सविवेक जय, नयनाद्भिक ऋत-ऋद्ध ॥' 


| 

|॥ 

| उपायं शाम्भवं ज्ञात्वा व्याख्यातं नयनाह्भिकम्‌ । 
"हुसेन" मातुभक्तन साधकेन च केनचित्‌ ॥ ३॥ 







॥ || ॥ श्रीमन्महामाहेक्ष्व राचा्यंवयं श्रीमदाचार्याभिनवगुप्तपाद विरचित, श्री राजानक- 
| जयरथाचार्यकृत प्रकालाख्यन्याख्योपेत, डां ° परमहंसमिश्रकृत 
| नीरःक्षीर-विवेक-भाषा-भाष्य-संवकित, श्रीतन्तरालोक का 
शां भवोपायप्रकाशननामक तृतीय मआर््भिक सम्पूणं 
इति शुभं भूयात्‌ ॥ ३॥ 
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चतुष्षडद्विद्विगणनायोगात्‌ त्रेशिरसे मते 
चलनं तु व्यवच्छिन्नरूपतापत्तिरेव या 
चेतन्यमात्मा ज्ञानं च बन्ध इत्यत्र सूत्रयोः 
चैतन्यमिति भावान्तः शब्दस्वातन्त्यमात्रकम्‌ 
चैतन्येन समावेशस्तादात्म्यं नापरं किल 


जननादिविहीनत्वं मन्त्रमेदोऽथ सुस्फुटः 

ऽसौ भगवत्या सहु शचम्भुनाथ एकः 
जयति गुसरेव श्रीश्रीकण्ठो भुवि प्रथितः 
जाम्रस्वप्नसुषुप्तान्यतदतीतानि यान्यपि 
जानस्य चाभ्युपायो यो न तदज्ञानमुच्यते 
ज्ञानाज्ञानगतं चेतद्‌ द्वित्वं स्वायम्भुवे खरौ 
जेयस्य हि परं तत्तवं यः प्रकाशात्मकः हिवः 
तच्च साक्षादुपायेन तदुपायादिनापि च 
ततश्च भिन्नाइ्चेच्छक्तयस्तथा 
तत्र काचित्पुनः शक्तिरनन्ता वा मताश्च वा 
त एव धर्माः शक्त्याख्यास्तेस्तेरुचि तखूपकैः 
तत एव स्वसन्तानं ज्ञानी तारयतीव्यदः 
ततोऽपि परमं ज्ञानमुपायादिविवजितम्‌ 
तत्पुरस्ता्निषेतस्यामो युक्हयागमविगहितम्‌ 
तत्पष्ठपातिभूरयोशसृष्टिसंहारविश्रमाः 
तत्प्रवणमात्मलाभात्‌ प्रमृति समस्तेऽपि कर्तव्ये 
तत्र दीक्षादिना पौस्नमज्ञानं ध्वंसि यद्यपि 
तत्र पुंसो यदज्ञानं मलाख्यं तज्जमप्यथ 
तत्रोच्यते पुरोदेशः पू्वजानुजमेदवान्‌ 
तत्रेह यद्यदन्तर्वा बहिर्वा परिमृश्यते 
ततत्वग्रामस्य सर्व॑स्य धर्म॑; स्यादनपायवान्‌ 
तत्तवषट्‌त्रिशकेतत्स्थस्फुटमेदाभिसन्धितः 
तत्राद्ये स्वपरामर्शं निविकल्पेकधामनि 
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मूलद्लोकादिपंक्तिक्रमः 


तत्रापि स्वपरद्वारद्वारित्वाल्सवंशोंऽशशः 
तथान्तरपरामर्शनिश्चवयात्मतिरोहितेः 
तथानुदृघाटिताकारभावप्रसरवर्त्मना 
तथानुद्घाटिताकारा निर्वाच्येनात्मना प्रथा 

तथा संकोचसम्भारविलायनपरस्य तु 
तथोपचारस्यात्रेतननिमित्तं सप्रयोजनम्‌ 

तदुक्त श्रोमतङ्गादो स्वशक्तिकिरणात्मकम्‌ 

त्वस्स्वरूपम विकल्पमक्षजा कल्पने न विषयीकरोति चेत्‌ 
तद्देवताविभवभाविमहामरीचि 

तदेव संविच्चिनुते यावतः लक्ष्यमाणता 
तथाविधावसायात्मबौद्धविज्ञानसम्पदे 
तदत्रापि तदीयेन स्वातन्त्रयेणोपकल्पितः 
तदनाकण्यं गूढा स्वादु स्वाशयकोशलमू 
तदास्वादम रावेश्चबुंहितां मतिषटपदीम्‌ 
तदेकसिद्धा इन्द्राद्या विषिपूर्वा हि देवताः 
तदेतत्वि विल्वं हि शास्त्रे श्रीपुर्वनामनि 
तन्त्रालोकेऽभिनवरचितेऽमुत्र विज्ञानसत्ता 
तस्माद्यथा पुरस्थेभ्ये गुणाद्यंशांशिकामुखात्‌ 
तत एव द्वितीयेऽस्मिश्नषिकारे न्यषूप्यत 
तद्विस्तरेण वक्ष्यामः शक्तिपातविनिर्णंये 
तस्माद्येन मुखेनेष भात्यनंशोऽपि तत्तथा 
तेनानुदषाटितात्मत्वभानप्रथनमेव यत्‌ 
तस्मान्मुक्तोऽप्यवच्छेदादवच्छेदान्त रस्थितेः 
तस्माद्विदवेश्वरो बोधभैरवः समुपास्यते 
तस्मात्कियापि या नाम ज्ञानमेव हि सा ततः 
तस्मात्सं वित्त्वमेवेतत्स्वातन्त्यं यत्तदप्यलम्‌ 
तस्य शक्तय एवेतास्तिस्लो भान्ति परादिकाः 
तस्य स्वामी संसारवृक्तिविघटनमहाभीमः 

तस्यां दिवि सुदीप्तात्मा निष्कम्पोऽचलमूत्तिमान्‌ 
तस्याथ वस्तुनः स्वात्मवोर्याक्रमणपाटवात्‌ 
तत्स्वप्रकाशं विज्ञानं विद्याविद्येक्ष्वरादिभिः 
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५४० श्रीतन्त्रालोकः 


तावान्‌ पूर्णस्वभावोऽसौ परमः शिव उच्यते 
तांस्तान्विशेषांश्चिनुते रत्नानां भूयसाभपि 
तिरोभावव्यपगमो ज्ञानेन परिपूर्णता 

तुल्ये काल्पनिकल्वे च यदेक्यस्पुरणात्मकः 
ते तत्ततस्वविकल्पान्तः स्फुरद्मपाटवात्‌ 
तेन स्वातन्त्रयशक्तयैव युक्त इत्याञ्जसो विधिः 
तेन पूर्णस्व भावत्वं प्रकाद्त्वचिदात्मता 
तेनात्र ये चोदयन्ति ननु ज्ञानाद्विमुक्तता 
तेनायमत्र वाक्यार्थो विज्ञेयं प्रोन्मिषह्स्वयम्‌ 
तृतीयार्थे तसि व्याख्या वा वेयधिकरण्यतः 
तेषामपि च चक्राणां स्वर्गानुगमाहमना 
ग्येयम्बकाभिहितसन्ततितामपर्णी 
तेनाजडस्य भागस्य पुद्गलाण्वादिसं्ञिनः 
तेनाविच्छिन्नतामशंरूपाहुन्ता प्रथार्मनः 
द्वावप्येतौ समावेशौ निविकल्पार्णं वं प्रति 
द्ेतशास्त्रे मतङ्खादौ चाप्येतत्सुनिरूपितम्‌ 
दीक्षामेदः परो न्यासः मन्त्रसत्ताप्रयोजनम्‌ 
द्रव्ययोग्यत्वमर्चा च बहिदराराचनं क्रमात्‌ 
दष्टानुमानौपम्याप्तरचनादिषु स्वतः 
दन्तौष्ठयदन्त्यप्रायास्ते किचद्रर्णः कृता सह्‌ 
दशाष्टादशवस्वष्टभिन्नं यच्छासनं विभोः 
दीक्षापि बौद्धविज्ञानपूर्वा सत्यं विमोचिका 
दीक्षया गलितेऽप्यन्तरज्ञाने पौरषात्मनि 
दौक्षाभेदः परो न्यासो मन्त्रसत्ताप्रयोजनम्‌ 


दीप्तज्योतिच्छटाप्ठृष्टमेदबन्धत्रयं स्फुरत्‌ 
देहे विमुक्त एवास्मि श्चोमत्कल्याणवारिषेः 
देहृसद्धावपर्यन्तमात्मभावो यतो धियि 
देहो ह्यन्वर्थशास्त्रोक्तेः शब्दैः समुपदिदयते 
द्वितीयेन तु सूत्रेण क्रियांवाकरणंचवा 
द्वेतप्रथा तदज्ञानं तुच्छत्वाद्‌ बन्ध उच्यते 
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मूलहलोकादिपक्तिक्रमः 


धीर्जायते तदा ताद्ुगज्ञानमज्ञानसंज्ञितम्‌ 
नक्षत्रप्रेरककालतत्तवसंशोषकारिणो ये च 

न ग्रन्थकारपदमाप्तुमधास्म्यपूवं 

नगोऽयमिति चोद्देशो धूमित्वादग्निमानिति 
ननु धीमानसाहंकृत्पुमांसो व्याप्नुयुः शिवम्‌ 
ननु वेकल्पिको कि धीराणवे नास्ति तत्रसा 
निर्मले हृदये प्राग्रयस्फुरदुभूम्यंशभासिनि 
निविकल्पितमुरे्षो विकल्पो लक्षणं पून 

न चासौ परमार्थेन न किचि द्भासनादूते 

न चास्य विभुताद्योयं धर्मोऽन्योन्यं विभिद्यते 
न तदस्तीह यन्न श्रीमालिनी विज योत्तरे 

न भेदोऽस्ति ततो नोक्तमुरेशान्तरमत्र तत्‌ 
नवात्मा द शदिक्छक्तिरेकादशकलात्मकः 
नानाज्ञानस्वखूपं यदुक्तं प्रत्येकमप्यदः 
नामानि चक्रदेवीनां तत्र कृत्यविभेदतः 
निमज्य वेद्यतां ये तु तत्र संविन्मयीं स्थितिम्‌ 
नियता नेति स विभुनित्यो विश्वाकृतिः शिवः 
निरावरणमाभाति भात्यावृतनिजात्मकः 
निर्णीततावद्धर्माशिपृष्ठपातितया पुन 


नेमित्तिकप्रकालाख्येऽप्यष्टाविरा्भिके स्थितम्‌ 
नौमि चित्प्रतिभां देवीं परां भैरवयोगिनोम्‌ 
नौमि देवीं शरीरस्थं नृत्यतो भैरवाकृतेः 

परं शिवं तु ब्रजति भैरवाख्यं जपादपि 
परमेश्वरशास््रे हि न च काणादिदृष्टिवत्‌ 
परस्य तदपेक्षत्वात्स्वतन्त्रंऽयमतः स्थितः 
परिमाणं पुराणां च संग्रहस्तत्त्वयोजनम्‌ 
परीक्षाचार्यकरणं तद्त्रतं हरणं मतेः 

परोर्वे या विकल्पामूर्दशषा सा शाम्भवी परम्‌ 
पूजाभेद इति वाच्यं लिङ्धार्चा संप्रकारने 
पूर्वमेदास्तद्विरोषश्चक्रच्चा तदचनम 
प्रकाशो नाम यश्चायं सर्वत्रेव प्रकाशते 
प्रध्वस्तावरणा शान्ता वस्तुमात्रातिलालसा 
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५४२ श्रीतन्ताखोकः 


प्रमाणान्यपि वस्तूनां जीवितं यानि तन्वते 
प्रमातुभेद इत्येतत्‌ तत्तवभेदे विचार्यते 
प्रमेयप्रक्रिया सृक्ष्मा दोक्षा सद्यः समुत्रमः 
प्रयुक्त एव सिद्धं हि विकल्येनानुगम्यते 

प्रयोजनं मोगमोक्षदानेनात्र विधिः स्फुटः 
प्रयोजनं शेषवृत्तेनित्यार्चा स्थण्डिले परा 
प्रसङ्कादेतदिति चेत्यमाधिः सम्भवन्नयस्‌ 

पुष्टि कुर रसेनेनमाप्याययतरामिति 

प्राक्‌ परयन्टयथ मध्यान्या बेखरो चेति ता इमाः 


बहुशक्तित्वमस्योक्तं शिवस्य यदतो महान्‌ 
ब॒द्धिष्यानं प्राणतत्त्वसमुच्चारश्चिदात्मता 
बुद्धिमेदास्तथा भावाः संज्ञाः कर्माण्यनेकशः 

बोधो हि बोधखूपत्वादन्तर्नानाङतीः स्थिताः 
बौद्धज्ञानेन तु यदा बौद्धमज्ञानज्‌म्भितम्‌ 
बौद्धाज्ञाननिवृत्तौ तु विकल्पोन्मूखनाद्‌ ध्रुवम्‌ 
भावब्रात ! हूठाजनस्य हृदयान्याक्रम्य यन्नक्तयन्‌ 
भिन्नयोः भ्रष्टतद्रक्तरोक्ष्चेकात्म्यं यत्स उच्यते 


भुवनं विग्रहो ज्योतिः खं शब्दो मन्त्र एव च 
भूतान्यध्यक्षसिद्धानि कार्यहेत्वनुमेयतः 

भूयो भूयो विकल्पांरानिदचयक्रमचचंनात्‌ 
मन्त्रस्वरूपं तद्वीर्यमिति त्रिज्ञे निरूपितम्‌ 
मल्तच्छक्तिविष्वंसतिरोभूच्युतिमध्यतः 
मलमनज्ञानमिच्छन्ति संसाराङ्‌कुरकारणम्‌ 
मलो नाम किल द्रग्यं चक्षुस्थपटलादिवत्‌ 
महामन्त्रेशमन्त्रेशमन्त्राः शिवपुरोगमाः 
मातारमधरोकुर्व॑न्‌ स्वां विभूति प्रदर्शयत्‌ 
मातुक्लृप्ते हि देवस्य तत्र तत्र वपुष्यलमु 
मालिन्यां सूचितं चेतत्‌ पटलेऽष्टादश स्फुटम्‌ 
मिथ्याज्ञानं तिमिरमसमान्‌ दुष्टिदोषान्‌ प्रसूते 
मृच्न्यत्तंस इव क्ष्माप: सर्वेयंस्यानुञ्चासनम्‌ 
मृतजोवद्विधिर्जारोपदेशः संस्कियागणः 
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मूरश्छोकादिपंक्तिक्रमः 


मृतेः परोक्षा योगीश मेककादिविधिस्तथा 

मोक्षो हि नाम नेवान्यः स्वखूपप्रथनं हि सः 
यतकष्चात्मप्रथा मोक्षस्तन्नेहारङ्खुयमीदशम्‌ 

यतो ज्ञानेन मोक्षस्य या हेतुफलतोदिता 
यद्विकल्पानपेक्षत्वसपिक्षत्वे निजात्मनि 

पतो नान्या क्रिया नाम ज्ञानमेव हि तत्तथा 

यत्तु तत्कल्पनाक्लृप्तबहिभतार्थसाधनम्‌ 
यथाविस्फुरितदुशामनुसन्धि विनाप्यलम्‌ 

यथोक्तं रत्नमालायां सर्व॑: परकलात्मकः 

यः पूणानन्दविश्नान्तसवं्ास्त्रा्थंपारगः 

यत्तु ज्ञेयसतत्त्वस्य ज्ञानं सर्वाह्मनोज््षितम्‌ 

यत्तु ज्ञेयसतत्त्वस्य पूर्णापूर्णप्रथात्मकम्‌ 

याजमानी संविदेव याज्या नान्येति चोदितम्‌ 
यावत्येव भवेदबाह्यप्रसरे प्रस्फुटात्मनि 

यावानेस्य हि सन्तानो गुशस्तावत्स कीतितः 
यावानु षटत्रिशकः सोऽयं यदन्यदपि किचन 

येन बृद्धिमनोभूमावपि भाति परं पदम्‌ 
येऽप्यन्यदेवताभक्ता इत्यतो गुशरादिशत्‌ 

ये बोधाद्रयतिरिक्तं हि किचिद्याज्यतया विदुः 
योगो नान्यः क्रिया नान्या तत्वा्ढा हि या मतिः 
यो यदात्मकतानिष्ठस्तद्‌भावं स प्रपद्यते 
यातायाताः स्थिताः केचिद्‌ भअन्ञाः मस्परिणः परे 
रलनततत्वमविदवान्मरा्निश्चयोपायचर्चनात्‌ 
रसाद्यनध्यक्षत्वेऽपि रूपादेव यथा तस्म 
रहुस्यचर्चा मन््रोघो मण्डलं मुद्रिकाविधिः 
रागा्यकलृषोऽस्म्यन्तःशून्योऽहं कर्ततोज्सितः 
रागारणं ग्रन्थिविलावकीर्णं यो जालमातानवितानवृत्ति 


शद्ररक्तिसमावेशः पञ्चधा ननु चर्च्यते 
-रोकेऽपि किल गच्छामीत्येवमन्तः स्फुरेव या 


५४२ 


२२२- २७७ 
९५६- २०२ 
१६१- २०६ 
१६९२२०७ 
१८४ -- २१९ 
१५० -- १९९ 
१४९-- ५९८ 
१४५७ - १९८ 
२७४-- २६८ 
१९१२-९ 
३५-८३ 
३२-,७२ 
१३३ - १८५ 
२५५. २५८ 
२२५ ~ २४७ 
१९५ - २२६ 
२२५- २४१ 
१२४- १७४ 
१२४ -- {७६ 
१५१- १९९ 
६४- ११२ 
=-=: 
२२९ २४३ 
७७- १३० 
२८३- २७१ 
३ २३--७२ 
७ -२३२ 
१९२- २२५ 
१५४- २०१ 





५४४ 


श्रीतन्श्रारखाकः 


व्णमेदक्रमः सर्वाधारशक्तिनि रूपणम्‌ 
विकल्पयुक्तचित्तस्तु पिण्डपाताच्छिवं व्रजेत्‌ 
विंकल्पसंस्करिया तर्कं तत्तवं गु रुपतत्तवकम्‌ 
विकल्पापेक्षया योऽपि प्रामाण्यं प्राहु तन्मते 
विकल्पस्क्ष्यमाणान्यरुचितांगसिष्णुनः 
विकस्वराविकल्पात्मज्ञानौ चित्येन यावता 
विधिष्च नोक्तः कोऽप्यत्र मन्त्रादिवृत्तिधाम वा 
विज्ञानमित्प्रकरणे सर्वस्योद्‌देशनं क्रमात्‌ 
विमलकलाश्रयामिनवसुष्टिमहा जननो 
विद्वचितप्रतिबिम्बस्वं परामर्शोदयक्रमः 
विहवभावेकभावात्मस्वषूपप्रथनं हि यत्‌ 
विष्वं विभति पूरणधारणयोगेन तेन च ध्रियते 
विेषणेन बुद्धिस्थे संसारोत्तरकालिके 
विक्लेषन्यासवेचिश्यं सर्वशेषार्थं भाजनम्‌ 
विष्वाकृतिस्वाच्चिदचित्तद्रेचित्र्यावभासकः 
बिक्ष्वाकृतित्वे देवस्य तदेतच्चोपलक्षणम्‌ 
विस्तरेणाभिधातब्यमित्येकत्रिश आ्लिके 
व्यबहूरणमभिन्नेऽपि स्वात्मनि भेदेन संजल्पः 
शक्तिश्च नाम भावस्य स्वं रूपं मातुकल्पितम्‌ 
शाक्तोऽथ भण्यते चेतो धीमनोहंकृतिस्फुटम्‌ 
शाक्तोपायो नरोपायः कालोपायोऽय सप्तमः 
शासनरोधनपालनपाचनयोगात्स सर्व मुपकुर्ते 
शिवतादात्म्यमापन्ना समावेशोऽत्र शाम्भवः 
सृष्टोऽवभासते 
शिवहस्तविधिष्चापि शय्याक्लृप्ति विचारणमू 
हिष्यौचित्यपरीक्षादो स्थानभित्स्थानकल्पनम्‌ 
श्रवणं चाभ्यनुज्ञानं शोधनं पातकच्युतिः 


(| #ीमदुनाथच रणाग्जयुगात्तथाश्र 

श्रीमत्किरणलास्त्रे च ततप्रनोत्त रपू्व॑कम्‌ 
श्रोशम्मनाथभास्करचरणनिपातप्रभापगतसंकोचम्‌ 
श्रीसोमानन्दबोधश्रीमदुत्पलविनि 


सृताः 
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मूलश्कोकादिपंक्तिक्रमः 


संकोचिपशुजनभिये यासां रवणं स्वकरणदेवीनाम्‌ 
संवित्तिफलभिच्चात्र न प्रकल्प्येत्यतोऽब्रवीत्‌ 
संविच्चक्रोदयो मन्त्रवीयं जप्यादि वास्तवम्‌ 
संविद्रूपे न भेदोऽस्ति वास्तवो यद्यपि ध्रुवे 
संहारचित्रता वर्णोदयः कालाभ्वकल्पने 
संसारभोतिजनिताद्रवात्प रामर्शतोऽपि हृदि जातः 
सदाशिवादयस्त्वव्याप्ट्यमावादधोजुषः 

सन्ति पद्धतयदिचत्राः स्रोतोभेदेषु भूयसा 

सन्तु तादात्म्यमापन्ना न तु तेषामुपायता 


समयित्वविधावस्मिन्स्यात्पञ्चदश-बार्भिके 
सवत्रात्र ह्यहं शब्दो बोधमात्रेकवाचकः 
सम्यग्ज्ञानं मुक्त्येककारणं स्वपरस्थितम्‌ 
सर्वप्रतीतिसद्धावगोचरं भूतमेव हि 
सवंशोऽप्यथ वांशेन तं विभ परमेश्वरम्‌ 
सर्वापह्ववः हेवाकधर्माप्येवं हि वर्तते 
सा कथं भवतोत्याह्‌ गुरुणातिगरीयसा 
सा देहारम्मि बाह्यस्थतत्त्वनब्राताधिशायिनो 
सा सिद्धिनं विकल्पात्तु वस्ख्वपेक्षाविवजितात्‌ 
सृत्रक्लृप्तिस्तत्त्वशुद्धिः पाशदाहोऽथ योजनम्‌ 
सृष्टिस्थितितिरोधानसंहा रानुग्रहादि च 
सेषा सारतया प्रोक्ता हृदयं परमेष्ठिनः 
स्थाणुर्वा पुरुषा वेति न मुख्योऽस्त्येव संक्ञयः 
स्फुटीभूता सतौ भाति तस्य तादक्‌ फलप्रदा 
लक्ष्यमाणविक्ेषांशाकांक्षायोरयस्य कस्यचित्‌ 
लक्ष्यमाणस्य या सृष्टिः प्राक्‌पृष्टांशस्य संहृतिः 
लक्ष्यमाणो विशेषांशो यदा तृपरमेत्तदा 
स्वः कामः ईद्गह्‌ शो यजेतेत्यस्य लक्षणम्‌ 
स्वचित्ते वासनाः कर्ममलमायाप्रसृतयः 
स्वतन्त्रात्मातिरिक्तस्तु तुच्छोऽतुच्छ)ऽपि कञ्चन 
स्वयप्रथस्य न विधिः सुष्टघात्मास्य च पूर्वगः 
श्रीत०--३५ 
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५४६ श्रीतन्त्राराकः 


स्वयमेव विबोधद्च तथा प्रहनोत्तरात्मकः 
स्वशक्त्यद्रकजनक तादात्म्याद्रस्तुनो हि यत्‌ 
स्वस्थाने वर्तनं ज्ञेयं द्रष्ट्त्वविगतावृति 


स्वातन्त्रयशक्तिः क्रम संसिसृक्षा क्रमात्मताचेति विभोविमूतिः 


हदिस्थं सर्वं देहस्थं स्वभावस्थं सुूष्ष्मकमू 
हेयोपादेयकथा विरहे स्वानन्दघनतयाच्छलनम्‌ 


द्वितीयाह्लिक्षस्य 


अत एक प्रकाशोऽयमिति वादेऽत्र सुस्थिते 
अनुपायमिदं तत्त्वमि्युपायं विना कृत 
अनुग्राह्यानुसारेण विचित्रः स च कथ्यते 
अनुपायं हि यद्रपं कोर्थो देशनयात्र वे 
अयमित्यवभासो हि यो भावोऽवच्छिदात्मकः 
भगप्रकाशेऽथ तस्मिन्‌ वा वस्तुता कथमुच्यते 
असत्वं चाप्रकाशत्वं न कूत्राप्युपयोगिता 
अस्यां भूमौ सुखं दुःखं बन्धो मोक्षषिचतिर्ज डः 


आभ्यामेव तु हेतुभ्यां न दइयार्मा न द्रयोज्छितः 


इति ये ख्ढसंवित्तिपरमार्थपवित्रिताः 

इदं द्वेतमयं भेदः इदमद्रेतमित्यपि 
उंषायोपेयभावः स्याछ्रकाशः केवलं हि सः 
एतावद्भिरसंख्यातैः स्वभावेरयत्प्रकाशते 
एतत्तत्वपरिज्ञानं मुख्यं यागादि कथ्यते 
एतेषां सुखदुःखांशशंकातद्भुविकल्पनाः 
एषां न मन्त्रो न ध्यानं न पूजा नापि कल्पना 
किं च यावदिदं बाह्यमान्तरोपायसंमतमू 
गुरोरवाक्याद्युक्तिप्रचयरचनोन्माजं न वशात्‌ 
्प्तावुपाय एव स्यादिति चेज्जप्तिङ्च्यते 
ततोऽपि योगजं रूपं ततोऽपि ज्ञानमुत्तरम्‌ 
तदर्थमेव चास्यापि परमेदवररूपिणः 

तं ये प्ष्यन्ति ताद्रप्यक्रमेणामलसंविदः 
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म्‌लश्लोकादिपंक्तिक्रमः 


तत्र तावत्कियायोगो नाभ्पुपायत्वमर्हति 
तत्र ये निमंलात्मानो भैरवीयां स्वसंपदम्‌ 
तत्रापि चाभ्युपायादिसपेक्षान्यत्व योगतः 
त्यजावधानानि ननु क्व नाम 
तेनावधानप्राणस्य भावनदेः परे पथि 
तेषामिदं समाभाति सर्वतोभावमण्डलम्‌ 


न मन्त्रो न च मन््योऽपसौ न च मन्त्रथिता प्रभुः 


नीकं पोतं सुखमिति प्रकाशः केवलः हिवः 
न भावोनाप्यभावोन द्वयं वाचामगोचरात्‌ 
न सन्न चासत्सदसन्न च तन्नोभयोञक्चतप्‌ 
नेष ध्येयो ध्यात्रभावान्न ध्याता ध्येवरज॑नात्‌ 
नेषशक्तिर्महादेवी न परत्राश्ितो यतः 
प्रकाशे ह्यप्रकाशांशः कथं नाम प्रकाशताम्‌ 
भ्रकाश्षमानमुदितमप्रकारानिषेधनात्‌ 
यच्चतुर्धोदितं रूपं विज्ञानस्य विभोरसौ 
यत्तत्रायं पदमविरतानृत्त रज्ञप्तिषूपं 
यावानुपायो बाह्यः स्यादान्तरोवाऽपि कश्चन 
येऽपि साक्षादुपायेन तद्रूपं प्रविविञ्चते 
श्रौ मत्व्रिशिरसि प्रोक्तं परज्ञानस्वरूपकम्‌ 
श्रीमदूमिमहागास्त्रे सिद्धसंतानरूपके 
समस्तयन्त्रणातन्त्रत्रोटनाटंकधमिणः 
संवित्तत्तवं स्वप्रकाशशमित्यस्मिन्कि नु युक्तिभिः 
सोऽपि स्वातन्त्य धाम्ना चेदप्यनिर्मलसंविदाम्‌ 
स्थण्डिलादुत्तरं तरं तू रादत्तरतः पटः 
स्थानासननि रोधाथंसंघानावाहुनादिकम्‌ 
स्वकर्तव्यं किमपिकलयन्लोक एष प्रयत्नात्‌ 


तुतोयाह्धिकस्य 
अकुलस्यास्य देवस्य कुलप्रथनशालिनी 


भचिरद्युतिभासिन्या शक्त्या ज्वलनरूपया 
अत एव गुर्त्वा दिधं्मो नेतस्य लक्ष्यते 
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५४८ श्रीतन्त्राखोकः 


भत एव पुरोवतिन्यालोके स्मरणादिना 
अतश्च लक्षणस्यास्य प्रोक्तस्य तदसंभवे 

मत एव विसर्गोऽयमग्यक्तहूकलात्मकः 

अत एबान्तरं किचिद्धीसं्ञं भवतु स्फुटम्‌ 
अतोऽत्र दोर्घत्रितयं स्फुटं चान्द्रमसं वपुः 
मतो निमित्तं देवस्य शक्तयः सन्तु तादरे 
अतोऽन्तिकस्थस्वकतादुगिन्द्रिय 

अतो मातरि या रूढिः सास्य भोग्यस्वमुच्यते 
अतोऽसौ परमेशानः स्वात्मम्योमन्यनर्गलः 
अतः कूपादिपिठिराकाशे तद्प्रतिबिम्बितम्‌ 
अतः षण्णां त्रिकं सारं चिदिष्युन्मेषणात्मकम्‌ 
अत्यन्तस्वच्छता सा यष्स्वाकृत्यनव भासनम्‌ 
अन्रानुत्त रशक्तिः सा स्वं वपुः प्रकटस्थितम्‌ 
अथ परोपयिकं प्रणिगद्यते पदमनुत्तरमेव महेशितुः 
अधङरध्वं विभागेन निष्करियेणावतिष्ठते 
अनन्तचिश्रसद्धरभसंसारस्वप्नसद्‌मनः 
अनन्तशक्तिवेचिश््यलयोदयकलेइव र 
अनन्यापेक्षिता यास्य विक्ष्वात्मत्वं प्रति प्रभोः 
अनुत्तरं परं घाम तदेवाकुलमुच्यते 
अनुत्तरस्य साजात्ये भवेत्त द्वितयो गतिः 
अनुत्तरा परेच्छा च परापरतया स्थिता 
अनूल्लासादुषाधीनां यद्रा प्रह्ञमयोगतः 
अन्यथा संविदारूढ। कान्ता विच्छेदयोगिनी 
अपररिच्छिन्नशक्तेः कः कृर्याच्छक्तिपरिच्छिदाम्‌ 
अपि मुख्यं तत्प्रकाशमात्रत्वं न व्यपोह्ते 
अमृतं च परं धाम योगिनस्तत्प्रचक्षते 
अलंग्रासरसास्येन सततं ज्वलनात्मना 
अविदन्तो मग्नसंविन्मानास्त्वहूदया इति 


अविभागस्वरमयी यत्र स्यात्तत्सुरञ्जकम्‌ 
असंभवे बाह्यगतस्य तादृक्षः 
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9.५ 





मृलश्लोकादिपेक्तिक्रमः 


आत्मन्येव च विश्रान्त्या तत्प्रोक्तममतात्मकम्‌ 
माश्रयन्त्यर्मय इव स्वात्मसंघटचित्रताम्‌ 
आसाभेव च देवोनामावाषोद्रापयोगतः 
इच्छादिकं भोग्यत्व तत एवास्य शक्तिता 
इच्छाशक्तद्रिरूपोक्ता क्षुभिताक्षुभिता च या 
इच्छागक्तिरघोराणां शक्तोनां सा परा प्रभुः 
इच्छाशक्तिश्च या द्विधा क्षुभिताक्षुमितत्वतः 
इच्छाशक्तेरतः प्राहश्ष्चातूरूप्यं परामृतम्‌ 
टच्छेवानुत्त रानन्दयाता शीघ्रत्वयोगतः 
इत एव प्रभूष्येषा जोवन्मुक्तिविचार्यने 
इति कथितमिदं सुविस्तरं परमं शाम्भवमात्मवेदनम्‌ 
इत्थं परामृनप रादारभ्याष्टकमोद्‌ शम्‌ 


इत्थं प्रदशितेऽमुत्र भ्रतिविम्बनवस्मंनि 
इत्थं प्रदशितेऽमुत्र प्रतिबिम्बसतत्त्वके 
इत्थमे तत्प्वसं वित्ति-द्‌ हन्यायास्त्ररक्षितम्‌ 
इत्थं विश्वमिदं नाथे भैरवीयचिदम्बरे 
इत्यादि कल्पना कापि नात्र मेदेन युज्यते 
इदमन्यध्य वेद्यस्य रूपमित्यवभासते 

इदं चतुऽकमन्तःस्थमत एव निगद्यते 
इयत्ताकठनाज्ज्ञानात्ताः प्रोक्ताः कालिकाः क्वचित्‌ 
इष्यमाणं त्रिधेतस्यां ताद्रप्यस्यापरि च्युते: 
इह॒ नो लिखितं व्यासभयारचानुपयोगतः 
उक्तं च सति बाह्यं ऽपि धीरेकानेकवेदनात्‌ 
उक्तं विन्द्‌तया शास्त्रे शिवविन्दुरसौ मतः 
उच्छरद्विविधाका रमन्योन्यब्यतिमिश्रणात्‌ 
उदितायां क्रियाशक्तो सोमसूर्याग्निधामनि 
उदितैव सतो पूर्णा मातृमेयादिरूपिणी 


उन्मेषशक्तावस्त्येतज्ज्ञेयं यद्यपि भ॒यसा 
उन्मेषशक्तिर्ञानाष्या त्वपरेति निगद्यते 
उपासाश्च द्रयाद्रेतश्यामिश्राकारयोगतः 
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श्रीतन्त्रालोकः 


उवाच भगवानेव तच्छीमत्कुलगुह्वरे 
ऊनताभासनं संविन्मात्रस्वे जायते तदा 
एकमेव परं रूपं भेरवस्याहुमात्मकम्‌ 
एकामरशंस्वभावत्वे शब्दराशिः स भैरवः 
एकारतः समारभ्य सहस्रारं प्रवत्तते 
एकीभूतं वि भात्यत्र जगदेतच्च राचरम्‌ 
एकेकामर्शूढो तु सेव पञ्चाश्दात्मिका 
एतच्च देवदेवेन दरितं बोधवृद्धये 
एतल्रय समावेशः शिवो भैरव उच्चते 
एतदेव परं प्राहुः क्रियारक्तेः स्फुटं वपुः 
एतद्रर्णचतुष्कस्य स्वोष्मणामासनावश्ात्‌ 
एतावता देवदेवः पूर्णशक्तिः स भैरवः 
एतावतैव हथे्वयं संविदः स्यापितं परम्‌ 
एवमात्मनि यस्येद्‌ गविकल्पः सदोदय; 

एवं कृत्यक्रियावेशान्नामोपासाबहत्वतः 

एवं घ्राणान्तरे गन्धो रसो दन्तोदके स्फटः 
एष क्षोभः क्षोभणा तु तृष्णोभूतान्यमातुगपु 
एषा वस्तुत एकैव पराकालस्य कषिणो 
ककारादिसकारान्ता विसर्गात्पञ्चधा सच 


कथमेतावतीमेनां वेचि त्रीं स्वात्मनि शितौ 
कला सप्तदशी तस्मादमृताकाररूपिणी 
काकचञ्चुपुटाकारं ध्यानधारणावजितम्‌ 
कादिहान्तमिद प्राहुः क्षोभाधारतया बुधाः 
कामस्य पूणता तत्त्वं संषट प्रविभाग्यते 


किं ततः प्रतिबिम्बे हि बिम्बं तादात्म्यवृत्तिनं 


किलाग्यक्तध्वनौ तस्मिन्वादने परितुष्यति 
क्रियाशक्तेः स्फुटं शूपमभिबव्यङक्तः परस्परम्‌ 
क्रियाश्क्त्यात्मकं विक्ष्वमयं तस्मास्पुरेद्यतः 
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मूलदलोकादिपंक्तिक्र मः 


गृ रोलक्षणमेतावदादिमान्त्यं च वेदयेत्‌ 
घोरघो रत राणां तु सातृत्वाच्च तदात्मिकाः 
क्षणे तु प्रतिबिम्बत्वं श्रतिङच समकालिका 
क्षाभरूपात्पुनस्तासामुक्ताः षट्‌ मंविदोऽमलाः 
क्षोभः स्याज्जेयधर्मत्वं क्षोभणा तदृव्रहिष्कृतिः 
क्षोभाधारमिमं प्राहुः श्रौसामानन्दपुत्रकाः 
क्षो भानन्दवशाटघंविश्रान्त्या सोम उच्यते 


्षोभाऽतदिच्छे तत््वेच्छा भासनं क्षोभणां विदः 


क्षोभ्यक्षोभकभावस्य सतत्त्वं दशितं मया 
चतुष्कं च चतुष्कं च भेदामेदगतं क्रमात्‌ 

च वगः पञ्चशक्त्यात्मा करमप्रस्फुटतात्मकः 
जगत्सवं मत्तः प्रमवति विभेदेन बहुधा 
जडाद्विलक्षणो बोधो यतो न परिमोयते 
जातापि विसिसृक्षासो यद्िमर्शान्तरेक्यतः 
जातन्यविश्वोन्मेषात्मा ज्ञानराक्तितया स्थितः 
लेयरूपमिदं पञ्चविशत्यन्तं यतः स्फुटम्‌ 
ज्ञेयारूषणया युक्तं समुदायाह्मकं विदुः 


तत्त्वरक्षाविधानेऽतो विसर्गत्रेधमुच्यते 
तथा विक्ष्वमिदं बोधे प्रतिबिभ्बितमाश्रयेत्‌ 


तदासौ सकलः प्रोक्तो निष्कलः शिवयोगतः 
तज्जं ध्रुवेच्छोन्मेषाख्यं त्रिकं वर्ण॑स्ततः पुनः 
तत एव समस्तोऽयमानन्दरसविश्नमः 

तत एवाग्निरूदितदिचत्रमानुमंहेशिना 
ततस्तदान्तरं ज्ञेयं भिन्नकल्पत्वमिच्छति 


तत्परं त्रितयं तत्र ्ञिवः परचिदाष्मकः 

तत्र चित्तं समाधाय वशयेद्युगपज्जगत्‌ 
तत्रापि च निमित्ताख्ये नोपादाने कथंचन 
तत्रोन्मुखत्वतद्र स्तुसंषटुाद्रस्तुनो हदि 

तत्व रक्षाविधाने च तदुक्तं परमेशिना 

तथा हि तत्रगा या साविच्छाक्तिश्दीरिता 
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श्रोतन्त्राखोकः 


तथैव महूलेक्ादः सोऽन्यो द्रेधास्वरोऽपि सन्‌ 
तदस्मिन्‌ परमोपाये शाम्भवाद्रेतलालिनि 
तदा घोराः परा देग्यो जाताः शेवाध्वदेशिकाः 
तदेवसमुभयाकारमवभासं प्रकाशयन्‌ 

तदेव शक्तिमर्स्वेः स्वे रिष्यमाणादिकेः स्पुटम्‌ 


तद्रत्सानुत्तरादीनां कादिसान्ततया स्थितिः 
तन्निदर्शनयोगेन पच्चादात्तमवर्णता 

तद्वरं च तदोजहच ते प्राणाः सा च कान्तता 
तदप्यविकल्पितोदारसंविहूपंणबिम्बितम्‌ 

तद्र ढ़ रादिकेकेकसंघातसमुदायतः 
तयोर्यद्यामलं शूपं स संघटु इति स्मृतः 
तत्तस्यामिति यत्सत्यं विभुना संपुटीकृतिः 
तत्त्िकं परमेशस्य पूर्णा शक्तिः प्रगीयते 
तस्मात्त नेष भेदेन यद्भाति तत उच्यते 
तस्य प्रत्यवमर्शो यः परिपूर्णोहिमात्मकः 


तस्य बीजस्य सेवोक्ता विसिसृक्षा य उद्‌भवः 
तस्यापि च परं वीयं पश्चभूतकलात्मकम्‌ 
तं चाराधयते भावितादश्ानुग्रहेरितः 


ताविच्छोन्मेषसंघट्ाद्‌ गच्छतोऽतिविचित्रताम्‌ 
तास्तुप्ताः स्वात्मनः पूणं हूदयेकान्तश्ायिनम्‌ 
तासामपि त्रिधा रूपं स्थूलसूक्ष्मपरत्वतः 
तासामेव स्थितं रूपं बहुधा प्रविभज्यते 
तुल्यकाङं हि नो हस्ततच्छायारूपनिश्चयः 
तृतीयः स विसर्गस्तु चित्तप्रल्यलक्षणः 

तेन संवित्तिमकुरे विह्वमात्मानमर्प॑यत्‌ 

ते एव शक्तो ताद्रप्यभागिन्यौ नान्यथास्थिते 
त्रिकोणद्विह्वयोगेन ब्रजतः षडरस्थितिम्‌ 
त्रिकोणमिति तत्प्राहुविसर्गामोदसुन्दरम्‌ 
त्रिशूलल्वमतः प्राह शास्ता श्रोपूवंशासने 
दीपचक्षुविबोधानां काठिन्याभावतः परम्‌ 
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इ्दशनोऽपि घर्माशुः पतितः पाथसां पथि 
दृष्टश्रतादितद्रसतु, प्रोन्मुखल्वं स्वसंविदि 
द्रष्पायास्ततो जातं ट-ताय वर्मयुग्मकम्‌ 
देवीयामलक्षास्त्रे सा कथिता कालक्षिणी 
देहादन्यत्र यत्तेजस्तदधिष्ठातुरात्मनः 
घरामेवाविकल्पेन स्वात्मनि प्र तितिम्व्रिताम्‌ 
निविकल्पे परामक्ं लःम्भवोपायनामनि 

न केनचिदुपाधेयं स्वस्वविपर तिषेधतः 

न चान्तरे स्पर्शनधामनि स्थित 

न चा्कसोमवल्लीनां तसपरकाशा्िना महः 

न चासो जन्दजः शन्द भा गच्छरवेन संश्रवात्‌ 
न चैष मश्यस्तत्कायं पारम्पर्याप्रकाशनात्‌ 
तनतु सा ज्ञातृता यस्या शुदधजञेया यपेक्षते 
नतु स्मृतान्मानसगोचराद्ता 
नदेशोनोषखूपंनच समययोगो न परिमा 
तनु न प्रतिबिम्बस्य विना बिम्बं भवेस्स्थितिः 
ननु बिम्बस्य विरहे प्रतिबिम्बं कथं भवेत्‌ 
नन्वत्र षण्डवर्णेभ्यो जन्मोक्तं तेन षण्ठता 
नन्वित्थं प्रतिबिम्बस्य लक्षणं कि तदुच्यते 
न पर्याप्तं तदा क्षोभं विनैवानुक्त रात्मता 

न हि स्पर्शोऽस्य विमलो ख्पमेव तथा यतः 


निजयोधजटठरहूतभुजि भावाः सर्व समर्पिता हठतः 


नियमाद्‌ बिम्बसामुख्यं प्र्तिबम्बस्य यत्ततः 


निषूपितोऽयमर्थः श्रीसिद्धयागोश्वरी मते 
निर्म मकरे यद्र द्भान्ति मूमिजलादयः 
नम॑ल्यं मुश्यमेकस्य संविश्नायस्य सवंत: 

नैवं तल्लक्षणाभावाद्‌ बिम्बं किल किमुच्यते 
स्यग्भावो प्राह्यताभावात्तदमावोऽप्रमाणतः 
पञ्चशक्त्यात्मतावेश एकेकत्र यथा स्युः. 
परस्थः - 
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५५४ श्रीतन्त्रालोकः 


परापराह्परं तत्त्वं सेषा देवी निगद्यते 
परामर्शं: स एवोक्तो दइयसंपत्तिलक्षणः 
परामर्शो निर्भरत्वादहमिस्णुच्यते बिभोः 
पिठिरादिपिधानांश विशिष्टद्िद्रसंगतौ 
पूजयेद्धरवात्माख्यां योगिनीद्रादशावृताम्‌ 


पूर्णाहुन्तापरामर्णो योस्यायं प्रविवेचितः 
पूवं ' विसृज्य सकलं क्त्यं शृन्यतानले 
पृथगेवानुसन्धानत्रयं संवेद्यते किल 
पृथक्पृथक्‌ तत्त्रयं सृक्ष्ममित्यमिशन्द्यते 
प्रकाशमात्रं यत्प्रोक्तं भैरवीयं परं महुः 
प्रकाशमात्रं सुव्यक्तं सूयं इत्युच्यते स्फुटम्‌ 
प्रकाश्रूपं तत्प्राहुराग्नेयं शास्त्रकोविदाः 
प्रकाश्यं स्वंवस्तूनां विसगं रहिता तु सा 
प्रकृतं ब्र महे नेदं बोजं वर्णं चतुष्टयम्‌ 


प्रक्षोभकल्वं बीजत्वं क्षोभाधारश्च योनिता 
प्रच्छन्न रागिणी कान्तप्रतिबिम्बितसुन्दरम्‌ 
प्रतिबिम्बं च बिम्बेन बाह्यस्थेन समर्प्यते 


प्रतीधाति स्वतन्त्रं नो न ध्थाय्यस्थायि चापिन 


प्रव्याहूताशेषविश्वानुत्तरे सा निलौयते 


प्रभविष्यति तद्योगे योगः क्षोभात्मकः स्फृटः 


्राग्बद्भविष्यदोन्मुखूयसंभाष्यमिततालयात्‌ 


बहिर्माब्यस्फुट क्षिप्तं श-ष-सत्रितयं स्थितम्‌ 


बोजयोनिसमापत्तिः विसर्गोदयसुन्दरा 
बोद्धव्यो ल्यमेदेन विन्दुविमालतारकः 
बोधमिश्नमिदं बोधादुमेदेनाशक्य भासनम्‌ 
भावानां यल्पतीधाति वपुर्मायात्मकं हि तत्‌ 


भाविन्योऽपि हृयुपासास्ता बत्रेवायान्ति निष्ठितम्‌ 


भूयो भूयः समावेशं निविकल्पमिमं धरितः 
भेदस्याभेदरूढयेकहेतुरन्यच्‌ चतुष्टयम्‌ 
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भोक्त भोग्योभयात्मेतदन्योन्योन्मुखतां गतम्‌ 
भोक्तैव भोग्यभावेन द विष्यात्संन्यवस्थितः 
मत्त एवोदितमिदं मय्येव प्रतिबिम्बितम्‌ 
महद्व रत्वं संवि्तवं तदव्यक्ष्यद्धटा दिवत्‌ 


मातान्त्यक्षणवन्ध्यापि न पाकत्वं प्रपद्यते 
माध्यस्थ्यविगमे या सौ हृदये स्पन्दमानता 
मानतेव तु सा प्राच्यप्रमातुपरिकल्पिता 


मुख्यग्रं त्वपि विना प्रतिनिम्बग्रहो भवेत्‌ 
यज्जेयमात्रं तद्बोजं यद्योगाद्बीजता स्वरे 
यज्ञादिकेषु तद्वृष्टो सोधषोष्वथ ताः पुनः 
यत्तदक्षरमन्यक्तं कान्ताकण्ठे व्यवस्थितम्‌ 
यत्त्वत्र रूषणाहेतुरेषितय्यं स्थितं ततः 

यथा च स्वतः स्वच्छे स्फटिके सवं तो भवेत्‌ 
यथा च गन्धरूपस्पुग्रसाद्याः प्रतिबिम्बिता: 
यथा च रूपं प्रतिबिम्बितं दशोनं 

यथा चादर्शपाश्चात्यभागस्थो वेत्ति नो मुखम्‌ 
यथा रक्तं पुरः पष्यक्निविकल्पकसंविदा 
यदि ताद्गनूग्राह्यो देशिकस्योपसर्पति 
यद्रदन्मेषशक्तिद्वषूपा वेजात्यक्षक्तिगा 
यद्वापि कारणं किचिद्‌ बिम्बत्वेनाभिषिच्यते 
यल्लोहितं तदग्निर्यद्रोयं ` सूर्यन्दुविग्रहुम्‌ 
यस्त्वाह्‌ नत्रते जां सि स्वच्छाल्प्रतिफलन्त्यलम्‌ 
यावदन्ते परं तत्तवं समस्तावरणोध्वगम्‌ 

यः प्रकाशः स सर्वस्य प्रकाशत्वं प्रयच्छति 
योऽयं वहलः परं तत्तवं प्रमातुरिदमेव तत्‌ 
रलहाः षण्ठवेसर्गवणंरूपत्वसं स्थिताः 
रुद्राकन्यिकलासेनाप्रभृतिर्मेदविस्तरः 
रूढिरेषा विबोधान्धेश्चित्राकारपरिग्रहुः 
रूपसंस्थानमात्रं तस्स्पर्शागन्धरसादिभिः 
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५५५६ श्रीतन्त्रालोकः 


लक्षणस्य ष्यवस्थेषाऽकस्माच्चेदिबम्बमुच्यताम्‌ 
लोलीभूतमत। शक्तित्रितयं तत्रिशूलकम्‌ 
विन्दु रास्मनिमूर्घान्त हृदयादब्यापको हि सः 
विपर्यस्तैस्तु तेजोभिरप्रहुकारमत्वमागतैः 
विभागाभासने चास्य त्रिधा वपुश्दाहतम्‌ 
विमश्छष्मिक एवान्याः शक्तयोत्रेव निष्ठिताः 
विडवशक्तावच्छेदबन्ध्ये जातम्‌ पालनम्‌ 
विषते संप्रविषय न भूतं न व्रिषंन च 
विमर्ग एव तावान्यदाक्िप्तैतावदरात्मकः 
विसर्गश्क्तिविश्वस्य कारणं च निरूपिता 
विसर्गता च सेवाप्या यदानन्द)यक्रमात्‌ 
विसर्ग एवमत्स॒ष्ट आश्यानत्वमुपागतः 
विसर्गमात्रे नाथस्य सृष्टिसंहारविश्नमाः 
विसर्गप्रान्तदेशे तु परा कृण्डलिनीति च 


विसर्गशक्तियुक्तत्वात्संपन्नो विश्ष्वरूपक्रः 
विसर्गोऽन्तः स च प्रोक्तश्चित्तविश्रान्तिलक्षणः 


उ्यक्तियोगाद्‌ व्यञ्जनं तत्स्वरभ्राण यतः किल 
व्याप्त्रोशक्तिबिषं यस्मादग्यापुहच्छादयेन्महः 
शक्तिमानञ् जयते यस्मान्न शक्तिर्जातु केनचित्‌ 
शब्दो न चानभिभ्यक्तः प्रतिबिम्बति तद्ध्रुवम्‌ 
शब्दो नभसि सानन्दे स्पर्शधामनि सुन्दरः 
शब्दराशिः स एवोक्तो मातृका सा च कोत्तिता 
शब्दोऽपि मधुरो यस्माद्‌ वोर्योपचयकारकरः 
हिवोमातापितुत्वेन कर्ता विष्वत्र संस्थितः 
शोघ्नस्थेरयश्रभिन्तेन त्रिधा मावमुपागता 

श्रोपूवं शास्त्रे सा मातुसद्‌भावत्वेन कणिता 
श्लोकगाथादि यत्किविदादिमान्त्ययुतं ततः 
वडघ्वजातं निखिलं मय्येव प्रतिबिम्बितम्‌ 
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मूरदलोकादिप।क्तक्रमः 


षड्‌ देवतास्तु ता एव ये मुख्याः सूर्यरक्ष्मयः 
सजातीयकशक्तोनामिच्छाद्यानां च याजनम्‌ 
सदृशं भाति नयनदपंणाम्बरवारिषु 
सदोदितमहाबोधज्वालाजटिलतात्मनि 
सन्ध्यक्षराणामुदयो भोक्तरूपं च कथ्यते 
संघटुरूपतां प्राप्तं भोग्यमिच्छादिकं तथा 
संवित्तो भाति यदश्वं तत्रापि खलु संविदा 
संविदात्मनि विवोभयं भाववर्गः प्रपञ्चवान्‌ 
संविदो द्वादक्ष प्रोक्ताः यासु सवं समाप्यते 
साजात्यान्तमं (त्तन्म) योभूतिर्घगित्येवोपलभ्यते 
सा शन्दराशिसंटाद्‌ भिन्नयोनिस्तुमालिनी 
सा स्थूला बेखरी यस्याः कायं वाक्यादिभूयसा 
सा स्थूला खल्‌ प्यन्तो वर्णाद्यप्रविभागतः 


सा स्फुटास्फुटसूपत्बान्मध्यमा स्थूलरूपिणी 
सांमुख्यं चोच्यते ताद्ग्दर्पणाभेदसंस्थितेः 


सीत्कारसुखस द्धावसमावेश्श समाधिषु 

सूयं प्रमाणमित्याहूः सोमं मेयं प्रचक्षते 
सूर्यादिषु प्रकाशोऽसावृपाधिकलषोकृतः 
सृजत्यविरतं शुद्धाशुढ मागेकदो पिकाम्‌ 
सृष्टेः स्थितेः संहूतेश्च तदेतत्सूत्रणं कृतम्‌ 
सेव क्षोभवश्ादेति विसर्गात्मकतां ध्रवम्‌ 
सेव कशीघ्रतरोपात्तज्ञेयकाटृष्यरूषिता 
स्थितिर्माताहमस्मीति ज्ञाता शास्त्रज्ञवद्यतः 
स्नानं व्रतं देह्‌ शुद्धिर्षारणामन्त्रयोजना 
स्वतन्त्रत्वात्प्रमातोक्ता विचित्रो ज्ञेयभेदतः 
स्वयं तन्नि रपेक्षोऽसो प्रकाशो गुरुराह च 
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५५८ श्रीतन्त्रालोकः 


स्वरूपानपहानेन परशूपसदुक्षताम्‌ 
स्वस्मिननभेदाद्धिन्नस्य दर्शंनक्षमतैव या 
स्वस्वातन्त्रयप्रभावोद्यद्विचित्रोपाधिसंगतः 
स्वमुखे स्पर्शं वच्चेतट्रूपं भायान्ममेत्यलम्‌ 
स्वात्मन्येव चिदाकाशे विष्वमस्म्यवभासयन्‌ 
स्थानवाय्वादिघर्षोल्था स्फुटतव च पारुषी 
हठपाक प्रशमनं यत्तृतीयं तदेव च 
हठपाकेन भावानां रूपे भिन्ने विलापिते 
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उद्धरणरटोकादिपंक्तिक्रमः 
प्रथमाह्निकस्य 


उदरणादयपक्तयः 


अज्ञात्वा देशिकस्तत्तवं कथं दीक्षां करोष्यसौ 
भतः कंचिह्रमातारं प्रतिप्रथयते प्रभुः 

अतः सुलूपां सुभगां सुरूपां भाविताक्याम्‌ 
अतीन्द्रियं च यद्वस्तु तत्राप्यनुभवो न किमू 
अतीन्द्रियः सुसूकष्मष्वात्सृक्ष्मा र्तिः स तद्गतः 
अथवा शिवमन्विच्छेत साधकः परतच्ववित्‌ 
अथात्ममलमायाख्यकमंबन्ध विमुक्तये (स्वायम्भुवे) 
अथानादिर्मलः पुसां पशुत्वं परिक। तितम्‌ 
अदीक्षितानां पुरतो नोच्चरेच्छिवपद्धतिम्‌ 
अदृष्टं निर्गुणं यच्च हेयोपादेयवजितमू 
अद्ष्टविग्रहृश्चैव स शान्त इति गीयते 
अद्यास्मानसतः करिष्यति सतः किन्नु द्विधावाप्ययम्‌ 
अनधिगतविषयं प्रमाणमज्ञाता्थं प्रक्राशो वा 
मनन्याश्चिन्तयन्तो मां ये जनाः पयुपासते 
अनायासमनारम्भमनुपायं महाफलम 

अनुभावो विकल्पोत्थो विकल्पो मानसः स च 
अपरः षोडशो यावत्कालः सप्तदशः परे 

भप रोक्षे भवतत्वे सर्ब तः प्रकटेस्थिते 
भबोधोऽपि बध्यमानो बोधात्मभत ईश्वर एव 
अर्धचन्द्र निरोधी च नादो नादान्त एव च 
अष्टाविति भेदस्तु गाड्डं हृदयं पुरा 
अष्टाष्टकात्म तच्छास्त्रं युगपद्मैरवाभिधम्‌ 
अष्टौ सिद्धाः महात्मानो जालपृष्ठाः सुतेजसः 
असूत सा कलातचत्वं यद्योगादभवद्‌ पुमान्‌ 
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श्रीतन्त्रालोके: 


अहं हि सर्वयज्ञानां भोक्ता च प्रभुरेव च 
आचार्यः स्वजनानां च कुलकोटि सहस्रशः 
भआत्मा वे धर्मं इल्युक्तः प्रामधर्म॑ः प्रकी त्तितः 
भानन्दो ब्रह्मणो खूपम्‌ 

टच्छात्वं तस्य देवी सिसृक्षोः प्रतिपद्यते 

हति श्रीसुमतिप्रज्ञाचन्द्िकापास्ततामसः 
इत्थं गुणवतस्तस्मात्त्त्वात्वमनिन्दितमू 
इत्थं नानाविधैः रूपैः स्थावरः ज ङ्गमेरपि 
इत्थमत्यथंभिन्नार्थाव भास खविते विभौ 
इत्थं मध्ये विभिन्नस्तत्िकमेव तथा तथा 
इत्यन्तःकरणस्येव विचित्राघ्मावभासिनः 
इत्यागमं सकलश्षास्त्रमहानिधानात्‌ 
ईंशतत्पुरूषाजातेश्द्‌ भूते श्द्नुमूषिभिः 
उदबुभूषुस्तथोद्मूतं तिरोधिस्मु तिरोहितम्‌ 
उन्मना तु ततोऽतीता तदतीतं निरामयम्‌ 
उन्मना तु परोभावः स्थूरस्तस्यापरो मतः 
उभयोर्भावयोर्ञाने ज्ञात्वा मध्यं समाश्रयेत्‌ 
उमा दुर्गां भद्रकाली स्वस्ति स्वाहा शुभङ्करी 
ऊध्वं तु संस्थिता सृष्टिः परमानन्द रूपिणी 


एकमेवेदं संविद्रूपं हषं बिषादाद्यनेकाकार विवत्तं पयामः 


स्वच्छन्दरूपास्तु बहुरूपेण भाषिताः 
एवमेतदिदं वस्तु नान्यथेति सुनिरिचितमू 
एवं व्याप्ति तु यो वेत्ति परापरविभागतः 
एवमेषा द्विरूपापि पुनरभेदेरनन्ततामू 
एेन्द्राग्नमेकादकश्शषकपालं निवपेत्‌ 

एवं भूतमिदं वस्तु भवत्विति यदा पुनः 
कदम्बगोलकाकारः स्फुरत्तारक सन्तिभः 
कला सप्तदशो यासावमृताकाररूपिणी 
कल्मषक्षीण मनसा स्मृतिमात्रनि रोधनात्‌ 
कवलोकृतनिःशेषतक्वग्राम स्वरूपकमू 
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उद्धरणष्लोकादिपंक्तिक्रमः 


कश्चिदक्षिण भूमिपोठवसतिः श्च मानु 
कामशोक भयान्मादचो रस्वप्नादुपष्लृता; 
कालकलानियतिबलान्‌ रागविद्यावशेन संबद्धः 
कैलासाद्रौ ज्नमन्देवो मूर्त्या श्रोरकेण्ठल्पया 
क्रमच्रयसमाश्रयन्यतिकरेण या संतत 

नमो भेदाश्रयो मेदोऽप्यामाससदसत्वतः 
क्षुधाच्नुभवो यत्र विकल्पस्तत्र नो भवेत्‌ 
गच्छंस्तिष्ठन्स्वपञ्जाग्रदुन्मिषन्निमिषन्नपि 
गुखुणेव यदा काले संप्रदायो निरूपितः 
गुरुवरं तदेवोक्तं शछतिचक तदुच्यते 
गुुशिष्यपदे स्थित्वा स्वयं देवः सदाशिवः 
गुरोलक्षणमेतावदादिमान्त्यं च वेदयेत्‌ 
चक्रद्येऽन्तः कचति लोलीभूता परा स्थितिः 
चतुर्दशविधं यच्च प्रोक्तं संसार मण्डलम्‌ 
चतुष्कं षट्‌काष्टकं द्वादशारं षोडशारकम्‌ 
चण्डभेदाःस्मृता येते भैरवे वो रवन्दिते 
चित्तमात्रमिदं बिङ्वमिति या देशना मुनेः 
चोदनेति क्रियायाः प्रवत्तंकं वचनम्‌ 

जयन्ति जगदानन्द विपक्षक्षपणक्षमाः 

ज्ञानं चात्नेन्दरियाश्केषात्‌ कर्ता ह्यात्मा मनः क्रिया 


ज्ञेय स्वभावश्िदरूपस्तच्छाया नैव छादयेत्‌ 
ज्यो तिर्ध्यानात्त्‌ योगोन्द्रो योगसिद्धिमवाप्नुयात्‌ 
तच्च भेदः प्रयच्छामि चतुःषष्टि विभागशः 
ततः स भगवानीशः स्फुरन्माणिक्यशेखरः 
ततः स भगवान्‌ देवादादेजं प्राप्य यत्नतः 
तत्र नानुपलब्धेऽ्थे न निर्णति प्रवत्तं 
तत्सं बन्धात्ततः कश्चित्तरक्षणादपवृज्यते 
तन्मया तन्त्रयते तन्त्रालोकनाम्न्यत्र शासने 
तमनित्येषु भोगेषु योजयन्ति विनोयका; 
तदाद्भिकानुजोदेशे कथितं पौत्रिके विधौ 
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श्रोतन्त्राखोकः 


तन्त्रं जज्ञे श्र शिवभैरवाख्यमिदं त्रिधा 
तस्माद्‌ गुङ्रमायातं दिशन्नेति परं शिवम्‌ 
तस्मात्तदम्यसेन्ित्यमविरक्तेन चेतसा 
तस्मात्प्रवितताद्‌ बन्धात्परस्थानविरोधकात्‌ 
तस्य दीक्षां विनैवा्मसंस्कारपरिणामतः 
तस्यात्मजश्चुखुलकेति जने प्रसिद्धः 
तादृडमेलककलिकाकलिततनूर्यो भवेद्गर्भे 
तारतम्यप्रकाक्षो यस्तीव्रमध्यममन्दताः 
तासामपि च भेदांश न्यूनाधिक्यादियोजनम्‌ 
तेन स्वातन्त्यशक्त्येव युक्त इत्याञ्जसो विधिः 
तेनाजडस्य भागस्य पुद्गलाण्वादिसंज्ञिनः 
तेषां ज्ञानी नित्ययुक्त एकभक्तिविशिष्यते 
त्रैविद्या मां सोमपाः पूतपापाः 
त्वच्छक्तिचक्रातमकमेव विव 

दारपोर्णं मासाभ्यां यजेत स्वर्गकामः 
दिनकरसममहुदादिकगण पतितां वहति यो नमस्तस्ये 
दीक्षेव मोचयद्य्ध्वं टोवं धाम नयत्यपि 
देवीपुत्रो बटुकः स्वशक्तिपरिवारितः 

द्विविधः शक्तिसंज्ञोऽपि ज्ञातव्यः परमार्थतः 
धर्मान्तरप्रतिक्षेपाप्रतिक्षेपौ तयोर्यः 

धाम्ना त्रयाणामप्येषां सृष्टयादिक्रमयोगतः 
ध्यानं या निश्चला बुद्धिनिराकारा निराश्रया 
न चाधिकारिता दीक्षां विना योगेऽस्ति शाङ्करे 


न चेतदप्रसन्नेन शंकरेणोपदिष्यते 

न तु मामभिजानन्ति तत्त्वेनातक्षच्यवन्ति ते 
नन्दन्ति पितरस्तस्य नन्दन्ति च पितामहाः 
नभः स्थिता यथा तारा न भ्राजन्ते रवौ स्थिते 
न मोमास्या विचार्या वा मन्त्राः स्वल्पधिया नरैः 
नियतिर्योजयत्येनं स्वके कर्मणि पुद्गलम्‌ 

दीयते ज्ञानसद्भाव क्षीयन्ते पशुवासनाः 
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उद्धरणष्लोकादिपं क्तिक्रमः 


नाहं प्राणो नैव शरीरं न मनोऽहं 
नियतोभयांशावलम्बी विमं: संशयः 
निविशेषं हि सामान्यं भवेच्छशविषाणवत्‌ 
पञ्चधा भूतसंज्ञोऽत्र त्रिशद्धा तु तथापरः 
पदेकादशिका सा च प्राणो चरति नित्यशः 
परमं यत्स्वातच्त्यं दर्घंटसम्पादनं महेश्ष्य 
परं शिवं तु ब्रजति भैरवाख्यं जपादपि 
परमार्थविकल्पेऽपि नावलीयेत पण्डितः 
पाशाश्च पौरषाः शोष्याः दीक्षायां न तु धीगता; 
पुष्पे गन्धस्तिले तेलं देहे जीवो जले रसः 
पजा नाम न पुष्वाद्येः या मतिः क्रियते दढा 
पौरषं चेव सांख्यानां सुखदुःखादि वजितम्‌ 
प्रकारास्यात्मविश्रान्तिरहंभावो हि कीतितः 
प्रत्यक्षेण यथा वृक्षो रूप मात्राद्विगृह्यते 
प्रददाह मुनेः सर्वमज्ञानं तणरारिवत्‌ 
प्रणवेन तु तत्वं शरी रोत्पत्ति कारणम्‌ 
प्रदेशो ब्रह्मणः सावंखूप्यमनतिकरान्तश्चाविकल्प्यश्च 
प्रबुद्धं तद्विजानीयात्‌ बाह्यावरणवजितम्‌ 
प्रभास्वरमिदं चित्तं प्रकृत्यागन्तवो मलाः 
प्रविविक्षुविकल्पस्य कुर्यात्‌ संस्कारमञ्जसा 
प्रष्टी च प्रतिवक्त्री च स्वयं देवी व्यवस्थिता 
प्रसिद्धिरवगीता हि सत्या वागेष्वरी मता 
प्रसिद्धि रागमो लोके युक्तिमानथवेतरः 
बहुशक्तित्वमप्यस्य तच्छक्ट्येवावियुक्तता 
बुद्धिमेदास्तथा भावाः संज्ञाः कर्माण्यनेकशः 
बोद्धं च पौरुषेयं च द्विविधं तन्मलं स्मृतम्‌ 
ब्रह्मा तत्राधिपत्येन बुद्धितत्तवे व्यवस्थितः 
ब्रह्मादिकारणानां तु विग्रहं यः सदा स्मरेत्‌ 
भद भटरारिका नाथं श्रीकण्ठं दुष्टमैरवम्‌ 
भदारिकादि भूत्यन्तः श्रीमान्‌ सिद्धोदयक्रमः 
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भावे त्यक्ते निश्द्धा चिन्तेव भावान्तरं व्रजेत्‌ 
भुवनं चिन्तयेदयस्तु वक्ष्यमाणेकरूपकम्‌ 

भूयो भूयो परे भावे भावना भाव्यते हि या 
भूयोभूयः समुदेशलक्षणात्म परीक्षणम्‌ 

भैरवं यामलं चैव मताख्यं मङ्गलं तथा 
भैरव्या भैरवात्प्राप्तं योगं व्याप्य ततः प्रभोः 
श्रमयत्येव तान्माया ह्यमोक्षे मोक्षक्प्सिया 
न्रियात्सवं रवयति सर्वंदा ग्यापकोऽखिके 
मुक्तं च प्रतिबन्धात्तं पुनर्बध्नाति चेक्ष्वरः 


मुख्यत्वं कतु तायास्तु बोधस्य च चिदात्मनः 
मच्छाः पाशाः समासख्याताश्चपलाश्चित्तवृत्तयः 
मध्यनाडी मध्यसंस्थ विससूत्राभरूपया 
मन्त्रश्च मन्त्रसिद्धिस्तु जपहोमा्चनाद्‌भवेत्‌ 
महानवान्तरो दिब्यो दिग्यादिव्यदचतुर्थंकः 
मातृक्लृप्ते हि भावस्य तत्र तत्र वपुष्यलमू 
माया-परिग्रहु-वशात्‌ बोधो मलिनः पुमान्‌ पर्र्भवति 
माया सदाशिव शिवप्रान्तव्याप्त्री ननु क्रमात्‌ 
माया हेया शिवो ग्राह्यो ग्राहकः पुरुषः स्मृतः 
मुनि दुर्वाससं नाम भगवानू्ध्वरेतसम्‌ 

ब्राह्मी माहेश्वरी चेव कौमारी वेष्णवी तथा 
भेद भावकमायीय तेजोंशग्रसनाच्च तत्‌ 
म्‌त्तिवेचित्रयतो देशक्रममाभासयत्यसौ 

मोक्षो हि नाम नैवान्यः स्वरूपग्रथनं हि तत्‌ 


यजन्ति विविधैर्यजेर्मन्व्रतन्त्रविश्लारदाः 

यत्किञ्चित्प रमाद्रेतसं वित्स्वातन्त्यसुन्द रात्‌ 

यत. शिवोद्धवाः सवे दिवधामफलप्रदाः 

यतो ज्ञानेन मोक्षस्य या हेतुफलतोदिता 

यत्तत्र नहि विश्रान्तं तन्नभः कुसुमायते 

यत्र यत्र मिलिता मरीचयस्तत्र तत्र विभुरेव जृम्भते 
यत्रास्ति न भयं किचिश्न जरा व्याघयोऽपि वा 
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उद्धरणक्ष्छोकादिपंक्तिक्रमः 


यथा लोकेन दोपस्यकिरणेर्भास्किरस्य वा 
यदा त्रयाणां वक्त्राणां वामदक्षिणसंगतिः 
या सा शक्तिर्जगद्धातुःकथिता समवायिनी 
यघ्यं ज्ञेयमयोभावः स्थिरः पूर्णः समन्ततः 
यान्ति देवव्रता देवान्पितुन्यान्ति पितृव्रताः 
यावानस्य हि सन्तानास्तावानस्य गुर्मतः 
येनयेन हि ख्पेण साघकः संस्मरेद्सदा 

येन येनाक्षमार्गेण यो योऽर्थः प्रतिभासते 
येऽप्यन्यदेवताभक्ता यजन्ते श्रद्धयान्विताः 


योक्ता संवत्मरात्सिद्धिरिह्‌ पंसां भयात्मनामू 
योगमेकस्वमिच्छन्ति वस्तुनोन्येन वस्तुता 

यो गुखः स शिवः प्रोक्तो यः शिवः स गुङः स्मृतः 
यो यत्राभिल्षेत्‌ भोगान्‌ स तत्रेव नियोजितः 
रागादिकलुषं चित्तं संसारस्तद्विमुक्तता 
रागाद्यक्रलषोऽस्म्यन्तः शन्योऽहं कतृ तोज्क्षितः 
रामः क्रिमुच्यते देव योऽत्रस्थः स च कः प्रभो 
रामस्थं परमेशानि योगं यत्कीत्तितं मया 


द्रशक्ति समावेशः पञ्चधा ननु चर्च्यते 
लोलीभूतमतः शक्तित्रितयं तत्त्रिशूलकम्‌ 
लौकिकानां पुनः सुष्टिः पनः संहार एव च 
वागीशं चाष्टमं प्रोक्तमित्यष्टौ वीरवन्दिते 
वाम मार्गाभिषिक्तोऽपि दैशिकः परततत्ववित्‌ 
विकल्पो मानसः सूक्ष्मः शुन्य शक्तख्यं गतः 
विद्या विवेचत्यस्य कर्म तत्का्यंकारणे 
विधेलक्षणमेतावदग्रवृत्त प्रवत्तं नम्‌ 


विन्दुर्नादस्तथा व्योम मन्त्रो भुवनविग्रहौ 
विन्दूरनादस्तथाशक्ति शून्यत्वे परिकल्पिताः 
विभुशक््यणुसंबधात्समावेशस्त्रिधा मतः 
विश्वातदीशिका रौद्र वोरका उयम्बिका तथा 
विषयेषु च सर्वेषु इन्द्रियार्थेषु च स्थितः 
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श्रीतन्त्राखोकः 


वेदाच्छेवं ततो वामं ततो दक्षं ततः कुलपू 
वेदादिभ्यः परं शेवं शेवाद्रामं च दक्षिणम्‌ 
ग्यापितं देवदेवेन शिवेन परमात्मना 

ग्योम विग्रह्‌ विन््र्णं भुवनाध्वविभेदतः 

वरते पशुपते प्रोक्तमेश्वरं प्रमं पदम्‌ 
शक्तिश्चनाम भावस्य स्वं रूपं मातुकल्पितमू 
शक्तिमच्छक्तिभेदेन धरातत्त्वं विभिद्यते 
शक्तिश्चराक्तिर्मांश्चेव पदार्थद्रयमुच्यते 

शब्दो ज्योतिस्तथा मन्त्राः कारणा भुवनानि चं 


शरीरं भुवनाकारो मायीयः परिकीत्तितः 
शास्त्रहीने न सिद्धिः स्यारीक्षायां वीरवन्दिते 
शिवतत्त्वं कथं शून्यं तच्छ््यं नाक्षगोचरः 
शिवत्वोन्मीलनं तथ्यं ज्ञानमज्ञाननाशनम्‌ 
शिवभावनयौषध्या बद्धे मनसि संसृते 
शिवभेदास्समाखूयाता शद्रभेदांस्त्विमाञ्‌ छृणु 
शिवक्शक्त्यात्मकं रूपं भावयेच्च परस्परम्‌ 

शिव शास्त्रविधानज्ञं ज्ञानज्ञेय विशारदम्‌ 

शिवस्य परिपुणस्य परस्यामिततेजसः..^ "' "`" 
"`" """"हतिपश्चप्रकारोभयं सम्बन्धः परिकीत्तितः 
श॒न्यध्यानात्तु शून्यात्मा व्यापी सर्वमतिर्मवेत्‌ 

श्यृणु देवि प्रवक्ष्यामि योगामृतमनुत्तमम्‌ 

शेवादीनि रहस्यानि पूवंमासन्महात्मनाम्‌ 
श्रीमच्छीकण्ठनाथाज्ञावदात्सिद्धाभवातरन्‌ 

श्रीमान्‌ भदादिरीशान्तः परमोऽथ गुखकमः 
श्रोश्युङ्गा रथादवाप्य कृतिनो जन्मानवद्यक्रमम्‌ः 
श्रीसोमतः सकरुवित्‌ किल शम्भुनाथः 

षड्‌ विश्कं तु देवेशि योग्षास्त्रे परं पदमु 
संविदभ्येति विमलामविकल्पस्वरूपताम्‌ 
संसारोऽस्ति न तत्वतस्तनुमृतां 
संसारकारणं कमं संसाराङ्कुर उच्यते 


¶१--५८ 
१५७ 
१-- १४६ 
१११ 
१--८9 
१-- २८५ 
२९७ 
१६७ 
१११ 
१--६६ 
१-- 
१२६ 
१--९.६ 
१४० 
६९, 
१--१५ 
१-- ९ 
१--२६९ 
२६९ 
११३ 
२५० 
१ -- ३९ 
१- ३५ 
१- ३८ 
२८७ 
२३५ 
१-- ८9 
२१२९ 
२८७ 


उद्ध रणश्छोकादिपं क्तिकमः 


सचार्धत्र्यम्वकाभिल्यः सन्तानः सुप्रतिष्ठितः 
सदाहिवादयस्तूर्वंव्याप्त्यभावादधोजुषः 

स धातोः प्रत्ययाद्रापि भावनावगता सती 
सम्बन्धः परमेशानि सर्वः परकलामयः 
सर्वभेतत्पवृत्यथं श्रोतृणां तु विभेदतः 
सर्वलक्षणहीनोऽपि ज्ञानवान्‌ गृरुरुत्तमः 
सर्॑संहारकतत्वाच्च कृष्णं तिमि ररूपधुत्‌ 
सर्वाध्वनो विनिमृक्तं शेवानां परमं पदम्‌ 
सर्वाम्बनध्मेकष्च सर्वं सत्त्वे रशेषतः 

सवे मन्त्रात्मकाः देवाः सवे मन्त्राः शिवात्मकाः 
साधकानां बुमक्षणां विधिनियतियन्त्रितः 
सापि ध्वस्ता महाभागेद्चत्तमात्रव्यवस्थितिः 
सांष्यवेदादि संसिद्धान्‌ श्रीकण्ठस्तदहर्मृखे 
सिद्धान्ते पञ्चकं सारं चतुष्कं वामदक्षिणे 
सृष्टि मार्गानुसारेण भायातश्चावनोतले 


सेयं क्रियात्मिका शक्तिः रिवस्यवशुवत्तिनी 
सेव्यमानमधोध्वं प्राणापानोत्थरूढघोः 

सेषा सारतया प्रोक्ता हृदयं परमेष्ठिनः 
स्रोतोभेदं संख्यानमेव च 

स्वषूपं भैरवोयं च तेनाष्टदरधा स्थितिः 
स्वथाने वर्तनं ज्ञेयं वत्तनं वृत्तिष्च्यते 
स्वातन्त्रयमेतन्मुख्यतदेख्वयं परमात्मनः 
स्वातन्त्र्यहानिर्बोधस्य स्वातन्त्रयस्याप्यबोषता 


स्वातन्त्रयादद् यात्मानं स्वात्या द्भावनादिषु 
स्वा्मन्यात्मनि यज्ज्ञानं शिवामृतपरिप्ठृतम्‌ 
स्वपिप्यास्ते बोधयन्बोधयोग्यान्‌ 

हंसः सूर्यमणिप्रियः प्रियपराकालीप्रसुपुत्रकः 
हृदिस्थं सर्वदेहुस्थं स्वभावस्थं सुसृक्षमकमु 
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६८ श्रीतन्त्रालोकः 
हितोयाह्नि कस्य 


अपरोक्षे भवत्तत्तवे सर्वतः प्रकटे स्थिते 
आत्मा शुन्य इह जेयः शिवधर्माविनाकृतः 
भानन्दशक्तिविश्रान्तो योगी समरसो भवेत्‌ 
भात्मा रान्य इह्‌ जेयः 

इव्याकण्यं गुरोर्वाक्यं सकृत्केचन निश्चिताः 
हत्याद्यो निरुपायस्य संक्षोपोयं वरानने 


उपायनं शिवो भाति भान्ति ते तत्प्रसादतः 

घटो मदात्मना वेत्ति वेदृम्यहं च घटात्मना 

ज्ञाते शिवत्वरे स्वस्थे प्रतिपच्यां दृढात्मना 
जयताश्नतजनजयकृत्सजयो खद्रो विनाभ्युपायं यः मंगलक्ष्लोक 
तच्च सर्वगतं सृष्ष्ममुपाधिपरिर्वाजतम्‌ 

तेन स्वातन्श्यराक्त्येव युक्त इत्याञ्जसो विधिः 

न मे पार्थास्ति कर्तव्यं त्रिषु लोकेषु किचन 

न शान्तमुदितं वापि तव ूपं च मध्यमम्‌ 
नानिर्मल चितः पंसोऽनुग्रहस्त्वनुपायकंः 

नास्त्यस्ति नास्ति नास्तीति कोटयो न स्पृशन्ति हि 
नास्य मण्डल कुण्डादि किचिदप्युपयुज्यते 
भावनाकरणामभ्यां कि शिवस्य सततोदितेः 

मत्त एवोदितमिदं मय्येव प्रतिबिम्बितम्‌ 

यथा समायां पतिताः काष्ठपर्णोपलादयः 
यथास्थितस्तथेवास्व मा गा बाह्यमथान्तरम्‌ 
यदभावि न तद्धावि यद्भावि न तदन्यथा 
यस्त्वात्मरतिरेव स्यादात्मतुप्तश्च मानवः 

यो हि यस्माद्‌ गुणोत्कृष्टः स तस्मादूर्ध्वं उच्यते 

श ङूाशृन्योऽपि तत्त्वज्ञो मुमुक्षु प्रक्रियां प्रति 

शून्यं न कं चित्तच्छून्यं त्वशून्यं शून्यता नहि 
संसाराम्बुनिर्धि यः स्यात्तितीषुः कश्चिदुत्तमः 
सङकज्जञाते सुवर्णे कि भावनाकरणं व्रजेत्‌ 
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उद्धरणश्छोका दिपंक्तिक्रमः 


सक्ता कर्मण्यविद्वांसो यथा कुर्वन्ति भारत 
सतोवक्षयं परमसत्सच्च तस्मात्परं विभो 
सिद्धानां योगिनीनां च दर्शनं चरुभोजनम्‌ 
स्वभावमवभासस्य विमशं विदुरन्यथा 


ततोयाद्धिकस्य 


भका राञ्जात भकारः इकारादी इति स्मृतः 
अकारञ्च हुकारस्च द्र वेतौ युगपन्थितौ 
अकारश्च हकारह्च द्रावेतावेकतः स्थितौ 
भकारस्य हिरो रोद्री वक्त्रं वामा प्रकीतिता 
अकुलस्यास्य देवस्य 

अकुला्पश्चशक्स्यात्मा द्वितीयो वं उत्थितः 
अक्रत्रिमेतद्‌ हृदयाष्ढो यत्किचिदाचरेत्‌ 


अक्षरं ब्रह्म परमं स्वभ वोऽध्यात्म मुच्यते 
अग्निमुक्ता यदा विप्रास्तदा एते तु निष्कलाः 
अगनो प्रास्ताहुतिः सम्यगादित्यमुपतिष्ठते 
अच्छिद्रं तस्थ कुर्वन्ति कुर्वन्ति च अनुग्रहम्‌ 
अतिसौख्यसमावेरा विवरौकृतचेतसः 

अतः षण्णां त्रिकंसारं चिदिष्युन्मेषणात्मकम्‌ 
अत्र प्रकाशमात्रं यस्स्थिते धामत्रये सति 
भकारः सवंवर्णानामन्तर्यामितया स्थितः 
अत्र सक्तधियो यान्ति योगं योगीश्वराः परम्‌ 
अथातो रेतसः सृष्टिः प्रजापतेरेवरेतो देवाः 
अथाथंस्य यथारूपं 


अधोनादस्तथापानो मत्तगन्धः क्षपा शली 
अन्तविभाति सकलं जगदात्मनीह 

अन्नाद्‌ भवन्ति भूतानि पर्जन्यादन्नसम्भवः 
अधः संहारकृञ्ज्ञेयो महानग्निः कृतान्तकः 
अनाहतहुतोत्तोर्णो महाविषमचिद्गतिः 
अनुत्तरं परं धाम तदेवाकुलमुच्यते 
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५७० श्रीतन्त्रालोकः 


अयं रसो येन मनागवाप्तः स्वच्छन्दचेऽ्टा निरतस्य तस्य ५२० 


8 + नक 


अवतारो रविः प्रोक्तो मध्यस्थः परमेश्वरः ३७८ 
भदहुप्रह्यवमर्शोयिः प्रकाश्षात्मापि वाग्वपुः ४२० 
आत्मन्येव च विश्रान्त्या तस््रक्तममृतात्मकम्‌ ३९० 
आत्मस्थानं किमाख्यातं ४२९ 
भादि चेव तथा चान्त्यमाचार्यो यस्तुविन्दति ४८९ 
आदिमान्त्य विहीनास्तु मूल्योनिमजानतः ४८८ 
आनन्दो ब्रह्मणो रूपम्‌ ३८२- ३९४ 
भः इति ब्रह्य तत्रागतमहमिति ४९३ 
| ३ प्रवेशेन तेऽन्तस्था इति कीतिताः ४४३ 
इच्छेव स्वोष्मणाक्रान्ता कालात्रयसमधिता ४४६ 
इदानीं कामतल्वं तु विषतत्त्वं परं तथा ४३४ 
उत्थिता तु यदा तेन कला सूक्ष्मा तु कुण्डली ३७७ 
उदितायां क्रियादाक्तौ सोमसूर्याग्निधामनि ४२४ 
ऊध्वं बिन्दू रविः प्राणे दिनं भागार्धमेव च ४५२ 
उध्वं तु संस्थिता सृष्टिः परमानन्ददायिनी ३७८ 
ऋ ऋ द्र चतुष्कं च नपु सकगणस्तथा ३८८ 
एकमेव परं रूपं भेरवस्याहमात्मकम्‌ ४७२ 
एकार एेस्वरश्चेव ओकार भौकार एव च ४८५ 
एकाराकृति यदिग्यं मध्ये षट्‌ का रभूषितम्‌ ४०० 
एका्षीतिपदा देवी शक्तः प्रोक्ता शिवाह्मिका ४६९ 
एकाशीतिमिमार्धमात्राणामाह नो गुरः ४६९ 
एकेकस्यापि तत्त्वस्य षट्‌ त्रिरत्तत्वरूपता ३६० 
एतत्व्रितयमेक्येन यदा तु प्रस्फुरेत्तथा ४५३ 
एतट्रूपपरामर्शंमकृत्रिममनाविलम्‌ ४८८ 
एतद्रीयँ हि सर्वेषां मन्त्राणां हृदयात्मकम्‌ ४८९. 
एवमेते महावीरे पञ्चमः परमात्मकः ४८६ 
एवं तहि जगत एकस्येव कस्यचिदनंशस्य ३५८ 
एष ब्रह्मेव इन्द्र एष प्रजापतिः ४९६ 


2४ तत्सदिति निर्दशो ब्रह्मणस्वरिविधः स्मृतः ५४९ 





उद्व रणष्लोकादिपंक्तिकमः 


ककारादि सकारान्ता द्रात्रिरात्ताः कलाः स्मृताः 
करणमरोचिचक्रमुदयं कुरुते रभसात्‌ 
क.लाग्याप्तिर्मंहादेव पदसंज्ञा महेश्वर 


कटा सप्तदक्षी यासौ ७ ७७ ००५००१००० 
कवलीकृतनिःशेषबीजाङकु रतया स्थिता 


करतो रोधयितु शतो वीयं मुक्त्वा स्वयं महृत्‌ 


कालाग्निरद्राह्प्रस॒तं च तेजो 

कालोऽधमात्राः कादीनां त्रयरसतरश्तत उच्यते 
कुलं शक्तः समाख्याता गहरं शक्तिमानपि 
कुण्डल्यास्या तु सा ज्ञेया सर्वध्वोपरिवततिनी 
कोलिको सापराशत्तिरवियुक्तो यथा प्रभुः 


“"“ * "““* "क्रिया देवी निरञ्जनम्‌ 
खपुष्पं निष्फलं यद्र च्छशकस्य विषाणकम्‌ 
गीतादिविषयास्वाद सम सौख्येकतात्मनः 


चन्द्ररूपेण तपति क्रियाशक्तिः शिवस्य तु 

चितिरेव चेतनपदादवषखूढा चेत्यसंकोचिनी चित्तम्‌ 
चिदात्मेव हि देवान्तःस्थितमिच्छावकशाद्बहिः 
चिन्मात्रं केवलं शुद्धं विषनिर्वाहकारकम्‌ 
जलदपणवत्तन सव व्याप्तं चराचरम्‌ 

ज्ञानशक्तिः प्रस्येषा तपत्यादित्यविग्रहा 
जेयरूपमिदं पंच विशत्यन्तं यतः स्पुटम्‌ 
तत्तदरूपतया ज्ञानं बहिरन्तः प्रकादाते 

तत्र चित्तं नियुञ्जीत साधकेन महात्मना 


तत्र त्वपंकादुपाधेस्तदाक्ा रत्वं 

तत्र सृष्टि यज्ञद्रोरः पुनरेवासनं ततः 
तत्रेतत्प्रथमं चिह्र रुदर भवतिः सुनिश्चला 
ततोऽस्वरोऽ्कंसोमाग्निकलाबीजप्रसूतिमाक्‌ 
ततः सकाञ्ञाह्मवाप्ययौ स्तो 
तदोभयोबंह्भिविषानुयोगा 
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तत्सा केवलमिच्छामात्रहूपा सरस्टग्यस्य विप्रकृष्टा ४८४६ 
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त्रिपथा सा समाख्याता रौद्र नाम्ना तु जीयते ३७८ 
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तद्बीजं तु विभिन्नं वे स्वरैर््ाद्चभिः क्रमात्‌ ५६१ 
तद्यदेतद्रेतस्तदेतस्सर्वेभ्योऽङ्केभ्यस्तेजः ४९२ 
तद्रीयं सर्ववीर्याणां तद्र बलवतां बलम्‌ ४९६ 
तन्मध्ये तु परा देवी दक्षिणे च परापरा ३८२ 
तस्मादेको महादेवः स्वातन्त्रयोपहितस्थितिः ३३० 
तस्माद्योऽन्नं च अश्नादं च वेद ४९४ 
तस्मात्सष्यपि बाह्येऽर्थे धरेकानेकवेदनात्‌ ३६६ 
त्रिकोणं भगमित्युक्तं वियस्स्थं गुप्तमण्डलम्‌ ३९९ 
त्रिकोणमेकादशमं वह्भिगेहं च योनिकम्‌ ३९९ 
त्रिशूलेन चतुर्थकम्‌ ४०६ 
त्रिषु स्थानगतो विन्दुभेकत्रेव विभावयेत्‌ ४११ 
दहनी, पचनी, धूम्रा, कषिणी, विणो, रसा ४६१ 
न पिश्ाचादिकं किचिन्नायं नाहं विभावयेत्‌ ४५५ 
न च तदृग्यतिरेक्यस्ति विश्वं सद्वावभासते ३९२ 
न च युक्तं जडध्येवं ३२८ 
न चावज्ञा क्रियाकाले संसारोद्धरणं प्रति ५३२ 
||| न तद्‌भासयते सूर्यो न शशाङ्को न पावकः ४१३ 
| | नभस्थे च तेजसि खूपप्रतिबिम्बयोगः ३२४ 
| नमे बन्धो न मे मोक्षो जीवस्येता विभीषिकाः ३३९ 
न विद्या मातुकापरा ४८४ 


न शिवः शक्तिरहितो न शक्तिः शिववजिता 


उद्ध रणह्लोका दिप क्त्र मः 


नाथ त्वया विना बिम्बं स्वच्छे स्वात्मनि दशितम्‌ 
नादाख्यं यत्परं बीजं सर्व भूतेष्ववस्थितम 


नावेदनमतो वेद्यम्‌ ` ^“ 

नासान्ते च तथा चान्ते विन्दुस्तेनैव व्यापकः 
नास्योच्चारयिता कश्चित्प्रतिहृन्ता न विद्यते 
विजघर्माव्रहाणेन परलूपानुकारिता 
नित्यानन्द रसास्वादाद्धाहेति गलकोदरे 
निष्फलानि भवन्त्येवं पिबतो मृगतृष्णिकाम्‌ 
नेत्ररूढेन तेनाथ शक्तदुष्टि समाहरेत्‌ 
नैर्मल्यं मुरूयमेतस्य संविक्नाथस्य सर्वतः 
नौम्यनुत्तरनाथस्य रदिमचक्रमहं सदा 
पञ्चाशद्विधता चास्य समावेशस्य वणिता 
परस्परसमाविष्टौ चन्द्रऽग्निष्टोटिभे शशो 
परां त्वेकाक्षरां मध्ये शंखकरन्देन्दु सुन्दरम्‌ 
पुरषे षोडरकले तामाह रमृतां कलाम्‌ 
ूर्व॑वज्जन्तुजातस्य शिवधामफलग्रदाः 

पूवं पदविभागं तु कोतितं तदहैयकम्‌ 

पूजये द्बिम्बवद्रेवीः करणत्वेन दोधितीः 
प्ञ्यः सर्वत्र जायेत अहं देवि यथा तव 


पृथग्वरगं विभेदेन शताधंकिरणोञ्वला 
पृथिव्यादीनि तस्ानि पुर्षान्तानि पञ्चसु 
प्रकाहास्याट्मविश्रान्तिरहं भावो हि कीत्तितः 
प्रतिबिम्बिन्ति यस्यार्थास्त्वन्तः स्वच्छमणेरिव 
प्देश्ोऽपि ब्रह्मणः सावंरूप्यमन तिक्रान्तश्चा विकल्प्यश्च 
प्रमाणोत्थानरहितमुपमाभेदवजितम्‌ 

भ्राक्‌ संवित्प्राणे परिणता 

बहुशक्तित्वमप्यस्य तच्छक्त्येवावियुक्तता 
बाह्यात्मा तु भवेदेको ह्यन्तराघ्मा द्वितीयकः 
बिन्दुना क्षोभमायाता रेखेवामृतकुण्डली 
बोजयोन्यात्मकाद्मेदाद्द्रधा बीजं स्वरा मताः 
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श््रदच सद्रशक्तिङ्च अमनस्के ल्यं गतौ 
रूपादि पञ्चवर्गोऽयं वि्वमेतादेव हि 
रोद्री तु परमेशानि जगद्ग्रसनरूपिणी 


वह्िक्षमाजुषस्तस्याष्ट ताद्य च द्वयं ततः 
विन्दुना क्रमिताः सर्वे भादिमान््य युता; स्मृताः 
विभिन्नशक्तिसंयोगादिच्छा य-र-लतां गता 
विषयेष्वेव संलीनानधोधः पातयन्त्यणन्‌ 

विसर्ग एव सुस्पष्टमाइयानत्वमुपागतः 
विसर्गस्तस्य नाथस्य कौलिकी राक्तिर्च्यते 
विसर्गमात्रं नाथस्य सृष्टिषहारविश्नमाः 


शक्तयोऽस्य जगत्कृस्स्तं शक्तिमांस्तु महेश्वरः 


शक्तेत्रय समुद्भूतिस्ततो वणं समुद्भवः 
शक्तिमानञ्ज्यते यस्मान्न शक्तिर्जातु केनचित्‌ 
शदा द्भुशकलाकारा अम्बिका चार्धंचन्द्रिका 
शिवब्योमेति या संज्ञा परं ब्रह्मेति यत्पदम्‌ 
शुचिर्नामाग्निष्द्‌भूतः संषटुात्सोमसूर्ययोः 
ोवावेशवशोल्लसदसमरसास्वादसामरस्यमयः 
श्लोकगाथातथावृत्तं गीतकं वचनं तथा 
षडवेह्‌ स्वराः मुख्याः कथिता मूलकारणम्‌ 
स एषोऽसुः स एव प्राणः स एव भूतिश्च 

स एष मृत्युश्चेवामृतं च 

सदसद्रस्तुनिर्भासो दर्पणप्रतिनिम्बवत्‌ 
सदिति ब्रह्य परमम्‌ 

सदृशं भाति नयनदर्पगाम्बरवारिषु 

सहु क्षेपादिनामानावधरोत्त रचारिणौ 
संक्रमत्वं च लौकिक्या क्रियायाः कालशक्तिः 
संवित्तौ भाति यद्विश्वं तत्रापि खलु संविदा 
सर्वत्रात्र ह्यहूंशब्दो बोधमात्रेकवाचकः 
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सद्धावः परमो ह्यं ष मातृणां परिपठ्यते 

सवं खल्विदं ब्रह्य 

सर्वेषामुत्तमः प्रोक्तो देवज्ञः सवं सिद्धिदः 
सर्वेषामेव मन्त्राणां विद्यानां च यशस्विनि 

सा केवलमिन्छामात्रूपा खष्टव्यस्य विश्रकृष्टा 


सेयं क्रियात्मिकाशक्तिः शिवस्य पशुवत्तिनी 
सोऽपि स्वातन्त्यधाम्ना चेदप्यनिमंल संविदाम्‌ 
स्नानं व्रतं देह शुद्धिर्धारणा मन्त्रयोजना 
स्फटिकस्येव ह्यपाश्रयदन्यस्य ज्ञानस्य 
स्वराणां षटकमेवेह मूलं स्याद्र्णसंततौ 
स्वातन्त्यामूक्तमात्मानं स्वातन्त्यादद्रयाद्मनः 
स्वामिनह्चात्मसंस्थस्य भावजातस्य भासनम्‌ 
सार्णेनाण्डत्रयं व्याप्तं 

सा स्फुरत्ता महासत्ता देशकालाविशोषिणी 
सेव 


सोमं चामृतनाथं च सुधासारं सुधानिधिम्‌ 
सोमो वर्षति चामृतम्‌ 


हसं शून्यं तथा प्राणं हकारं नामर्भिः स्मृतम्‌ 
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भप्रवृततप्रवर्त॑को विधिः 

भादिमान्त्यविहोनास्तु मन्त्राः स्युः शरदश्नवत्‌ 
उपायेन हिबो भाति 

काकाक्षिन्यायेन योज्यः 


केवलं चिद्विकासेन विकारनिकरान्‌ जहि 
क्रियायाः प्रवत्तंकं वाक्यं चोदना 
क्रियावेदा वात्‌ कारकत्वम्‌ 


जञानं माक्षेककारणम्‌ 
ज्ञानाद्‌ ते नार्थसत्ता 
तत्त्वज्ञस्य तृणं शास्त्रम्‌ 


तत्वानां चिति योजनाद्‌ योगः 
तदसिद्धं यदसिद्धेन साध्यते 


दीपाहीपमिवोदितम्‌ 


दुदर्शनोऽपि घर्माशुः पतितः पाथसां पथि 
नेश्रानन्दत्वमाप्नीति प्यापाधेः प्रभावताम्‌ 


दु विज्ञेया हि साऽवस्था 
धवतासत््वन्यायात्‌ 
नभःस्थिता यथा तारान भ्राजन्ते रवौ स्थिते 
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नहि नारिकेल द्रोपवासिनो वह्भिविकल्पादाविश्छापि 
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प्रधाने हि कृतो यतन: फलवान्‌ भवति 
प्रसिद्धिरागमो लोके 
प्राप्तव्ये हि प्राप्ते कि नाम निरर्थकेरायासकारिभि 
भवादिभिरिति 
श्रमयत्येव तान्माया ह्यमोक्षे मोक्षलिप्सया 
मधुर एव लोको रज्यति 
मलमज्ञानमिच्छन्ति संसारांकुरकारणम्‌ 
यथा रुमायां पतिताः काष्ठपर्णोपलादयः 
लवणत्वाय कल्पन्ते तथा भावाश्चिदात्मनि 
यो यदास्मकतानिष्ठस्तद्धावं स प्रपते 
यो यत्र शास्तरेऽधिकृतः स तत्र गु 
यो हि यस्माद्‌ गुणोत्कृष्टः स तस्मादृध्वं उच्यते 
लवणा रनालवत्परस्परमेलनात्‌ 
लोको हि भिश्नरुचिर्यतः 
विधि पूर्वा देवताः 
विश्वमिदं बोधे भाति 
विश्वस्य जीवितं स्यम्‌ 
वेद्या हि देवतासृष्टिः 
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शिवोद्धवाः सवे शिवधामफलप्रदाः 

सर्वत्र सर्वमस्ति 

सवंलक्षण होनोऽपि ज्ञानवान्‌ गुरुरुत्तमः 

सर्वो विकल्पः संसारः 


संविद्संल ग्रमेव विश्वं संवेद्यते 

सूर्य संवित्त्थे खद्योताधिहसवो जडाः 
स्वरूप प्रथनं हि भपवर्गः 
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